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Oz

Giiney Sibirya’da yasayan Altay Tiirkleri sozli kiiltiir iriinleri agisindan degerli eserlere
sahip bir Tiirk toplulugudur. Bu sozlii kiiltiir iiriinlerinden biri olan masallarda Tiirk
mitolojisindeki 6nemli hayvan ve tabiat motiflerinin yer aldig1 goriiliir. Altay Tirklerine ait
“Iyt le Borii” (Kopekle Kurt) masalinda Tiirk mitolojisine ait unsurlarin zenginligi dikkat
ceker. Dogaiistii varliklarin yer aldigi bu masalda geyik, at, kus, tilki, kuzgun ve kdpek gibi
hayvanlar ile agag ve su gibi kutsal kabul edilen ve koruyucu iyeleri olduguna inanilan tabiat
unsurlart yer alir. Masalda dikkat ¢ceken nokta kurt mitinin diger Tiirk anlatilarindan farkli
olarak Avrupa mitlerinde oldugu gibi olumsuz bir anlamda ortaya ¢ikmasidir.

Bu calismada, Altay sozli kiiltiir 6gesi olan ve “Korkung Yaratiklarla Miicadeleyi Konu
Edinen Masallar” bashg altinda degerlendirilen “Iyt le Bori” (Kopekle Kurt) masali
mitolojik baglamda incelenecek ve tespit edilen motiflerin literatiirde nasil ele alindigi
kargilagtirmali olarak aciklanmaya ¢aligilacaktir.

Anahtar Sozciikler: Altay masali, Celbegen, it, kurt, tabiat unsurlari.

CELBEGEN, THE SYMBOL OF EVIL IN THE ALTAY TALE “iYT LE BORU”
AND ITS OTHERS

Abstract

Altai Turks living in Southern Siberia are a Turkish community that has valuable works
in terms of oral culture products. It is seen that important animal and nature motifs in Turkish
mythology take place in tales, which are one of the products of oral culture. The richness of
the elements of Turkish mythology draws attention in the tale of “Iyt le Borii” (Wolf with a
Dog) belonging to the Altai Turks. In this fairy tale, which includes supernatural beings, there
are animals such as deer, horse, bird, fox, raven and dog, and natural elements that are
considered sacred and are believed to be protective possessors such as trees and water. The
striking point in the tale is that the wolf myth, unlike other Turkish narratives, emerges in a
negative sense, as in European myths.
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In this study, the tale of “Iyt le Borii” (Wolf with a Dog), which is an Altai oral culture
element and evaluated under the title of “Tales about Fighting with Terrible Creatures”, will
be examined in the mythological context and how the determined motifs are handled in the
literature will be tried to be explained comparatively.

Keywords: Altai tale, Celbegen, dog, wolf, natiire elements.
Q. Giris

Tiirk halklari, Orta, Dogu, Kuzey ve Bati1 Asya’nin yani sira Avrupa ve Kuzey Afrika’nin
bazi bolgelerinde Tiirk dillerini konusan etnik gruplarin bir toplamidir. Rusya Federasyonu’nda
Baskurdistan, Tataristan, Cuvasistan, Hakasya, Tuva, Yakutya, Kabardey-Balkar ve Karacay-
Cerkes dahil olmak tizere bir¢ok Tiirk ulusal alt boliimii bulunmaktadir. Bu alt béliimlerin her
birinin kendi bayragi, parlamentosu, yasalar1 ve resmi devlet dili vardir. Altay Tiirkleri de
giiniimiizde cogunlukla Giiney Sibirya’daki Altay Ozerk Cumhuriyeti’nde yasamaktadir. Bunula
birlikte bugiin Tuva ve Mogolistan’da yasayan Altaylar da vardir. Bugiin yaklasik olarak 69.963
niifusa sahip olan Altay Tiirkleri, Giiney ve Kuzey Altay Tiirkleri olarak iki gruba ayrilmaktadir.
Giliney grubunu; Altay kiji, Telengit ve Teleiit Tiirkleri olustururken kuzey grubunu ise; Tuba,
Kumandu ve Calkandu Tiirkleri olusturmaktadir. Tarih boyunca Rus ve Mogol gibi milletlerin
kiiltiirleri ile temas eden Altay Tiirkleri, eski Tiirk inang ve geleneklerini yasatmaya devam eden
bir Tiirk toplulugudur. Bu durumun olusmasinda Altay Tiirklerinin diger Tiirk kitleleri ile
iletisiminin kesilmesi ve Islamiyet ile temas edememeleri etkili olmustur. (Dilek, 1998, s. 451)

Altay isminin altun “altin” kelimesinden geldigi diisiiniilmektedir. Radloff, Altay adinin
Al-Tayga “yiiksek tasli dag” seklinde olmasi gerektigini belirtmistir. Potapov Giiney Altaylilarin
eski zamanlardan beri Altaylarda yasayan, Tiirk¢e konusan Kipgak boylarindan oldugunu
sOylemistir. Bu Kipcaklar, Altin Ordu Devleti’'nin dagildigi donemde goglerle Altay’a
gelmislerdir. Bu donemde Mogol kabileleri ile temasa gegcen Altaylilarin etnik olusumunda ve

dillerinin gelisiminde Mogol etkisi dikkat ¢ekmektedir. (Kiiglikballi, 2019, s. 22-23)

Diinyada toplum yasaminin 6nemli ydnlerini yansitan unsurlardan birisi de mitlerdir.
Birgok kiiltlir ve tarih toplumda mitler yoluyla yaratilan anlatilarda barimmaktadir. Mitler, din,
kiiltiirel ve sosyal degerler gibi insanin ve iginde bulundugu toplumdaki yasaminin temel
ihtiyaclar1 haline gelen bircok degere sahiptir.

Altay Tirklerinin geleneksel yasamlarinda mitolojik zamanin izlerine rastlamak
miimkiindiir. Bu Tiirk toplulugunun manevi diinyasina Budizm, Lamaizm, Samanizm ve Altay
mitolojisine kadar uzanan “Altay Can” adi verilen inang sistemleri rehberlik etmektedir. Eski
Tiirklerin suyu ve ormanlart kutsal saydiklari bilinmektedir. Altay Tirklerinin de manevi
diinyasina rehberlik eden bu inang¢larinin 6ziinde ¢ok sayida dogal unsur yatmaktadir. Bu inanglar
kutsal sayilan unsura duyulan derin saygiya, hatta korkunun yan1 sira sadakat ve onu koruma
arzusuna dayanmaktadir. Doganin biitiiniinii daglari, suyu, otlaklari, agacglari, nehirleri ve
hayvanlar1 kapsayan bir varlik olarak goéren Altaylar, hemen hemen tiim inang¢larini bu birligi
saglam tutma arzusu etrafinda sekillendirirler. Bu cografyada dogaya ibadet eden, onlardan
yardim isteyen ve minnetlerini dile getirenler giizel bir hayat siirmiis sayilirlar. (Giiner Dilek,
2006, s. 75)

Sozli kiiltlir unsuru olan masal ve efsane gibi tiirler toplumun hafizasinda barinan inang
sistemlerini yansittiklari i¢in 6nemli bir yere sahiptirler. Altay edebiyatinda yer alan tiirlerde de
kutsal sayilan tabiat unsurlarinin yansimalarindan s6z edilebilir. Mitolojik unsurlarin barindigi
masallarda yer alan semboller de bu baglamda énem arz etmektedir. Altay edebiyatinda dnemli
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bir yeri bulunan masallar diger Tiirk toplumlarindaki masallarla benzerlik gostermektedir. Diger
yandan masal diinyasinda yer alan bazi motiflerin de Tiirk mitoloji diinyasinda karsiladiklar
anlamlarindan farkli bir sekilde yer aldigi goriilmektedir.

Arapga “mesel” kelimesinden gelen masal kavrami, Tiirk¢e Sozliik’te (TDK, 1998, s. 1510)
“l. Genellikle halkin yarattig1, agizdan agza, kusaktan kusaga siirlip gelen, ¢ogunlukla insanlarin
veya tanrilarin basindan gecen, olagan dis1 olaylar: anlatan hikaye, 2. Ogiit verici, ahlak dersi
veren alegorik eser, 3. Bos ve yalan soz, 4. Degersiz, onemsiz sey.” seklinde tanimlanmaktadir.
Temel 6zelligi dogaiistii ve olagan disi olaylar1 anlatmasi olan masallarda zaman ve mekén belli
degildir. Bununla birlikte masalda hayali olaylarla iyi ve kotii zit karakterlerde kahramanlar, “yedi
kat yerin dibi” ve “Kaf dagimin arkas1” gibi gergekte varligi olmayan daglar vb. anlatilir (Aga,
Yilmaz ve Sever, 2008, s. 136)

Masal bir halk anlatmasi olarak yiizyillar boyunca devam eden ve dinleyene ders vermeyi
amaglayan ¢ok kapsamli bir tiirdiir. Masallarda hayal {iriinii uydurma 6geler bulunur. Bu 6gelerle
ceza ve 0dill gibi unsurlar karsilanir. Sozlii kiiltiir 6gesi olan masallar anlatmaya dayanan tiirlerdir.
Masal anlatilarinda baslarken, anlat1 siiresince ve masali bitirirken birtakim kalip sozlere yer
verilir. Masallar konularina gore peri masallari, hayvan masallari, agk masallar1 vb. bagliklar
altinda incelenebilmektedir (Giizel ve Torun, 2003, s. 198). Hayvan masallarinda hayvanlar,
sembolize ettikleri 6zellikler ile insanlara ders vermeyi amag edinmektedirler.

Altay Tiirk¢esinde masal kelimesinin karsilig1 “cor¢ok™ kelimesidir. Altay masallarinin
genel olarak tasnifi su sekilde yapilmaktadir: “1. Hayvan masallari, 2. Korkung Yaratiklarla
Miicadeleyi Konu Edinen Masallar, 3. Biiylilii masallar, 4. Sosyal konulu masallar ve 5. Cocuk
masallar1” (Dilek, 2003, s. 114). “Korkun¢ Yaratiklarla Miicadeleyi Konu Edinen Masallar”
bashigl altinda degerlendirilen “Iyt le Borii” (Kopekle Kurt) masali igerisinde barmndirdig
mitolojik unsurlar agisindan zenginlik gosterir. Ozellikle Tiirk mitolojisinde &nemli yeri olan kurt,
geyik, tilki, at gibi hayvanlar masalin ana karakterlerini olustururlar. Diger masallarda oldugu
gibi dogaiistii varliklar korku unsuru olarak s6z konusu masalda da yer alir. Bununla birlikte
masalda toplum hayatinin isleyisine dair 6geler de bulunmaktadir.

Masallar halkbiliminin gelismesinde etkili olmus ve halkbilimi alaninda farkli masal
coziimleme yontemleri gelistirilmistir. Bu yontemlerden en bilinen yontemlerden birisi V.
Propp’un masal ¢6ziimleme yontemidir.

Bu calismada Altay edebiyatinda “Korkung¢ Yaratiklarla Miicadeleyi Konu Edinen
Masallar” bas1lg altinda degerlendirilen “Iyt le Borii” (Kopekle Kurt) masali mitolojik baglamda
incelenecek ve tespit edilen motiflerin literatiirde nasil ele alindigi karsilagtirmali olarak
aciklanmaya g¢aligilacaktir.

Calismada literatiir taramas1 yapilarak benzer motifleri iceren Tiirk ve yabanci kaynaklarda
masal unsurlarinin kullanimi tespit edilmis ve bu dogrultuda ele alinan masalda bu motiflerin
nasil yer aldig1 6rneklerle gosterilmeye caligilmustir.

“it Le Borii” Masalimn Céziimlenmesi

Altay mitolojisinin dogaiistii yaratigi Celbegen ile olan miicadelelerin anlatildig1 masalda
asil verilmek istenen mesaj yapilan iyiligin unutulmamasit ve iyiligin unutulursa bunun
cezalandirilmasi gerektigidir. Masalda Kongibay’in oglu kendisini Celbegenden kurtaran
kopeklerinden birini yarali bir halde birakarak gider ve onu geri almak i¢in donmez. K&pek masal
kahramaninin oglunun bu davramigindan 6tiirii cezalandirilmast gerektigini soyler. Bunu icin
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oglandan intikam almasi gerekmektedir. Anlatinin sonunda kopek intikamini alabilmek igin bir
“kurt” olarak yasamaya, geceleri insanlarin evlerine gelerek onlar1 rahatsiz etmeye ve
hayvanlarina saldirmaya karar verir.

Altay Tiirkleri, dogada hem hayvanlarin hem de insanlarin belirli haklara sahip olduguna
inanirlar. Altay halk inaniglarina gore, tiim hayvanlar bir zamanlar insand1 ve bu hayvanlar bazi
kabileler tarafindan totem olarak kabul edildigi i¢in kutsaldi. Ornegin, Komdosh i¢in ay1, Tolos
icin geyik, Jiis i¢in yilan ve Mungus i¢in boga/inek kutsal kabul edilen hayvanlardi. Bugiin de
geemiste oldugu gibi, avlanarak yasayan Altay Tirkleri avlanirken hayvan isimlerini
kullanmaktan kag¢inir, bunun yerine 6rtmecelere basvururlar. Bu davranisin altinda yatan mantik
hayvani oOfkelendirmekten kagimmak ve oldiikkten sonra kendilerine musallat olmasini
engellemektir. (Giiner Dilek, 2006, s. 77-78 ) Masalda kopek ve kurt ana unsuru olusturan
hayvanlardir. Anlatida yer alan diger hayvanlar at, geyik, tilki, kuzgun, saksagan ve karackayak
adinda bir kustur.

“Kurt” Tiirk kiiltiirinde ¢ok 6zel bir yere sahiptir. Toplumsal felsefenin yansidig: dil
iizerinden kelimelerin ve karsiladiklar1 anlamlarin 6nemi giin yiiziine g¢ikar. Tiirkcede “kurt”
kelimesi yer adlari, kisi adlar1 ve bitki adlar gibi ad tliretmelerinde kullanilmistir. Atasozleri ve
deyimlerde de kurt sdzciigii genis bir yer alir. Dilde sik¢a kullanilan bu kavram Tiirklerde kurda
yiiklenen anlamlar1 gostermektedir. Bu anlamlar arasinda 6zellikle cesaret ve gii¢ dikkat ¢eker.
Tiirklerde kurt benzetmelerinin genellikle olumlu bir anlam aktarmak i¢in yapildigi goriiliir.

Ergenekon Destani, Tiireyis Destan1 ve Bozkurt Destani’nda yer alan “kurt miti” Tiirkler
i¢in O0zgiirliigiin ve giiciin simgesidir. Tiirk destanlarinda yol gosterici bir role sahip olan bu vahsi
hayvan ayni zamanda tiireyis inanci ile kutsal bir anlam tasir. Bu mit Tiirk inang sisteminde
onceleri bir totemken Hun doneminde ata kiiltiine donligmiistiir. Daha sonra hiikiimdarlarin
simgesi olarak kullanilan kurt, destanlarda Tanrisalligin gostergesi olmustur. Samanist Tiirklerde
de davullarin iizerinde kurt resmi bulunmaktadir. Ayrica Tuba Tiirklerinin kam dualarinda
Bozkurt’a hitap edilmektedir. Dede Korkut Kitabi’nda “Salur Kazan’in Evinin Yagmalandigi
Boy”da kurt, Kazan Han’1n sOylestigi bir varlik olarak ortaya ¢ikar. S6z konusu destanda kurt i¢in
“kurt yiizii miibarektir” seklinde bir ifade kullanilmaktadir. (Ozkartal, 2012, s. 64-66) Bu ifadede
Tiirklerin kurda yiikledikleri anlam agik bir sekilde goriiliir. Oguz Tirkleri igin kurt miibarektir
ve kutsallig1 temsil eder. Tiirk boylarinda yaygin olan inanca gore Tiirkler disi bir kurttan
tiiremislerdir. Anlatilarda kurt i¢in “g6k yeleli” ve “gok kuyruklu” tabirleri kullanildig1 goriiliir.
Gok ve Tanr arasinda kurulan iliski bu tabirlerin kutsallik icerdigini diisiindiirebilir. Fakat gok
kelimesi Tiirkgede ayni zamanda mavi rengini karsilayan bir kelime olarak kullanilmaktadir.
Dolayisiyla bu tabirler kurdu betimlemek igin yapilmaktadir.

Kirgiz edebiyatinin 6ncii isimlerinden biri olan Cengiz Aytmatov’un doga tahribatini
isledigi Disi Kurdun Riiyalari romani da bir disi kurdun goziinden anlatilir. Anlatida kurdun
sembolik diizlemde yurt ve yagamin simgesi oldugu sdylenebilir. Romanda kurtlar kendilerine
yasattiklar1 acilardan dolayr insanlardan intikam almak isteyen hayvanlar olarak yer alir.
Bazarbay tarafindan yavrularinin kagirilmasi {izerine onlar1 arayan ama bulamayan acili disi kurt
rliyasindan iiziintii ile uyanir ve kurtlarin kralicesi olan “Bérii-Ana”ya yalvarir. Tiireyis inanct
gizli olan “Borii-Ana” ve “Borii-Ata” mitlerinin diger Tiirk anlatilanlarinda da yer aldig1 goriiliir.
Yine Aymatov’un Akbara Efsanesi' adli anlatisinda iki asi@in kavusamamasi ve disi kurda

! Masalin arketipsel ¢oziimlemesi igin bk. Séylemez, O., Yiik, M. E. (2022). Cengiz Aytmatov ve Masal Diinyasu.
Ankara: Bengii Yayinlari. s. 103.
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doniisen Akbara’nin hikayesi anlatilir. Efsaneye gére Han’in giizeller giizeli kiz1 Akbara, fakir
bir aileden gelen geng sair Muhtar’a asik olur. Akbara’nin babasindan nefret eden ve Akbara ile
evlenmek isteyen Ko&tii Han, Muhtar’1 kendi hizmetine alir. Daha sonra Akbara ile evlenmek
istedigini sdylemesi i¢in Muhtar’1 Iyi Han’1n yanina yollar. Biiyiik bir hayal kirikligina ugrayan
Akbara atina atlayarak oradan uzaklagir. Muhtar da onu takip etmeye baglar. Akbara, Muhtar ile
birlikte kalacagina disi bir kurt olup kurtlarla gidecegini soyler ve kurda doniiserek yaninda kosan
bir kurtla birlikte oradan uzaklasir. S6z konusu masalda oldugu gibi, ceza unsurunu saglamak icin
kurda donligme motifi bu anlatida da dikkat ¢eken bir unsurdur.

Tirk kiiltiirindeki yerinin aksine kurt Avrupa kiiltiirlerinde masallarda ve efsanelerde
genellikle tehlikeli ve nefret edilmesi gereken bir kotiiliik semboliidiir. (Giilsen, 2013, s. 24)
Brothers Grimm’in Grimms’ Fairy Tales (Grimm Masallary) adl kitabinda yer alan The Wolf and
The Seven Little Kids (Kurt ve Yedi Kiiciik Oglak)? adli masalinda da kurt kotii kalpli ve
korkulmasi gereken bir hayvan olarak anlatilir. Yasli keginin yedi yavrusunu yemek isteyen kurt
annelerinin yoklugunda yavrularin yanina gelerek onlart cesitli hileler ile kandirir ve yer.
Ormandan donen keg¢i kurttan kagip saklanan en geng oglaktan yavrularin yendigini 6grenir ve
kurdu arar. Yavrularimi kurdun karnindan ¢ikararak kurdun karnini ¢akil taslari ile doldurur. Kurt
uyandiginda karnindaki taglar onu susatir ve su icmek i¢in kuyuya egilir fakat karnindaki taslar
onu asag1 ¢ceker ve kurt bogularak o6liir. Boylelikle masalin sonunda kotiiler cezalandirilmig olur.
Burada oldugu gibi Avrupa masallarinda kurt kotii 6zellikleri ile yer almaktadir. Yine ayn1 eserde
yer alan Little Red-Cap [Little Red Riding Hood] (Kirumizi Baslikli Kiz)® masalinda da kurt cesitli
yalanlarla kiz1 kandirarak biiyiikannesi olduguna inandirir ve onu yemek ister. Burada da kurt
kotii ve nefret edilen bir unsuru karsilar. Ayn1 zamanda hilekar ve aldatici gibi 6zellikler {istlenir.
Tiirk masallarinda ise bu 6zellikler genellikle tilki ile karsilanmaktadir. Ortagag inanci olan “kurt
adam” efsaneleri de kurt kavramimin olumsuz yansimalarindandir. Kurda doniisme ile
gerceklesen bu inanista kurt adam ¢evresine zarar verip insanlari 6ldiiriir. Bu yiizden bu varliktan
korkulur ve efsane olarak yasatilmaya devam eder.

Tiirk destanlarinda olumlu anlamlar yiiklenen kurdun masallarda zaman zaman kotii
ozellikleriyle yer aldig goriiliir. Ozellikle kis aylarinda insanlarin yasam alania inerek onlari
rahatsiz etmesi ve korkutmasi kurdun zaman zaman canavar gibi algilanmasina yol agmistir. Tiirk
halklar1 arasinda yalnizca Oguzlarin canavara kurt dedikleri bilinmektedir. (Kalafat, 2012, s. 70.)
Azerbaycan Tiirkgesinde “kurt/qurd” kelimesinin “canavar” ile karsilandigi bilinmektedir.
Sibirya Tiirklerinde de kurt her zaman olumlu bir figiir olarak yer almaz. Hakas folklorunda boz
kurt ve gri kurt “Oliiler diinyasinin mekani” fikrini simgelemektedir. Bununla birlikte Hakas
samanlari “kamlama” esnasinda kurda doniisebildigine inanmaktadir. Kurdun hunhar ve acimasiz
olusunun yer altt diinyast ile iliskilendirildigini ve kurdun bu diinyadan geldigini
diistindiirmektedir. (Arvas, 2017, s. 194) Yeralt1 diinyas: Erlik’in ve onun yarattig1 kotii ruhlarin
mekani oldugu i¢in kurdun bu diinya ile iliskilendirilmesinde Tiirklerin bu miti her zaman igin
kutsal kabul etmedikleri goriiliir. Altay Tiirklerinin “Iyt le Borii” masalinda da kurt
olumsuzluklarin semboliidiir. Anlatida kurt kavrami “insanlara musallat olarak onlara sikinti
veren bir yaratik” olarak algilanmaktadir.

Masalda “kopek” unsurunun olumlu o6zellikleri ile yer aldigi goriiliir. Dost, yoldas ve
sadakat gibi kavramlarla 6zdeslestirilen kopekler anlatilarda ¢ogunlukla olumsuz unsurlari

2 Brothers Grimm, a.g.e., s. 177.
3 Brothers Grimm, a.g.e., s. 103.
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sembolize etmek i¢in kullanilir. S6z konusu masalda kopekler kurtarici bir kahraman roliinii
istlenmislerdir.

Altay Yaratilis Destani’nda Altay’in yaraticist olan “Altay-Kudai” ve “Erlik”, insanlig
ezell kilmak maksadiyla yaratmislar ve bu nedenle insanin ebediyet arayisinda kotiiliikten uzak
durmasimi istemislerdir. Kopek de Altay-Kudai tarafindan yaratilmistir. Erlik-Biy, kopekten
insana hayat vermesini istemis bunun karsiliginda da kopege dmiir boyu yiyecek verecegine soz
vermistir. Kopek, Erlik-Biy’in vasiyetini yerine getirerek nefesini insanlara verdiginde Erlik de
kopegin insanlarla yasamasi ve onlarin elinden yiyecek almasi i¢in dua etmistir. Altay-Kudai
sonsuz nefesi yarattiktan sonra, insanlari diri gormiis ve kizmistir. Kendisinden 6nce insana nefes
veren kopegin her zaman insanlarin kapisinda dolasacagini sdyleyerek ona lanet etmistir. (Giiner
Dilek, 2006, s. 78) Kopek kurdun bir alt tiirii olarak kabul edilmektedir. Bu nedenle anlatilarda
kurdun kopege doniisme motifi asagilayict bir anlam tasir. Kopegin kurda donlismesine ise tam
tersi olarak olumlu semboller yiiklenir.

Masalda yarali kopegin “intikam” arzusuna bakildiginda bu unsurun “kurda doniisme” ile
karsilandig1 goriiliir. Fakat anlatida dikkat ¢ceken nokta kurdun olumsuzluklar1 ¢agristirmasidir.
Bu durum diger Tirk anlatilarinda goriilen kurt semboliiniin aksidir. Mitolojik baglamda ele
alindiginda bir totem olan kurt, Tiirkler i¢in yol gostericiligi ile tiireyisin semboliidiir. Dolayisiyla
anlatilarda genellikle olumlu yonleri ile yer alir. Kazak yazar Muhtar Avezov’un Kokserek adli
hikayesinde ise bu durumun tam tersi goriiliir. Kurdun kopeklestirilmeye c¢alisilmasi onun
cezasidir, kendi kimliginin unutturulmaya g¢aligilmasidir. Kopek bu anlatida olumsuz bir anlam
tasir. Daha asagida olma ve kurdun 6ziinii kaybetmesini sembolize eder. Hikdye kahramani
Kokserek yavru bir kurttur. Fakat Digi Kurdun Riiyalari’nda oldugu gibi heniiz yavru bir kurtken
insanlar tarafindan ininden kagirilir. Kokserek’i kdydeki evine getiren kisi ona bakmasi igin oglu
Kurmas’a teslim eder. Yavru kurdun diger kopekler gibi boynuna ip gecirilmesi onun esir
edilmesidir. Zamanla biiyiiyerek giiclii bir kurda doniisen Kokserek anlatinin sonunda diger
kurtlarla karsilastiktan sonra “aslina” doner ve kendisini kdpeklestiren Kurmas’i vahsice
oldiirerek intikamini alir. Avezov’un burada kurdu Tiirk halklarinin simgesi olarak se¢gmesinde
kurdun Tirklerin algi diinyasindaki ve mitolojisindeki yeri onemli bir unsurdur. Kékserek
hikayesinde kurulan bu kurt sembolii 6zii kaybettirilmeye ¢alisilan Tirk haklar igin
kullanilmustir. (S6ylemez ve Azap, 2016, s. 79)

Kirgiz yazar T616gon Kasimbekov’un Bozkurt adli hikdyesinde de kurt bir simge olarak
yer alir. Burada da kurdun kopeklestirilmesi ile kolelestirme durumu s6z konusudur. Bir ¢obanin
koyun siiriisiine saldiran bir kurttan intikam almasinin islendigi hikdyede, ¢oban adam kurdun
inini basarak yavrularini kacirir ve kdpeklestirmeye ¢aligir. Burada simgesel bir boyut kazanan
anlatida ideolojik bir kolelestirme anlayisinin tezahiirii goriiliir. (S6ylemez ve Azap, 2016, s. 79)
Kokserek’te oldugu gibi Bozkurt hikdyesinde de kdpek olumsuz bir anlam tagir. Altaylarin “Iyt le
Borl” (Kopekle Kurt) masalinda ise bu durumun tam tersi goriiliir. Kopek yiicelikleri ve iyiligi
simgelerken kurt ihaneti ve korkuyu simgeler. Fakat bu {i¢ anlatidaki ortak nokta “intikam”
unsurudur. Kurtlarin intikam alma &zelliginden yola ¢ikilarak ii¢ anlatida da kurdun sembolik
olarak intikam unsurunu karsiladig1 gortiliir.

At, Tirk mitolojinse siklikla yer alan bir diger unsurdur. At da tipki kurt gibi olumlu
ozellikleri ile varlik gosterir. Yine kurttan tlireme gibi attan tiireme inanig1 da Tiirk mitolojisinde
yer almaktadir. Tirklerin yasaminda olduk¢a 6nemli bir konumda bulunan atin anlatilarda kanatl
bir kusa benzetildigi goriiliir. Altay Tiirklerine ait saman davullarinda kurt resmi gibi at resmi de
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vardir. Saman bu davulu ¢alarken atin tizerinde goge ¢iktig1 kabul edilir. (Kiigiikbasmaci, 2017,
s. 215-219) Bu inanis, Islamiyet’te Hz. Muhammed’in Mira¢ hadisesinde Yunan mitolojisinin
kanatli at1 Pegasus’la benzer 6zellikler gosteren Burak adinda kanatli bir at ile yaptigi yolculuk
inanisina benzerdir. Tiirk anlatilarinda at daha c¢ok kahramana yoldaslik eden ve onu zor
durumlardan kurtaran bir dost olarak yer alir. Destan kahramanlari genellikle at {izerinde yolculuk
ederler ve atlar1 sayesinde diismandan kagarak kurtulurlar. S6z konusu masalda da at unsurunun
kurtarici roliinde yer aldig1 goriiliir. Masal kahramaninin oglunu Celbegen’den kagirarak giivenli
mekéana ulagtirmaya galigir. Fakat Celbegen baltasi ile onu yaralayarak kurtarict unsurunu ortadan
kaldirir.

At, Aytmatov’un Elveda Giilsar1 romaninin ana unsurlarindandir. Anlatida roman
kahramani Tanabay’in i¢sel hesaplagsmalar iizerinden Tiirkler i¢in atin 6nemi ve sevgisi agiga
cikar. Romanda esine nadir rastlanan bu atin betimlenmesinde vurgulanan 6zellikler de Tiirkler
icin kavramamin Oneminin gostergesidir. Bu ender atin Tanabay’dan alinmasi iizerine her
seferinde kagarak sahibine geri donmesi ise at ile sahibi arasinda kurulan duygusal bagin izlerini
aktarir.

Geyik de tipki kurt ve at gibi kutsal ve yol gosterici mitolojik bir semboldiir. Saman
davullarinda geyik resimlerine rastlanmaktadir. Dede Korkut Kitabr’nda da yer alan geyik motifi
Orhun kitabelerinde Bilge Kagan’in “Baga sigun &tser (anga) sakinur men...” (Dagda yabani
geyik gilirlese Oylece mateme gark oluyorum...) sozleri ile Tiirklerdeki Onemini agiga
¢ikarmaktadir. (Kurt, 2020, s. 63)

Tiirklerde geyik kutsallig1 sebebiyle avlanmasi yasaklanan bir hayvan olarak bilinmektedir.
Geyigin kutsalligin1 anlatan eserlerden biri olan Cengiz Aytmatov’'un Beyaz Gemi’sinde
geyiklerin dldiiriilmesiyle olusturulan sembolik anlatim dikkat ¢eken bir unsurdur. Romanda yer
alan Maral Ana Efsanesi*’ne gore Yenisey nehri yakinlarinda diismanla miicadele eden Kirgiz
kabileleri yasamaktadir. Bir giin Kirgiz kabilesi yasli bahadirlarin1 defneder ve yas siirecine
girerler. Bunu firsat bilen diismanlar1 bu kabileye saldirarak geride tek bir insan kalmayacak
sekilde kabile fertlerini katleder. Bu baskindan 6nce sans eseri kabileden biri erkek digeri kiz iki
¢ocuk ormana gider ve sag olarak kurtulurlar. Geri dondiiklerinde canli bir kisi bulamayan
cocuklar aglayarak diigmani takip etmeye baslarlar. Diisman karargdhina ulasinca Han,
Kirgizlardan geriye kalan bu ¢ocuklarin dldiiriilmesi i¢in yash bir topal kadin ¢agirir. Yaglh kadin
bu emri yerine getirmek i¢in iki gocugu alarak ugurumun kenarina gider. Tam bu noktada anlatiya
disi bir geyik dahil olur. Disi geyik ¢ocuklari ugurumdan atan yagh kadina yaklasarak onlar
kendisine vermesini sOyler. Yasli kadin her ne kadar Maral Ana’ya hayran kalsa da bu ¢ocuklarin
insan soyundan geldigini ve geyiklere de dogaya da zarar verip yok edeceklerini sdyler. Fakat
Maral Ana cocuklar1 da alarak Issik-Gol’e gider ve oraya yerlesir. Bu iki ¢ocuk cogalarak
Kirgizlarin neslini devam ettirir ve bu kabile “Bugu” adin1 alir. Maral Ana ne zaman baglari
stkigsa bu kabileye yardim eder. Oldukga giiclenen Bugular sonunda etrafina, dogaya ve en
onemlisi kutsal geyiklere zarar vermeye baglarlar. Marallarin soyunu tiiketen Bugular Maral
Ana’y1 kendilerine kiistiiriir ve Maral Ana Issik-Gol’li terk ederek baska diyarlara yerlesir.
Anlatida kutsal kabul edilen ve yok olmak iizere olan Kirgiz kabilesine soy veren marallarin
katledilmesi ile kutsala karsi iglenen giinah yer alir.

4 Metnin tamamu i¢in bk. Séylemez, O., Yiik, M. E. (2022). Cengiz Aytmatov ve Masal Diinyasi. Ankara: Bengii
Yaynlart. s. 75.
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Z1t bir ruhu temsil eden kuzgun, hem dogada hem de mitolojide karmasik bir kustur.
Olumsuz taraflartyla kuzgun kutsala karsi1 saygisizligi, boslugu, seytani, kotii ruhlari, diizenbaz
ve hirsizi, savas ve yikimi, 6liim ve kiyameti temsil eder. Buna ragmen bir¢ok kiiltiirde kuzgun
aynt zamanda derin biiyliyli, bilinmeyenin gizemini, 6liim ve doniisiimii, yaratilisi, sifayi,
bilgeligi, korumay1 ve kehaneti temsil eder. Kuzgun hem giinesin hem de aysiz bir gecenin
semboliidiir. (“https://druidry.org/resources/the-raven”: 24.11.2022) iskandinav mitolojisinde,
Odin’e “Hugin” ve “Munin” adl bir ¢ift kuzgun yardim eder. Hugin ve Munin, Odin i¢in o kadar
onemlidir ki, genellikle “kuzgun tanris1” olarak anilirlar. Boylece kuzgunlar sadece iki yardimci
olarak degil, ayn1 zamanda Iskandinav mitolojisinin en ©nemli tanrilarindan biriyle de
iligskilendirilir. Hugin ve Munin, ugup diinyay1 gozlemlemek ve ardindan bulgularinm1 Odin’e
bildirmekle sorumludur. Bir bakima, bu iki kuzgun, onun diinyadaki gozleri gibi hareket
etmektedir. Kelt mitolojisinde oldugu gibi, Odin’in kuzgunlarla iligkisinin muhtemelen onun
savas alaninda kimin yasayip kimin dlecegine karar verme roliiyle bir ilgisi vardir. Savasgilar
savasta oldiigiinde, Odin kuzgunlar1 beslemektedir. Japon mitolojisinde, “Yatagurasu” hem ilahi
dlemin hem de Japonya’nin 6nemli bir semboliidiir. Yatagurasu genellikle ii¢ bacakli bir karga
veya kuzgun olarak tasvir edilir. Baz1 hikayelerde, Yatagurasu normal iki bacaga sahiptir ancak
sekiz fit uzunlugundadir. Bu efsanevi yaratik, birkag hikayede yer alir ve genellikle rehberlik ve
ilahi miidahale anlamina gelir. Biiyiik Britanya’da ise kuzgunlar Londra Kulesi’nden ayrilirsa
kulenin ve Ingiltere Kralligi’nin diisecegine inamilir. (“https://worldbirds.com/raven-
symbolism/”: 24.11.2022)

Saman gii¢lerini temsil eden ve totem olarak kabul edilen hayvanlardan biri olan kuzgun
diger yandan sifa, koruma, sihir, olusturma, biitiinleme, i¢sel yolculuk ve hayvan ruhlar
doniistimiinii  sembolize eder. (“https://birbakmali.blogspot.com/2014/05/mitolojide-bir-kus-
kuzgun.html”: 11.11.2022) Amerikali sair Edgar Allan Poe “The Raven” (Kuzgun) adli siirinde
karanlik bir gecede gizemli bir kuzgun tarafindan ziyaret edilisini anlatir. Sair misralarinda bu
gizemli kuzgun ile konusmaya baglar ve dogaiistli bir deneyimi sembollestirir. (Harits ve Sari,
2016, s. 130) Sair penceresine konan bu kara kuzgun ile dertlestigi misralarinda kustan “kutsal
yaratik” veya “ugursuz kus ya da seytan!” seklinde bahseder. Grimm Masallari’nda yer alan The
Seven Ravens® (Yedi Kuzgun) adli masalda kuzgun “beddua” ve “ceza” unsurunu temsil eder.
S6z konusu masalda yedi tane oglu olan bir adamin her ne kadar istediyse de bir kiz1 olmamustir.
En sonunda bir ¢ocugu daha olan adamin istedigi olmus ve karisi bir kiz dogurmustur. Ancak bu
kiz ¢ok c¢elimsiz ve ufaktir. Adam kizinin bir an 6nce kutsanmasi gerektigini soyleyerek
ogullarindan birini vaftiz suyu almasi i¢in kaynaga gonderir. Diger alti kardes de onunla birlikte
gider. Suyu hangisinin ¢ekmesi gerektigini tartisirlarken masrapay1 kuyuya diisiiriirler. Higbiri
korkudan eve donmeye cesaret edemez. Geg kaldiklart i¢in kizan babalar1 beddua ederek yedi
oglunun da birer kuzguna doniigmesini diler. Yedi kuzguna doniisen bu kardesler kiiglik kiz
kardeslerinin biiyliylip gercekleri 6grendikten sonra yola ¢ikarak onlar1 bulup biiyiiyii bozmasina
kadar uzaklarda kuzgun olarak yasamaya devam ederler. Yine Grimm Masallari’ndan olan The
Raven® (Kuzgun) adli masalda da ayn1 sekilde bir kraligenin giiriiltiilii ve yaramaz ¢ocuguna kizip
“keske bir kuzgun olsan ugup gitsen de ben de biraz dinlensem” diye beddua etmesi sonucu
kuzguna déniisme motifi vardir. “it le Borii” masalinda da kahramanin oglunu agacin tepesinde
birakarak onun yardim istegini geri ¢eviren kuzgun olumsuz bir role sahiptir.

5 Brothers Grimm, a.g.e., 5.262.
6 Brothers Grimm, a.g.e., 5.228.
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Tilki kurnazligi ve hilekarlig1 ile gerek Tirk anlatilarinda gerekse diger milletlerin
anlatilarinda dikkat ¢eken bir diger mitolojik semboldiir. Tilki genellikle olumsuz ¢agrisimlar
yaparak masal kahramanlarin1 aldatmak i¢in kullanilir. Sibirya halklarinin kendilerine yardim
etmeleri icin yilan gibi tehlikeli ve korkun¢ hayvanlarin figiirlerinin yapilarak sakladiklari
bilinmektedir. Yakut Tiirkleri de kurt veya tilkiden medet umarak bu iki hayvanin figiirlerini
oldukga fazla kullanmiglardir. (Ogel, 2010, s. 48) Grimm Masallari’nda da tilki kurnaz ve hilebaz
olarak yer alir. The Fox and The Cat’ (Kedi ile Tilki) masalinda ¢ok fazla hile bildigi i¢in kediye
gosteris yaparak akil vermeye c¢aligan kibirli tilki masalin sonunda tazilardan kurtulmak i¢in hangi
hileye bagvuracagina karar veremez ve yem olur. Kedi ise tek bildigi seyi yaparak kagar ve
kurtulur. The Fox and The Horse® (Tilki ile At) adli masalda ise tilki kurnazlig1 sayesinde
sahibinin terk ettigi yash bir atin ormanda aslan avlamasina ve eve geri donmesine yardim eder.
The Wedding of Mrs Fox? (Tilki Hanimin Diigiinii) adli masalda da karisinin kendisini aldattigini
diistinen dokuz kuyruklu bir tilki 6lii taklidi yaparak kendisinden sonra tilki hanimin evlenip
evlenmeyecegini gérmek ister. Grimm Masallarr’nda gorildiigi tizere tilkinin hilebaz yonii 6ne
¢ikan bir unsurdur. Altay Tiirklerinin “It le Borii” masalinda tilki kahramanin ogluna yardim eden
kurtaric1 bir role sahiptir. Tiirli hilelerle oyunlar oynamasi ve kurnazligi ile {inlii olan tilki
masalda Celbegen’i kandirarak goziinii balgikla sivar ve kahramanin oglunun agacgtan kagmasina
yardim eder.

Masalda yardimci ve kurtarict roliiyle yer alan bir diger tabiat unsuru da “agac’tir. Altay
Tiirklerinin giinliik yasamlarinda ve inanglarinda ¢am, kaymn, melez, koknar ve ladin agaclari
onemli yer tutar. Bunlardan kayin agaci, dini tdren ve uygulamalarda en ¢ok kullanilanidir. Kayin
agacinin dallar1 ve 6zellikle yapraklart evdeki kotii ruhlardan kurtulmak i¢in yakilir. Bu nedenle
kaym, insan ile Tanr1 arasinda bir baglanti olarak kabul edilebilir. Bu agaca “kiyira” veya
“calama” adi verilen kumaslar baglanir. Ladin agaci Erlik tarafindan yaratilan ve kotii olarak
kabul edilen agaclardan biri olmasina ragmen sozlii edebiyatta 6zellikle destanlarda bay terek
(kutsal ladin agaci) olarak gegmektedir. Destansi kahraman bu agacin altinda dinlenir ve uyur.
Bir destanin konusuyla ilgili rityalar genellikle kahraman bu agacin altinda uyurken meydana gelir
ve yakinlarda énemli olaylar gerceklesir. insanlar gokyiiziine kadar uzanan agaglarin oldugu,
beslenmeden barmnmaya kadar yasamin her alaninin dogaya bagli oldugu dogal bir ¢evrede
yasadiklari i¢in dogaya baglidirlar. (Giiner Dilek, 2006, s. 79) Dolayisiyla dogaya ait bu unsurlar
da kutsal saymaktadirlar. Aga¢ kavraminin masalda kurtarici, yardimei roliiyle yer almasi bu
kutsalliktan gelmektedir denebilir.

“Su” kavrami, Tlrklerde kutsallik tagiyan bir diger mittir. Temizligi temsil eden su kiiltii
hayat kaynagi, 6liim kaynagi (Tufan), topragi besleyen, koruyucu iyeye sahip olan bir varlik
olarak kabul edilmistir. Altay Tirklerinin mitolojisinde su yerin yaratilisindan once her yeri
kaplayan bir unsurdur. Daha sonra Tanr1 insandan sularin dibine dalip bir toprak getirmesini ister
ve insanin dalip getirdigi bir avug toprag1 suyun iizerine sagarak yeryiiziinii yaratir. (Ogel 2010,
S. 452-453) Yine Altay inaniglarina gore yer-su iyeleri insanlarin yasadig1 yerlerde yasayarak
bereket verir. (Inan, 1987, s. 491) Grimm Masallari’nda da su kutsal ve can veren bir sembol
olarak yer alir. The Water of Life'® (Hayat Suyu) masalinda yash ve hasta kralin yasamas igin
hayat suyundan i¢mesi gerekmektedir. Islam-Tiirk kaynaklarinda “ab-1 hayat” olarak bilinen ve

7 Brothers Grimm, a.g.e., s. 208.
8 Brothers Grimm, a.g.e., s. 221.
9 Brothers Grimm, a.g.e., 5.265.

10 Brothers Grimm, a.g.e., s. 240.
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hayat kaynagi olan suyun sdz konusu masalda ayni iglevi ile yer aldigi goriiliir. Bir tabiat unsuru
olan su Tiirk anlatilarinin hemen hepsinde olumlu bir anlama sahiptir. S6z konusu masalda ise
“aldatma” ve “kurtaric1” olmak {izere ile iki farkli role sahip oldugu goriiliir. Masal anlatisinin
basinda Kongibay’in atlarini su icmesi icin gotiirdiigli ve Celbegen’in aldatmacalar ile
karsilastigi mekan olan su daha sonra masal kahramaninin oglunun kdpekler tarafindan kurtarilma
mekanini temsil eder.

Altay mitolojisinde “yedi bagli” dev olarak bilinen “Yelbegen” veya “Celbegen”
masallarda sikca karsilagilan mitolojik bir varliktir. Altay Tirkleri yeryiiziiniin {i¢ katmandan
olustuguna inanarak gokyiiziinde Tanr1 Ulgen’in ve iyi ruhlarin, yeryiiziinde canlilarin ve yer-su
iyelerinin, yeraltinda ise Erlik ve kot ruhlarin yasadigina inanmaktadirlar. Erlik Tanri’nin
islerine karigmasi ve bozmasi sonucu yeraltina ceza olarak gonderilir. Erlik yeraltinda kendi
yarattig1 kotii ruhlar ile yasar ve bu kot ruhlar yeryiiziine gondererek orada kotiiliikler islemeye
devam eder. Celbegen de bu kotii ruhlar arasinda yer alan bir devdir. Bu kétii ruh Hakas
Tiirklerinde “Cilbigen”, Tuva Tiirklerinde “Celbege”, Kuzey Tiirklerinde de Altay Tiirklerinde
oldugu gibi “Celbegen” ve “Yel Moos”, “Kara Moos” adlariyla bilinmektedir. Celbegen tek, iic,
yedi veya on basgli olarak bilinir ve kara veya sar1 renkte olur. Bu dev yaratik deniz ve karada
yasar. En belirgin ozelliklerinden birisi insan eti yemesidir. (“https://www.altayli.net/altay-
turklerinin-anlatmalarinda-mitik-bir-varlik-celbegen.html: 11.11.2022) Diger bir Altay masali
olan “Oskiis Uul La Emey-Aru” masalinda Celbegen ile ilgili su sekilde bilgi verilmektedir: “Yedi
basli Celbegen halkin kanini icer. Onun ¢ok heybetli Karalday ve Saralday adli iki oglu var. Onlar
seni oldiriir.” (Dilek, 2003, s. 138) Diger yandan masallarda Celbegen’in sekil degistirme
ozelligine sahip oldugu goriilmektedir.

Masallarda, efsanelerde ve menakibnamelerde yer alan sekil degistirme her zaman ceza
vermek veya iyiligi saglamak i¢in yapilmaz. Sekil degistirme kotli unsurlar1 da temsil eder. Bu
tiirlerde don degistirmek veya herhangi bir hayvanin donuna girmek (geyik donuna girmek,
giivercin donuna girmek vb.) deyimi ile yer alan sekil degistirmeler genellikle kutsal kabul edilen
ve iyiligi temsil eden hayvanlarin oldugu goriiliir. Hiinkdr Haci Bektag Veli Veldyetndmesi (Duran
ve Gilimiisoglu, 2010, s. 201-209) igerisinde yer alan don degistirme inanis1 “dogan” ve
“giivercin” kuslarinin sekline girme ile gergeklesir. Bir rivayette Hiinkar Haci1 Bektas Anadolu’ya
yaklasinca buradaki erenlere selam verir. Erenler onun Anadolu’ya girmesini ve tiim halki
kendisine baglamasini istemezler ve ona engel olmak i¢in kanatlarini birlestirmeye karar verirler.
Erenler bir araya gelerek velayet kanatlarini birlestirir ve yerden arsa kadar set ¢ekerler. Hiinkar
Haci1 Bektas Veli Anadolu sinirina gelip de yolun kapatildigini gériince velayetle sigrayarak arsin
tavanina ulagir ve melekler onu orada karsilar. Hiinkar orada giizel bir giivercin sekline girer,
havada kanat ¢irparak Sulucakarahdyiik’e iner. Bunun {izerine panige kapilan Anadolu Erenleri
aralarindan birinin dogan sekline biirliniip giivercini yakalamasini isterler. Bu erenlerden biri olan
Haci Denizli, dogan sekline girerek Sulucakarahdyiik lizerinde oturmakta olan giivercini
pengesiyle yakalamaya kalkar. Doganin kendisine yaklastigi sirada giivercin seklinden ¢ikan Haci
Bektas tekrar insan suretine biiriiniir. Yine Hiinkdr Hact Bektas Veli Veldyetndmesi’nde (2010, s.
779-785) yer alan bir diger rivayette Hiinkadr Haci Bektas Veli’nin 6zel hizmetinde bulunan
halifesi Sar1 Ismail bir giin nereyi yurt tutacagini diisiiniir. Bu durum Hiinkar’a malum olur ve
Sar1 Ismail’e bir sopa alip atmasini ve bu sopa nereye diiserse oray1 yurt tutmasini soyler. Sari
Ismail sopasini alir ve atar. Sopa Tavaz’da bir kilisenin kubbesine diiser. Sar1 Ismail o gece orada
dinlenip sabah boynunda beyaz tiiyleri, ayaginda ¢ingiragi olan ¢ok giizel bir dogan sekline girer
ve Tavaz’da bir yere konar. Rivayetlerde giivercin sekline girme kutsallik anlami tagirken dogan
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sekline girmenin hem olumlu hem de olumsuz anlamlar1 karsiladigi goriiliir. “it le Borii”
masalinda don degistirme motifi ile kurttan baska bir seye doniisme veya baska bir seyden kurda
doniisme de s6z konusudur.  Anlatinin sonunda kopegin kurda donilismesi bu agidan
degerlendirilebilir.

Tiirk Tasavvuf kiiltiirlinde var olan “don degistirme” sekil degistirmeyi ifade eden bir
motiftir. Saman mitolojisinde oldukca yaygin olan bu motif samanin ayin sirasinda boga, kus,
kurt vb. hayvanlara doniistiigii inancini tagir. Don degistirme motifi Tiirk efsanelerinde de ¢ok sik
goriilmektedir. Altay mitolojisinde sekil degistirme i¢in “kabulgan” kelimesi kullanilir. Sekil
degistirmede ise en ¢ok kurt ve geyik sekline girildigi goriiliir. Bununla birlikte evliya ve velilerin
giivercin donuna girmesi de yaygindir. “Tiirk sOylence ve masallarinda “don biiriinme” (sekil
degistirme) genelde {istiin bir giic (Tanri, sihirbaz, cadi, evliya vb.) tarafindan, ya yapilan bir
tyilige karsilik 6diil olarak ya da yapilmis bir kétiiliige karsi ceza seklinde gergeklestirilir.” (Kurt,
2020, s. 64) Soz konusu masalda da kotii ve iistiin bir giici sembolize eden Celbegen dnce at
cigeri daha sonra ihtiyar bir adam sekline girer.

Bahaeddin Ogel (2002, s. 564) Tiirk anlatilarinda devlerin sekil degistirerek istedikleri
zaman kiigiillip biiyliyebilme 6zelligine sahip oldugunu sdyler. Celbegen de s6z konusu masalda
bu &zellikleri ile dikkat ¢eker. Once bir at cigerine doniisiir. Daha sonra da ihtiyara doniiserek
masal kahramaninin oglunu yemek ister. Celbegen’in bir ihtiyara doniismesinde bilge ve ylice
kisilik, saygi gibi toplum tarafindan kabul goren goriisler yatar. Masallarda ihtiyar kisilerin
olumlu 6zellikleri ile yer aldig1 goriiliir. Bununla birlikte yasl kisiler cadi, biiyiicii, kotii kalpli
kral vb. rollerle de ortaya ¢ikabilmektedirler. Kamal Abdulla (2012, s. 58) ihtiyarin tecriibeyi,
gencin ise tecriibesizligi temsil ettigini sOyler. Bu durum “bilge-cehalet” kavramlarini da
yansitmaktadir. Celbegen’in ihtiyar bir kisiye doniismesinde istedigini yaptirmak i¢in genci
aldatmak ve alt etmek gibi amaglar s6z konusudur. Masalda kotii unsurun hedefine ulagmasi igin
ihtiyar roliiniin sahip oldugu erdemlerden yararlanmak istedigi sdylenebilir.

Ikinci olarak Celbegen’in bir at cigerine doniismesinde yine aldatma unsuru goriiliir.
Kongibay atimi sulamaya gotiirdiiglinde, at su icerken aniden korkar ve Kongibay suda atin
cigerini goriir. Cigeri alarak, kancaya takar ve atina binerek uzaklagir Giderken bir ses duyar ve
doniip bakar ki, kancadaki atin cigerinin yerinde Celbegen oturuyor. “Burada Celbegen’in atin
cigerine donilismesi, diger kotii ruhlarla paralellik gostermesi bakimindan ayrica 6énem arz
etmektedir. Bilindigi gibi, alkarilar1 logusa kadinlarin cigerini ¢alarak suya atmakta; yalmavuz ise
zaman zaman akciger seklinde yiizmektedir.” (Inayet, 2007, s. 70). Diger yandan iki biiyiik kopek,
suya atlayan Celbegen’in 6ldiigiinde yilizeye ¢ikan kaninin “kara” renkte olacagini soyler.
Celbegen’in kaninin kara olmasi Erlik’in, yani yeraltinin rengi olan karadan gelmektedir. Bu
durum Celbegen’in yeraltinin kotii ruhlarindan biri oldugunun gostergesidir. Kizil kan ise olmas1
gerekendir ve iyi olan1 simgelemektedir. Diger yandan Sibirya gibi soguk bir cografyada at cigeri
ve sigir cigeri gibi yiyecekler soguktan korunarak hayatta kalmak igin tercih edilmektedir.
Masalda Celbegen’in at cigerine doniismesi aldatmaca unsurunu giiglendirilmesi igin tercih
edilmistir.

Dede Korkut Kitab’inda “Basat’in Tepegdzii Oldiirdiigii Destan”da goriilen tek gozlii dev
olan Tepegoz, Tirk masallarindaki devlerin 6zelliklerinden ¢ok Yunan mitolojisinde “cyclops”
adi ile bilinen tek gozlii devlerin 6zelliklerini tagir. Tek gozii olan ve yalniz bu géze darbe alinca
Olebilen bir dev 6zelligi gosteren Tepegodz, yedi bash Celbegen’den farklidir. Tepegdz’iin sekil
degistirme gibi bir 6zelligi de yoktur. Tepegoz islenen su¢ sonucu dogan bir dev olarak halka
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verilen bir cezay1 sembolize eder. Celbegen ise Erlik’in yarattigi kotii ruhu temsil eder. Bu
dogaiistii iki yaratik arasindaki ortak 6zellik ikisinin de yeryiiziindeki insanlara korku salarak
onlarin eti ile beslenmeleridir. Tepegoz de Celbegen gibi insan etiyle beslenir ve Oguz ilindeki
biitiin ¢ocuklarin kulaklarini yer. Basat, Tepegdz’ii dldiirebilmek icin ateste kizdirdigr mizragi
onun tek goziine bastirarak kor eder. Bu motif Yunan mitolojisindeki Homeros’un Odiseyus’unun
bir cyclops olan tek gozlii devi kandirarak goziinden bigaklamasi ile benzerlik gdsterir. Bununla
birlikte Celbegen yedi basa sahiptir ve masallarda kesilerek veya bogularak 6ldiiriiliir. S6z konusu
masalda Celbegen suya saklanir ve arkasindan iki biiyiik kopek suya girerek Celbegen’i orada
oldiiriir. Masalda bundan baska Celbegen’in nasil 6ldiiriildiigiine dair bir bilgi verilmez.

Yine Dede Korkut Kitabi anlatilarindan biri olan “Salur Kazan'm Yedi Bash Ejderhay1
Oldiirmesi Destani”nda yer alan ve dogaiistii bir varlik olan yedi bash ejderha ile yedi bash
Celbegen’in bu baglamda benzer 6zellikler gosterdigi sdylenebilir. Destan kahramani Kazan, yedi
basl ejderhanin yedi bagini1 da keserek ondan kurtulur. Celbegen’in de diger Altay masallarinin
bir kisminda ayni sekilde 6ldiirtildiigii goriiliir.

Sonug¢

Sozli kiiltlir 6gesi olan masal tiirii mitlerle gevrelenmis genis bir hayal diinyasina sahiptir.
Bu mitler kimi zaman ayni sekilde kimi zamansa anlam degistirerek anlatilarda yer bulur.
Ozellikle yakin ¢ag yazarlarinda sembolik anlatim unsuruna doniisen bu mitler sdzlii kiiltiirde
tiireyis, kutsallik, totem gibi inanislar1 devam ettirmektedir.

Altay Tiirklerinin masallarinda yer alan mitolojik unsurlar diger Tiirk halklarinin inanislari
ile benzerlik gostermektedir. Bununla birlikte “Iyt le Borii” masalinda kurt motifinin algi bigimi
olarak farkli ozellikleri ile yer aldigi goriilmektedir. Kurt Tiirk mitolojisinde kutsal ve yol
gosterici Ozellikleri ile yer alirken s6z konusu masalda korku salarak intikam alan vahsi bir
hayvani simgelemektedir.

Masalda kurt disinda at, tilki, kuzgun, saksagan geyik ve kus gibi farkli hayvan mitlerine
yer verilmigtir. Bu hayvanlardan at, tilki, geyik ve kus diger Tiirk anlatilarinda oldugu gibi
kutsalliklar1 {izerinden olumlu yonleri ile kahramanin yardimer unsurlarini olusturmaktadirlar.
Yalniz saksagan ve kuzgun kahramanin oglunun yardimma kulak asmayarak onu caresiz
birakmaktadir. Hayvanlar disinda aga¢ ve su da Tiirk kiiltiiriinde 6nemli yeri olan kiiltlerdendir.
Agac da hayvanlar gibi yardim unsurunu saglayarak kahramanin hayatta kalmasini saglar. Su ise
masalda ilk olarak dogaiistii varlik ile karsilagma mekan1 iken daha sonra bu varliktan kurtulma
mekani olarak yer alir.

Masalda yer alan Celbegen, Erlik’in yeraltinda yarattigi kotii ruhlardan biri olarak bilinir.
Bu yaratik diger Tiirk anlatilarindaki devlerle benzerlikler gosterir. Dede Korkut Kitabi’ndaki
Tepego6z ile Celbegen arasinda “insan yeme” ve “yeryiiziine ceza olarak gonderilme” gibi
benzerlikler bulunur. Bunun disinda Anadolu’daki halk inaniglarindan alkarisi ve yalmavuz gibi
varliklarla da benzerlikler gostermektedir. Diger yandan bu dev sekil degistirme O6zelligine
sahiptir ve masal kahramanini kandirmak i¢in ¢esitli sekillere biirlinmektedir.

Cagdas Tiirk anlatilarinda ele alinan kurt géndergeleri ile s6z konusu masalda yer alan kurt
motifi arasinda farkliliklar bulunur. Kirgiz yazar Cengiz Aytmatov’un Disi Kurdun Riiyalari’nda
oldugu gibi Kirgiz yazar T6logon Kasimbekov’un Bozkurt adli hikdyesinde ve Kazak yazar
Muhtar Avezov’un Kokserek adli hikdyesinde de kurt kutsal kabul edilen ve kopekten iistiin
Ozellikleri olan bir hayvan olarak ele alinir. Bununla birlikte masalda oldugu gibi Aytmatov’un
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Akbara Efsanesi'nde de bir hayvanin donuna girme motifi vardir. Insandan kurda déniisme
motifinin islendigi bu efsanede Akbara adindaki geng¢ kiz bir disi kurda doéniiserek kendisine
ihanet eden Muhtar’1 terk eder. S6z konusu masalda da kurda donlisme motifi ceza unsurunu
karsilamak i¢in yapilir.

Geyik motifi de Tiirk anlatilarinda kutsal bir motif olarak yer alir. S6z konusu masalda da
masal kahramanina yardim eden bir hayvan olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Cagdas Tiirk diinyas1
yazar1 olan Aytmatov da geyik motifini romanlarinda islemis ve doga tahribatina 6nem vermis
bir isimdir. Yazarin Beyaz Gemi romaninda yer alan Maral Ana Efsanesi’nde disi geyigin yol
gostericiligi ve himayesi altinda yeniden tiireyis inanci anlatilmaktadir. Tiirk mitolojisinde de
geyik olumlu anlamlari ile yer almaktadir.

Bir diger dnemli unsur olan at da Tiirk anlatilarinda énemli kabul edilen mitlerdendir. At
yoldas, arkadas ve kahramanin yardimcisi gibi farkli anlamlari karsilamaktadir. Masalda geyik
gibi yardimci rolii ile yer alan at, Aytmatov’un Elveda Giilsar1 romaninin ana unsurlarindandir.

Anlatilarda yer edinen varliklara yiiklenen anlamlar bir milletin ortak degerlerini ve hayat
felsefelerini yansitmasi agisindan énem arz eder. S6z konusu masalda ortaya konan orneklerde
goriildiigli iizere Altaylarin masal diinyasinda diger Tiirk masallarinda yer alan ortak motifler
oldukca fazladir. Mitolojik anlamda farkliliklar goriilse de kurt, geyik, kuzgun, tilki ve agac, su
gibi tabiat unsurlar algi bi¢imini yansitmaktadir.

Literatiirde ele alinan kavramlar her zaman ayni1 anlam1 karsilamamaktadir. Kimi zaman
kutsallik atfedilerek olagan dis1 anlamlar yiiklenen bu varliklar kimi zaman da olumsuzluklari
cagristirmaktadir. Tespit edilen bu benzerlikler ve farkliliklar toplumlar arasindaki ortak duygu
ve inaniglar1 yansitmasi agisindan 6nemlidir.

Literatiirde 6zellikle Tiirk diinyast masallar1 alaninda ¢aligmalarin sayisi ¢ogaltilmali ve
bulgular dogrultusunda Tiirk diisiince sistemine yansiyan ve yasam felsefesini belirten masal
motifleri ve karsiladiklar1 anlamlar tespit edilmelidir. S6z konusu g¢alismalarin ¢ogaltilmasi ile
Tiirk halklar arasindaki ortak duygu ve eylemlerin belirlenmesi de oldukca 6nemli olacaktir.
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Extended Abstract

Altai Turks living in Southern Siberia are a Turkish community that has valuable works in
terms of oral culture products. It is seen that important animal and nature motifs in Turkish
mythology take place in tales, which are one of the products of oral culture. The richness of the
elements of Turkish mythology draws attention in the tale of “Iyt le Bérii” (Wolf with a Dog)
belonging to the Altai Turks. In this fairy tale, which includes supernatural beings, there are
animals such as deer, horse, bird, fox, raven and dog, and natural elements that are considered
sacred and are believed to be protective possessors such as trees and water. The striking point in
the tale is that the wolf myth, unlike other Turkish narratives, emerges in a negative sense, as in
European myths.

The tale type, which is an oral culture element, has a wide imagination surrounded by
myths. These myths find their place in the narratives, sometimes in the same way and sometimes
by changing their meaning. These myths, which have turned into symbolic expression elements
especially in recent writers, maintain beliefs such as descent, holiness and totem in oral culture.

The mythological elements in the tales of the Altai Turks are similar to the beliefs of other
Turkish peoples. However, it is seen that the wolf motif in the tale “Iyt le Borii” takes place with
its different characteristics as a form of perception. While the wolf takes place in Turkish
mythology with its sacred and guiding features, it symbolizes a wild animal that takes revenge by
instilling fear in the aforementioned tale.

In addition to the wolf, different animal myths such as horse, fox, raven, magpie, deer and
bird are included in the tale. Among these animals, horse, fox, deer and bird form the auxiliary
elements of the hero with their positive aspects through their sanctity, as in other Turkish
narratives. But the magpie and the raven ignore the help of the hero’s son, leaving him helpless
on the tree.

Apart from animals, trees and water are also cults that have an important place in Turkish
culture. Like the animals, the tree also provides the help element, ensuring the survival of the
hero. Water, on the other hand, is the place of encountering the creature in the tale first, and then
it takes place as “a place of getting rid of this creature”.

Celbegen in the fairy tale is known as one of the evil spirits created by Erlik underground.
This creature shows similarities with giants in other Turkish narratives. There are similarities
between Tepegdz and Celbegen in the Dede Korkut Kitabi, such as “eating people” and “sent t0
earth as punishment”. On the other hand, this giant has the ability to change shape and takes
various forms to fool the fairy tale hero.

There are differences between the wolf references in contemporary Turkish narratives and
the wolf motif in the tale in question. As in Kyrgyz writer Cengiz Aytmatov’s Disi Kurdun
Riiyalari, in Kyrgyz writer T616gon Kasimbekov’s story Bozkurt and Kazakh writer Muhtar
Avezov’s Kokserek, the wolf is considered as an animal that is considered sacred and has superior
characteristics than a dog. In the legend of Akbara, in which the motif of transforming from human
to wolf is processed, a young girl named Akbara turns into a wolf and abandons Muhtar, who
betrayed him.

The deer motif also takes place as a sacred motif in Turkish narratives. In the tale, it appears
as an animal that helps the fairy tale hero. Aytmatov, who is a contemporary Turkish world writer,
is also a name who has used the deer motif in his novels and attached importance to the destruction
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of nature. In the legend of Maral Ana, which is included in the author’s novel Beyaz Gemi, the
belief in rebirth under the guidance and protection of the female deer is told. In Turkish
mythology, deer takes place with positive meanings. Another important element, the horse, is one
of the myths considered important in Turkish narratives. The horse has different meanings such
as comrade, friend and hero's helper. The horse, which plays a supporting role as a deer in the
fairy tale, is one of the main elements of Aytmatov’s novel Elveda Giilsari. The meanings
attributed to the assets in the narratives are important in terms of reflecting the common values
and life philosophies of a nation.

In this study, the tale of “Iyt le Bérii” (Wolf with a Dog), which is an Altai oral culture
element and evaluated under the title of “Tales about Fighting with Terrible Creatures”, will be
examined in the mythological context and how the determined motifs are handled in the literature
will be tried to be explained comparatively.
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