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TURK DUNYASI EFSANELERINDE HAYVANLARLA ILGILI MOTIFLER UZERINE*
MOTIFS ABOUT ANIMALS IN THE LEGENDS OF TURKISH WORLD
Neslihan Huri YIGIT*

Oz

Efsane, toplumlarin sosyal ve kiiltiirel zenginliginin aynasi olarak ytizyillardir anlatilagelir. Anlatmaya dayal: tiirler arasinda
gerceklik ve inan¢ olgularmin agirlikta oldugu bir tiir olan efsane, gercek hayatla biitiinlesik unsurlari tasimasi bakimindan
bilgilendirici yonii agir basar. Tiirklerin adlarmin yaninda kurdun, atin ve kartalin da adinin aniliyor olmasi bizi bunun kékenini
arastirmaya itmistir. Calismamiz kapsaminda yazili tarihten 6nceki doneme de 1s1k tutan efsanelerdeki hayvan motiflerinin Tiirklerin
sosyal ve kiiltiirel hayatlariyla kiyaslamasi yapilacaktir. Tiirk boylariin efsaneleri arasindan secilen, hayvanlar: konu edinmis efsaneler
Motif Index of Folk Literature’un “B-Hayvanlar” kategorisine gore motif haritasi ¢ikartilmis, analizi ve karsilastirmalar1 yapilmustir.

Anahtar Kelimeler: Halk Bilimi, Efsane, Tiirk Diinyasi, Motif, Hayvan Motifi.

Abstract:

The legend has been expressed as a mirror of society’s social and cultural richness for centuries. As a literary genre, legend
which is dominated by the reality and the belief among the oral genres, in terms of integration of the facts of the daily life, it is a
didactical genre. Expression of the wolf, horse, and eagle together with the names of the Turks lead us to study its sources. In cadre of
our study, we will compare animal motives in the legend of preliteracy period with the social and the cultural life of the Turks. The
selected legends that mention about animals were mapped according to the category of “B-Animals” of the Motif Index of Folk
Literature and then analyzed and compared.
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1. Giris

Turkler, tarihin ¢ok eski zamanlarinda yasamaya baslamis, kendilerine has kiiltiirel, siyasi ve
geleneksel uygulamalariyla inanglarimi beraberlerinde giuintimiize tasimis koklii bir medeniyete
mensupturlar. Turklerin zaman iginde boylara ayrilmasi ve her boyun yeni etkilesimler neticesinde
farkliliklar kazanmasi, gerek tarihi gerekse folklorik anlamda cesitlilikler dogurmustur. Bu cesitlikleri
bugtine tasiyan en onemli edebiyat tirtinleri efsanelerdir. Kisaca “asilsiz, hayal mahsulii hikdye, soylence”
seklinde tanimlanan efsane, “kendine 0zgii bir iislubu, kaliplasmus, sabit bicimleri olmayan, diiz konusma dili ile
herhangi bir yerde ve zamanda, herhangi bir kisi tarafindan anlatilabilen; konularini olagan ya da olaganiistii varlik ve
olaylardan alan; eitmek, ders vermek, aciklama getirmek gibi islevler iistlenen; mitolojik, tarihi, dini ve sosyal hayata
dair unsurlar iceren; dinleyici tarafindan gercek ve kutsal olduguna inamlan; sozlii gelenegin iiriinii olan bir anlat:
tiirtidiir” (Erol, 2012, 80). Efsane ilkel insanin sorularina cevap veren, aciklanamayan aciklayan, sonuglarin
sebeplerini gosteren bir anlat: tiirti olarak kendi iginde “motif” kelimesiyle adlandirdigimiz imzalar tasir.
“Bir masalda gelenegi devam ettirme giiciine sahip en kiictik parca” (Sakaoglu, 1980, 24); “kendine has, farkliligi
gasteren dzelliklere sahip parga” (Ekici, 2004, 31) olan motifler belli bir cografya ait belli bir konunun ele alinis
sekillerini ortaya koymak ve o konunun yogunlugunu ol¢gmek icin yararlandigimiz baslica araglardir. Bu
anlamda Stith Thompson’in ilk baskis1 1932-36 yillarinda, genisletilmis baskis1 1955-58 yillarinda yayimlanan
eseri Motif Index of Folk Literature (Halk Edebiyatinin Motif Indeksi), anlatmaya dayal tiirlerdeki motiflerin
belirlenmesinde yararlandigimiz, halkbilimi arastirmalari i¢in, ansiklopedik olarak {tiretilmis en genis ve en
onemli referans kaynagimizdir.

Bu calismamizda Tiirk diinyasi efsaneleri arasindan sectigimiz 132 efsane metni 6lgiit almarak,
efsanelerde tespit edilen hayvanlarla ilgili motiflerin kisa bir degerlendirmesi sunulacaktir. Tki baslik altinda
yapacagimiz degerlendirmemizde ilk olarak Motif Index of Folk Literature’un “B-Hayvanlar” kategorisine gore
tespit ettigimiz hayvan motiflerinin analizi yapilacak, akabinde, efsanelerde en ¢ok konu edinilen hayvanlar
ile rastlanilmayan hayvanlar kiiltiirel ve sosyolojik olarak sebep sonug iliskisi iginde irdelenecektir. Bu
sayede hayvanlarin Tiirk kiiltiiriindeki ve sosyal hayatindaki yerini efsane metinlerindeki hayvanlarin

* Bu makalenin olusturulmasinda 2018 yilinda tamamlanan “Tiitk Diinyas1 Efsanelerinde Hayvanlarla Ilgili Motifler” baslikli doktora tezinin
verilerinden yararlanilmustir.
" Dr.
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rolleri ile karsilastiracak ve Tirk efsaneleri ile Ttirklerin gercek hayatinin mukayesesini yapma firsatimiz
olacaktir.

2. Motif indeks’e Gore Tespit Edilen Tiirk Diinyas1 Efsanelerindeki Hayvan Motifleri

Tiirk boylarinin tarihi siireg icinde birbirlerinden kopuk hayat yasamalar, farkl: kiiltiirel tirtinlerin
ortaya ¢ikmasinda oldukga etkili olmustur. Halkbiliminde varyant-versiyon terimleriyle aciklanan,
konularin kiltiirler aras1 tasinmasi meselesi, inceledigimiz metinlerde de karsimiza ¢ikmstir. Hayvan
motiflerinin yer aldig1 efsanelere kabaca bir goz attigimizda “yaratilis, olusum ve dontisum” ile ilgili
efsanelerin ¢ogunlukta oldugu dikkatimizi geker. Tturklerin dinlik ya da totemik inaruslar1 ve boylarin,
milletlerin tarihiyle ilgili efsaneler ikinci agirlik noktasimi olusturur. Ugiincii sirada ise yer adlarmin
olusumunda hayvanlarin etkilerini konu edinen efsaneler gelir. Bunlara karsilik mitolojik kokenli motiflerin
oldugu efsaneler oldukca sinirh sayidadir.

Efsanelerin bilgilendirme, 6gtit verme ve bazi kurallar ile davranislarin nedeni acitklama gibi islevleri
vardir (Seyidoglu, 2005, 271-273). Bu islevlerin yerine getirilmesinde en etkili aracin hayvanlar oldugu
yapilan arastirmalarla ortaya konulmaktadir. Ciinkii kisiye dogrudan iletilen emir ve yasaklar, 6fkeyi ve
kars1 ¢ikarak reddetmeyi beraberinde getirir. Ayrica insanin tecriibelerinin sonuglarini gozlemlemesi uzun
zaman alabilecegi icin kisi kendinden baska en yakininda bulunan diger canlilardan destek alir. Bu yolda
hayvanlarin hareketleri, Tanri'nin hayvanlari cezalandirmas1 ya da odiillendirmesi, hayvanlarin kendi
aralarindaki etkilesimlerinin neticeleri anlatilarak bunlarin belli bir amaca hizmet etmesi saglanir. Bu amag
etrafinda sekillenen motiflerin basinda hayvanlarin kisilestirilerek konusturulmasi gelir.

Motif Indeks’e gore hayvanlarla ilgili motif haritasim gikarttigimiz Tiirk diinyasi efsanelerinde en
¢ok karsilastigimiz motif grubu “B200-B299. Insan davramslar: gosteren hayvanlar” ana bashg altindaki “B210.
Konugan hayvanlar” alt bashigidir. Bu grupta en ¢ok konusturulan hayvan on efsanedeki anlatimlariyla
“yilan”dir. Tkinci sirada ise dokuz efsanede konusan “kopek” gelir. Hayvanlar1 dort ayaklilar ve kuslar
olarak ikiye ayirdigimizda dort ayaklilar grubundaki evcil ve vahsi hayvanlar, kus grubuna gore daha ¢ok
konusturulmustur. Maymun, tilki, at, geyik, kedi en az tiger efsanede konusturulan hayvanlardir. “B211.3.
Konusan kus” motifi altinda en ¢ok “karga”nin konusturuldugunu goérmekteyiz. fkinci sirada ise akil veren
modelindeki “baykus” gelir.

Turk diinyas: efsanelerinde en ¢ok karsilastigimiz ikinci motif grubu yardimci hayvanlara aittir.
“B300-B599. Dost hayvanlar” ana baslig1 altindaki “B400-B499. Yardimc: hayvanlarn tiirleri” ile “B500-B599.
Yardimc: hayvanlarin  hizmetleri” motiflerinde hayvanlarin kendi olagan niteliklerine aykiri eylemler
gostererek insanlara yardimci olduklar: gortilmektedir. Tiirklerin ilk tiireyis efsanesinde de basrol oynayan
“kurt” bu grupta en ¢ok bahsi gegen hayvan olarak birinci siradadir. Kurdun rehber olup boylar: miireffeh
mekanlara ulastirmasi, terk edilen ¢ocuklar1 emzirmesi motifleri kurda atfedilen kutsiyeti de gostermektedir.
Yardimc1 hayvanlar kategorisinde “kopek” ve “at” ile ilgili motifler ikinci sirada degerlendirilmektedir.
Kopek, efsanelerde “yardimci sadik hayvan” motifindedir. At, kahramanla birlikte savasan, onu
tehlikelerden kurtaran, ugarak uzak diyarlara kisa siirede onu tasiyan bir roldedir. Her ikisinin de Tiirklerin
sosyal hayatiyla ortustiigi goriiliirken, konusan, ugan, emziren halleri nedeniyle motif bazinda ele
almmuslardir.

Hayvanlarla ilgili efsane motiflerini genel olarak degerlendirdigimizde hakkinda en ¢ok motif
bulunan hayvanin “yilan” oldugu gorlur. Yilanin tek basimna islendigi efsanelerin sayica ¢ok olmasinin
yaninda yirmiden fazla efsaneye de konu edilmis olmas: dikkati ¢ceker. Bu efsanelerde yilanin bir taraftan
korkulan ve nefret edilen bir varlik olarak yer almasi, diger taraftan hastaliklara ila¢ olan bir varlik olarak
anlatilmast iki tezat motif olarak karsimiza cikar. Yilan, Hz. Adem ile Havva’y1 kandirarak cennetteki yasak
meyveyi yemelerine neden olmus ve bu sebeple insanin ilk diismani haline gelmistir. Cennetten kovulan Hz.
Adem ve Havva ile beraber yilan da kovulmustur ve diinyada cefa cekmesi emredilirken o da bu cezanin
karsiiginda insanlara kotiilitk edecegi yemininde bulunmustur. Yilanlarin deri degistirmesi nedeniyle
yeniden dogusun ve yenilenmenin simgesi olarak goriilmesi de efsanelerde kendisinden medet umulan sifa
kaynagi olarak islenmesine katki saglamustir.

Incelenen metinlerde, efsanenin “olay, durum, varliklar, sosyal kurumlar, davranislar ve adetlerin
koken ve nedenini agiklamak” islevini yerine getirirken de cesitli hayvan motiflerinin ortaya giktig1
gortilmektedir. Insan mrii nasil olusmustur?, Kedi-kopek-sican neden birbirine diismandir?, Kopek ile
insan nasil dost olmustur?, Kurt neden herkese saldirir? gibi sorularin cevaplarimi “B275. Hayvan
cezalandirilir.” motifi altinda buluruz. Ayrica hata yapan hayvanin cezalandirilmasi neticesinde olusan yeni
hayati, yeni goruintisii de “B700-B799. Hayvanlarin olagandis: ozellikleri” bashgr altinda degerlendirilir.
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Tiirk diinyas: efsanelerinde dikkatimizi ¢eken bir diger husus, “B100-B199. Biiyiilii Hayvanlar” bashgi
altinda degerlendirdigimiz, hayvanlarin olumlunun ya da olumsuzun isareti olarak kabul edilmesi
meselesidir. Halk inanislarinda sikca karsilasilan bu duruma efsane metinlerinde az da olsa yer verilmistir.
Ancak bu isaretler iyiye ya da kétiiye yorulan isaretler olarak genel gecer kurallara adapte edilebilecek
isaretler degillerdir. Ornegin kurdun zamansiz olarak insanlarin karsisina cikip onlari bir yere tagimasi, hig
uyumadigr halde bir yerin giivenli oldugunu belli etmek icin uyuyakalmasi olumlu isaretler olarak
yorumlanir. Kuslarin normal 6tiisleri haricinde cikarttiklar: sesler de insami arastirmaya iter. Baykusun
otustiniin olimu haber vermesinin yaminda akil danisilan bir varlik olarak kabul edilmesi; karganin
Anadolu efsanelerinin bir kisminda ugursuz bir kisminda iyiliksever hayvan olarak anlatilmasi, hayvanlarin
ve onlarin hareketlerinin bolgeden bolgeye goreceli olarak yorumlandigini gostermektedir.

Turk diinyas: efsanelerinin hayvanlarla ilgili motiflerini degerlendirirken su mukayeseyi de goz
ontinde bulundurmak gerekir. Tespit ettigimiz hayvanlarla ilgili motiflerin 156 basligi Motif Indeks’ten
almmustir. Bunun yaninda 103 adet motif alt baslig (T) baslikli olarak tarafimizca eklenmistir. Motif Index of
Folk Literature eseri genel kaidelerle olusturulmus ve biitiin halklarin masal ve efsane motiflerini
kapsamasina dikkat edilmistir. Eserin nesredildigi tarihlerde tespit edilememis motifler olacag: inanciyla,
bazi basliklarin altinda genis yer birakilmustir. Bizim (T) bashgiyla ekledigimiz motif alt bagliklarinda
agirlikh olarak yer alan motifler “B211.3. Konusan kus” bashgr altindaki eklemelerdir. Konusan baykus,
dogan, keklik, kartal, turna bunlardan birkacidir. Ayrica “B147. Hayvanlar kehanet verir.” motifi ile “B291.
Haberci olan hayvan.” motifi altinda hayvanlarin isaret olarak yorumlanabilen hareketlerine yer verilmistir.
Son olarak “B811. Kutsal hayvanlar.” baslig1 altinda da sadece Tiirk efsanelerinde rastlanilan ve kutsal kabul
edilen hayvanlar siralanmistir. Geyik, keci, 6rdek, balik bunlardan birkagidir.

3. Tiirk Diinyas1 Efsanelerindeki Hayvanlarla Tiirklerin Sosyal ve Kiiltiirel Hayatindaki
Hayvanlarin Karsilastirilmasi

Efsaneler sosyal hayatin tezahtirti olan, halkin yasantilarini gelecek nesillere tasiyan kisa anlatilardir.
Insanlarin bizzat yasadiklar1 ya da yakinlarindan duyup etkilendikleri olaylarin diger kisilere aktariminda
rol oynayan efsaneler, giindelik yasamin izlerini tarihi bilgilerle ve mitik olgularla harmanlanmus sekliyle
beraberlerinde tasirlar. Bu sebeple bir boya, topluluga ya da kiigiik bir koye ait efsane metinlerinden;
efsanelerin sahipleriyle ilgili olarak sosyal, kiiltiirel, dini ve tarihi dokular bulmakta zorlanmayiz.
Inceledigimiz Tiirk diinyasi efsaneleri metinlerinde tespit ettigimiz hayvan motifleri arasinda 48 farkl: tiirde
hayvan tespit edilmistir. Bunlarin birazi sadece bir kez tespit edilmisken, bazilar1 motiflerin geneline
hakimdir. Bu da bize gostermektedir ki Tiirk efsanelerinde yaygin olarak islenen hayvanlar, Tiirklerin
sosyal, kiilttirel ve dini hayatlarinda da oldukca etkili olan hayvanlardir. Bu hayvanlar: birkag bashk altinda
degerlendirecegiz.

3.1. Yilan

Efsanelerde en ¢ok islenen hayvan “yilan”dir. Belirledigimiz 132 efsanenin on dokuzu dogrudan
yilanla ilgili olup yilanla ilgili birer bashk tasimaktadirlar. Her boya ait efsanelerde en az bir tane yilanla
ilgili efsane vardir. Yilan mitolojik bir hayvan olmas: sebebiyle insanlarin giindelik yasantisinda pek
hatirlamak istemedikleri bir hayvandir. Buna ragmen bir toplumda kahraman olarak 6ne c¢ikartilan yilanin
bagka bir toplulukta kottiltigiin sembolii olarak kabul edildigi gortiliir. Yilanin deri degistirmesinden dolay1
yeniden dogusun, dliimsiizliigiin ve sagligin sembolii olarak nitelendirilmesi; inang sistemlerinde kurtarici
ya da giinaha dustirticti bir motif olarak kabul edilmesi; yar1 insan yar1 yilan olarak yilan ata-yilan ana
kiiltiiyle Anadolu medeniyetlerinde yaygin olmasi yilanin basite indirgenemeyecek bir organizmaya sahip
oldugunu gosterir (Stimer, 2016, 276-277). Nitekim efsanelerimizde karsilastigimiz birbirinden farkli ve cogu
kez tezat motifler yilanin Tiirklerdeki ¢ok yonlii izlerini bize gostermektedir.

Yilan motifinin agirlikta oldugu efsaneleri {i¢ baslik altinda degerlendirebiliriz. Bu degerlendirmeler
yilanin biirtindiigi olumlu-olumsuz karakterlerden ziyade mitolojik, dini veya kiiltiirel kokenli olarak ele
alinig1 seklinde olacaktir.

3.1.1. Yilanin kutsal, sifac1 ve kurtarici roliinde anlatildig: efsaneler

Yilan, Gilgamis Destani’'nda Gilgamis'in elindeki olumstizliik bitkisini yiyerek genglesmesiyle
bilinir. Diger taraftan yilanin her y1l derisinin yenilenmesi de onu ¢liimsiizliigiin ve yeniden diinyaya gelisin
simgesi yapmustir. Bulgaristan’da anlatilan bir efsanede de Lokman Hekim ¢esitli hastaliklara care bulmak
amaciyla ti¢ kisiyle birlikte bir magaraya gittigi ve magaranin girisinin bir yilan tarafindan kapatilmasiyla
dort yil boyunca orada kaldigindan bahsedilir. Ne vakit Lokman Hekim Slumstizltgiin ¢aresini bulur, o
zaman yilan girisi acar. Ancak bu duruma ofkelenen Tanri, Lokman Hekim’in elindeki kitab: sele kaptirir,
ancak yilan biittin ilaglar1 hatirlayan hayvan olarak kalir.
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Kirgizlar arasinda anlatilan bir efsanede ise hasta olan mollanin ilacinin Samerendi adl bir yilanda
oldugundan bahsedilir. Yilan gibi derisi olan ¢ocuk kan kardesi oldugu Samerendi’ye durumu anlatir ve
Samerendi ¢ocuga kendisini 6ldiirtip basini kaynatarak mollaya gotiirmesini kalan kisimlari ise kendisinin
yemesini ogiitler. Cocuk denilenleri yaptiginda derisinin bebek derisi gibi yenilenmis oldugunu goriir. Bu
olaydan sonra yilanlarin ilag ve tedavi edici 6zelligi anlasilip ortaya ¢ikmustir.

Cuvas Tiirkleri arasinda anlatilan efsaneye gore ise her evin bir koruyucu yilani vardir. “Ev iyesi” de
denilen bu yilan evin ¢evresinde yasayip ev sahipleri yokken gocuklari, hayvanlar1 koruduguna inanilir. Siirt
yoresiyle ilgili olarak anlatilan bir memoratta ise Hz. Muhammed’in soyundan gelenlerin evlerini koruyan,
ev sahibiyle konusan, stylenenleri yapan ve evin biiytigii vefat ettiginde aglayan bir yilandan soz edilir
Karakas, 2013, 57).

Kastamonu civarinda anlatilan “Yilanlh Hamam” efsanesine gore ise, uyuz hastaligina iyi gelen bir
kaynak suyunu hamam olarak ceviren yore halki, hamamin ragbet gérmesiyle birlikte parali yapmaya karar
verirler. Bu karar sonrasi bir sabah hamamin kapisinda biiytik bir yilanin ¢éreklendigini goriirler.
Hamamdan ticret almayi biraktiklarinda ise yilan kapidan ayrilarak bir daha gelmez.

Bu tiir efsaneler bize gostermektedir ki yilan insanoglunun korktugu; diger taraftan sinsiligi,
cevikligi ve akillica hareketleriyle saygi duydugu bir hayvandir. “Sayg1” ve “korku” duygular: ise insanin
bir varligr kutsal kabul etmesindeki en ¢nemli iki etkendir. Gii¢ karsisinda gosterilen itaat, giice karsi
beslenen umut mitlerde ve efsanelerde kutsala dontismiistiir (Stimer, 2016, 286).

3.1.2. Yilanin giinaha diisiiriicii, lanetlenmis ve intikamci halleriyle anlatildig: efsaneler

Yilan sadece mitolojik karakterde var olmayip inang sistemlerinde de kendine yer bulan bir
hayvandir. Tanr1 tarafindan cennetin bekgisi olarak gorevlendirilen yilan, seytan tarafindan kandirilarak Hz.
Adem ile Havva'nin yasak meyveden yemesine sebep olur ve onlarla birlikte cennetten kovulur. Anadolu
sahasi efsanelerinde yilanin bu hareketinden dolay1 Hz. Adem’in bedduasini aldig1 ve ellerini ayaklarini
kaybederek siirtinmeye mahktim oldugu anlatilir. Bosnak ve Kirgiz efsanelerinde ise yilanin Nuh'un
gemisini batmaktan kurtarmasina 6diil olarak insan kani emmek istemesi, buna kizan Nuh peygamberin de
beddua ederek yilani amacma ulagmaktan men etmeye calismasi anlatilir. Bulgaristan’da anlatilan “Frrmci
Kaplumbaga, Eczac1 Yilan” efsanesinde ise vaktiyle eczaci olan yilamin fahis fiyatlarla ila¢ satmasindan
dolay1 yore halki tarafindan cezalandirilarak siiriintir hale geldigi ifade edjlir.

“Yilan Zehrinin Bulunusu” adli Tuva efsanesinde yilanin akillica hareket edip Tanri'nin elindeki
zehirden almasi ve insanlar icin oldukga tehlikeli hale gelmesi anlatilir. “Yilanlar Niyetini Degistirmez”
baslikli Tiirkmen efsanesinde ise insanla bir zamanlar dost olan yilanin birbirlerine diisman olmalari,
adamin oglunu yilanin ise kuyrugunu kaybetmesi anlatilir. Yilanin uzun zaman sonra pisman oldugunu
belirtmesine ragmen ona giivenemeyecegini sdyleyen adam yilanin niyetinin degismeyecegini, kendisi icin
hep tehlike olusturdugunu soyler.

Halk arasinda yilanin esli oldugu ve ailesinden birine zarar geldiginde mutlaka intikam almak igin
ugrastigindan bahsedilir. Antalya, Nevsehir ve Hakas Tiirklerinde anlatilan {i¢ efsane bu inanci dogrular
niteliktedir. Antalya civarinca goriilen boynuzlu beyaz yilan kaybettigi yavrusunu aramaktadir ve sayet
kendisine zarar verilirse intikam alacag: anlatilir. Nevsehir'de anlatilan “Yilanin Bedduasi” adli efsaneye
gore Kizilirmak'tan su icen yavrularmin oldirtildiugiinti goren anne yilanin beddua ederek “Siz benden
yavrularimi aldiniz ben de her yil sizden birilerini alacagim” dedigi ve o giinden beri her sene birkag kisinin
Kizilirmak'ta bogularak hayatin1 kaybettigi soylenir. Hakaslardan Mun-Ara kabilesine mensup bir kisinin
bir yilan ikiye bolmesi ve yilanlarin hanmin onun intikamini almak igin biitiin bir kabileyi oldiirduigi
anlatilir. Ancak burada dikkat ¢eken ayrinti, yilanlarin nehrin karsisina ge¢mesine yardim eden kayik¢inin
sag kaldigidir.

“Bendasino Ilam1” adli Kibris efsanesi ile Altay Tirkleri arasinda anlatilan “Kipgak Ile Sar1 Zehirli
Yilan” efsanesinde ise yilan, insanlara kotiilitk eden, ellerindeki kaynaklari somiiren karakterlerde
anlatilirlar. Oyle ki yilanin intikam almak igin zehrini akittig1 cocuk dlmeyerek, kendisi gibi etrafa kotiiliik
sacan biri olur.

Mitolojik karakterde bir hayvan olarak tanman ejderha Tiirk diinyasi efsanelerinde yilanin
devlesmis ve daha da azgmlasmis hali olarak tasvir edilir. Ejderha insanlara, su kaynaklarina, tabiata zarar
verir ve bir kahraman gontillii olarak ejderha ile savagir.

Bahsi gecen efsaneler yilanin Tiirk diinyas: topluluklarindaki yerini 6zetleyecek prototiplerdir. Bir
onceki degerlendirme ile kiyaslandiginda yilanin ¢ift yonli bir deger yelpazesine sahip oldugu goriliir.
Koruyucu, kutsal, akilli yilan bazi1 topluluklarda kurnaz, sinsi ve hain karakterde kétiiltigiin simgesi olarak
yerini almustir.
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3.1.3. Yilanin asik olmasi ve yilanla evliligi konu edinen efsaneler

Yilanin bir insan gibi bir kadin1 hamile birakmasi, geng kizlar1 kagirmasi motiflerine agirlikli olarak
Yunan mitolojisinde rastlanir. Tiirk diinyasina ait ti¢ farkli bolgede bunlara benzer motiflerin gortilmesi,
yilanin evrensel bir hayvan olarak kiiltiirlerde benzer etkiler biraktigini gostermektedir. Cuvas Tiirklerine ait
“Guguk, Kirlangic, Kuyruksallayan” efsanesinde yilanin suda ytizen bir kiz1 kendisine zorla es yapmasi ve
neticesinde iki cocuklari olmasmi anlatir. Mardin’den derlenen “Seyhe Asik Yilan” efsanesine gore ise bir
yilanin Mardin seyhine asik oldugu, kendisini iki karisindan kiskandigi ve seyhin ¢ocuk sahibi olmasimi
engelledigi anlatilir. Nigde civarinda anlatilan efsaneye gore ise don degistirip kiz olan yilan, yilda bir kez
halka gortintir. Malatya’da ise kara bir yilanin bir kiza asik oldugu, kizin baskasiyla evlenmesinden sonra
kiz1 yillarca takip edip en son kiz ¢ldiigiinde tiziintiistinden yilanin da kendisini kizin mezar1 basinda
oldurdugu anlatilir (Yaldiz, 2002, 102-103).

Bosnak efsanelerinden “Yilan Cocuk” efsanesinde uzun siire ¢ocugu olmayan kadin beklenmedik
sekilde hamile kalir ve dogum yaptiginda bir yilan dogurdugunu goriir. Bu yilan kadindan bir miktar stit
emip hakkini helal ettigini soylemesinin ardindan bir daha goriinmez.

Gortldiigi tizere saygt ve korku insanin kutsala yaklasmasinin ve onu igsellestirmesinin iki 6nemli
belirtisidir. Bu durum, giice karst umudu veya gii¢ karsisinda itaati aramak demektir (Stimer, 2016, 286).
Yilanin islevsel olarak faydali; giicti ve korku verici tirkiingliigti nedeniyle zarar verici olmasi, insanlarin
ondan uzaklasmasini, ilkel toplumlarda ise tanr1 olarak kabullenilmesini saglamistir. Biitiin bu karmasik
ozellikleriyle yilan, zamanla insanlar arasinda hakkinda en ¢ok mit, efsane ve inanis unsuru iiretilen hayvan
olmasina sebep olmustur. Yilanla ilgili vardigimiz bu sonuclar her ne kadar elimizdeki on dokuz metine
dayali gibi goriinse de bunlara benzer daha pek ¢ok efsane Tiirk boylar: arasinda anlatila gelmektedir.

3.2. Kopek

Evcillestirilen ilk vahsi hayvan kabul edilen kopek, mitolojide yilanla birlikte cennetin kapisinda
bekgilik yapan ikinci hayvan olarak bahsedilir. Turk diinyas: efsanelerinde de hakkinda en ¢ok motif
bulunan ve her boyda en az bir efsanesi bulunan hayvan olarak ikinci sirada yer alir. Anadolu’da insana
sadakatiyle ve dostluguyla bilinen koépegin, inceledigimiz metinlerde de ayni dogrultuda islendigini
goriirtiz. Hatta bu efsanelerde halklarin inanislarindan da izler vardir. Bu sebeple kopegin efsanelerde ele
almis seklini iki grupta degerlendirebiliriz:

3.2.1. Kopegin dostluguyla insanlara/sahibine destek oldugu efsaneler

Kopegin insanogluyla olan dostlugu ile ilgili en eski efsaneler Yedi Uyurlar’a ait olanlardir. Uygur
Turklerine ait “Ashab-1 Kehf” efsanesi ile Azerbaycan Tiirklerine ait “Eshab-i Kehf” efsanesinde zalim
padisahin zulmiinden kagan yedi kisiye eslik eden bir kopekten bahsedilir. Bu kopekler kacan kisilerin tiirlii
kovalamalarina ragmen yollarindan sapmayarak onlarla beraber gitmislerdir. Karakalpak Tiirklerine ait
“Iyt” efsanesinde de bunlara benzer bir olay anlatilir. Iteli halkinin lideri memleketin, sirti yere gelmeyen
yedi pehlivanini suglu durumuna diistirerek hain ilan eder ve memleketinden kovar. Onlara eslik eden bir
¢oban kopegi, yigitler icin tavsan avlayip, kus yakalar ve onlarin {i¢ ytiz y1l yasamasini saglar. Kopegin bu
davranig1 Karakalpak halkinin kdpege kars1 sevgisini artirir, kopegin halk inanislarinda genis yer bulmasin
saglar.

Tiirkmen Tiirkleri arasinda anlatilan “it Vefas1” isimli efsanede ise Siileyman Peygamber'in davetine
aldiris etmeyen kirpinin soyledikleri dikkat geker. Ciinkii Sitileyman Peygamber kirpi ile gortismek ister
ancak kirpi aldiris etmez. Bunun iizerine Siileyman Peygamber kirpiye getirmeye at1 gonderir; kirpi ise atin
pesinden gelmez fakat kirpiyi getirmeye kopegin gonderilmesi tizerine gelir. Buna sasiran Siileyman
Peygambere kirpi su aciklamayi yapar: “At ikiytizlu felakettir. Yular1 kimin elindeyse onun kolesi olur, at ile
yoldas olmay1 kendime yakistiramadim. Ama kopek kendini biiyiitene vefalidir, soziinden dénmez
ikiyuizliiliik etmez, dmiir boyunca sahibini ortada birakmaz” der.

Kirgiz efsanelerinden “Koépek Efsanesi” adeta bu soylemleri dogrulamaktadir. Avcinin sahip oldugu
kopegi iyice yaslandig: igin is goremez olur. Avci bu sebeple kopegi 6ldiirmek ister ve ayagina bagladig:
tasla onu suya atmak isterken kendi diiser. Yiizme bilmeyen adam {i¢ dort saat sonra uyandiginda bir bakar
ki kopegi onu sudan ¢ikartmistir ve basinda beklemektedir. Yaptigindan utanan adam kodpegine eceliyle
oliinceye kadar itinayla bakmustir. Képegin insanla dost olusunu anlatan bir Uygur efsanesinde de (Kopek
Ile Insanin Dost Olusu) kopegin havlayarak insani bir beladan kurtarmasi neticesinde insamin képegi evine
bekgi ve dost olarak kabul ettiginden bahsedilir.

“Kopek Nigin Havlar” adli Tuva efsanesinde ise kopegin zamaninda ¢ok konusup insanlar: rahatsiz
eden bir hayvan oldugu ama tehlikeleri 6nceden sezip insanlari uyarmasi i¢in konusma yetisinin
kendisinden alinip sadece havlama 6zelliginin kaldigindan bahsedilir.
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Bir Amasya efsanesinde de Zeynel Abidin Hazretlerinin kopeklerinden bahsedilir. Bu zat
kopeklerine Amasya valisinin ismini koymustur. Bunu haber alan vali bu duruma ¢ok kizar ve Zeynel
Abidin Hazretlerini huzuruna c¢agirtir. Bu zata neden kendi ismini koydugunu soran valiye Zeynel Abidin
Hazretleri “Benim kopeklerim helali harami ayirir, haram yemez. Siz helali harami ayirmadan yersiniz” der.
Bu konuyu test etmek isteyen vali kopeklerin getirilmesini ister. Bir tarafa helal bir tarafa da haram et
konulan yere getirilen kopekler etleri koklarlar ve helal etlerden birka¢ lokma alip gekilirler. Bu durumu
goren vali “Kusura bakma seni buraya kadar yorduk, seni bize yanlis anlattilar” der. “Kopege Binen Kiz”,
“Tasa Donen Aymesedu” efsanelerinde de kopek kahramana yardim eden, ona dost ve yoldas olan olumlu
karakterde anlatilmaktadir.

3.2.2. Kopegin ilag olarak kabul edildigi efsaneler

“Buvaffento Kalesi” basliklt Kibris efsanesinde ctizzam hastaligina yakalanan bir prenses ve
kopeginin dag basindaki bir kalede tek baslarma yasamalarindan bahsedilir. Her giin bir iki saat kaleden
uzaklasan kopegin zamanla iyilestigini goren sahibi, kopeginin gittigi kaynagi kesfederek kendisi de ctizzam
hastaligindan kurtulur. Baskurt efsanesi “Etimgen”de de dogan cocuklar1 yasamayan bir kadina, kdpek
stitinii emdirmesi halinde cocugunun yasayacagi soylenir. Yeni dogan ¢ocugunu yeni dogum yapmnus bir
kopege emdiren kadmnin o cocugunun yasadig goriiliir.

Altay Turkleri kopegi beslemeleri ile alakali olarak benzer inaniglara sahiptirler. Hatta eski Tiirk
kiiltiirlerinde var olan kdpegin salyasinin ilag oldugu inancma (Florioti, 2013, 54) “Kopek” efsanesinde
rastlariz. Ne zaman biiytiik bir yara olsa kopegin dili ilagtir derler ve kopege o yaray: yaratirlar.

Bu efsanelerin disinda kopek motifinin kullanildi1 baska efsaneler de vardir. Bir genellemek
yapmak gerekirse kopek biitiin motiflerde olumlu karakterde yer alan tek hayvandir. Képegin havlamasimin
ugursuzluk sayildigi ya da kotii habere isaret sayildigi halk inamislarinin olmasina ragmen, isin arka
planinda kopegin iyilik yapmak niyetiyle insanlar1 uyardig: gortilmektedir.

3.3. Kurt

Kurt, Turk dtinyas: efsanelerinde sik¢a karsilasilan {ctinci hayvandir. Tiirklerin tiireyis
efsanelerinin bas kahraman olan kurt, tespit ettigimiz efsanelerde de gerek tiireyisin sembolii gerekse boya
rehberlik eden 6nder konumundaki yerini korumustur.

“Kurt Kazan Tanr1 Kazan; “Baskurt” Kelimesi Nereden Gelmis; Uygurlarin Ortaya Cikis1 Hakkinda”
efsaneleri ile Bulgaristan’dan derlenen “Kurt” efsanesi bir Tiirk boyunun sikistigi mekandan (vadi, magara,
corak dag) bir kurdun rehberlik etmesi sayesinde kurtulmasi ve ¢ogalmasini konu edinmektedir.

Ahiska Ttuirklerine ait “Kurdun Annelik Yaptig1 Cocuk” efsanesinde ise kurdun bir kagis sirasinda
agac kovuguna terk edilen ¢cocuga annelik yaparak hayatta kalmasma yardimci oldugu anlatilir. Uygurlara
ait “Ttirkler” efsanesinde ise bir Tiirk kabilesinin komsulari tarafindan yok edilmesi konu edilir. Diismanlar
sadece ayaklar1 kesik bir erkek cocugunu sag birakmistir. Bu ¢ocuktan hamile kalan kurt on erkek cocuk
dogurur ve her biri ayr1 bir Ttirk boyunu meydana getirir.

Ozbek Tiirklerine ait “Giirgan” efsanesinde ise kurdun farkli bir isaretine rastlanir. Hoca Hizir'in
sahibi oldugu bir kurt vardir. Hizir bu kurdun hi¢ uyudugunu gérmez. Ancak bir giin bir dag basinda Hoca
Hizir uyuyakalir ve uyandiginda kurdun da uyudugunu goriir. Bu olaydan oranin emniyetli olduguna
kanaat getiren Hoca Hizir dergadhini oraya kurar. Sonrasinda ise oraya Giirgan adinda bir koy kurulur.

Kurdun Bozkurt, Gokborii olarak nitelendirilen karakteri efsanelerdeki yerini aymi sekilde
korumaktadir. Ancak Tiirklerin hayatinda bugtin “canavar” olarak nitelendirilen ve korkulan bir varlik olan
kurt, “Kurt ile Insan” baslikl1 bir Cuvas efsanesinde insanlari yem olarak yemeye c¢alisan bir hayvan olarak
anlatilir. Bir Karacay-Balkar efsanesinde ise kurt, insanla ve Tanri ile arasi kotii olan bir varlik olarak
anlatilmistir. Av Tanris1 Apsati’nin hayvanlarina zarar veren kurt, Apsati tarafindan kovulmus ve o giinden
beri hem insanlarin hem de hayvanlarin diismani olmustur. Ancak kurt seytanin kovulmasina, insanlardan
uzak durmasina yardim eden bir varlik olarak da kabul edilir.

Yukaridaki efsanelerden de anlasilacagi tizere, kurdun birden bire ortaya ¢ikmasi, c¢iktig:
zamanlarda bir isaret olarak algilanmasy; rengi ile trkiitiicii durusunun insanlara korku salmasi, onun
ylzyillardir kutsal bir varlik olarak kabul edilmesine sebep olmustur. Tiireyis efsanelerinin yaninda diger
Turk boylarinda da benzer motiflerle islenen kurt, Samanistik inanclarin da etkisiyle kurt-ata, kurt-ana
kiiltleriyle bugiin bile bircok halk inanisinin kaynag: olmustur (Kalafat, 2007, 34). Ornegin Karagay-Balkar
Turklerinde kurdun disi, kafatas1 ya da derisi nazardan ve kotti ruhlardan koruyucu aksamlar olarak
kullanilir (Tural, 2001, 131).

3.4. Geyik

283



Uluslararas: Sosyal Arastirmalar Dergisi The Journal of International Social Research
Cilt: 11 Say: 59 Yl 2018 Volume: 11 Issue: 59 Year: 2018

“Geyik” Tiirk mitolojisinde merhametin ve giizelligin sembolii olarak zihinlere kazinmustir. Bu
sebeple geyik avlanilmasi yasak olan, avlanildigi takdirde de basa bir felaket getiren hayvandir. Tiirk
diinyas1 efsanelerinde tespit edilen motiflere gore geyik, ana¢ karakterde ve 6giit veren modeldedir.
Yavrusuna 6giit vermesi, terkedilen cocugu emzirmesi, yavrusu olan geyigi vuran avcinin felakete ugramasi
gibi motifler, Turklerin ytizyillardir geyige atfettikleri kutsalligin yansimasidirlar. Buna benzer bir motifi
Ttirk mitolojisinde soyle okuruz:

“Goktiirkler'in atalarmdan biri sik sik bir magaraya giderek orada disi bir Deniz Tanrist ile sevisirmis. Ikisi
arasimdaki bu ask ilgileri devam ederken giiniin birinde Géktiirk reisi bir siirek avi diizenleyerek ordusu ile ava ¢ikmus.
Askerler genis bélgelerdeki vahsi hayvanlar siirerek nihayet kiiciik bir yere sikistirmglar. Bundan sonra da avlarimin
etrafini cevirip birer birer avlamaya baslamslar. Tam bu sirada askerlerden biri karsisina c¢ikan ak-geyigi oku ile
vurarak 6ldiirmiis. Bundan sonra sevgilisini yerinde bulamayan Goktiirk reisi meseleyi anlamms ve ak-geyigi vuran
askerle onun kabilesini cezalandirmg. Bu cezaya gére Goktiirkler'de insan kurbanlari hep bu askerin kabilesinden
verilirmig.” (Ogel, 1993, 569-570)

Burada insan eliyle yapilan cezalandirma Tiirk boylarindaki efsanelerde mitolojik kokenli olarak
karsimiza gikar. Kazak Turklerinin efsanelerinden “Alacali Geyik” efsanesinde emzikli oldugunu sodyleyen
geyigi, avdan eli bos donmemek icin vuran avcinin isi 6mrii boyunca rast gitmez. Tuva efsaneleri geyik
motifi bakimindan zengin efsanelerdir. “Tek Gozlii Geyik” efsanesinde tuzaga diistirdiigii geyikleri vuran
avci, bir geyigin goziiniin alninin ortasinda oldugu goriip korkmus, bu avcinin gozleri de ¢cok gegmeden kor
olmustur. Bir diger Tuva efsanesi olan “Maralin Buzagisina Ogitidii”nde, ava tarafindan yaralanan maralin,
Olecegini anladiginda en kiiglik yavrusuna ogiitler verdigi anlatilir. Burada avciya verilen cezadan
bahsedilmemistir ancak maralin son demlerinde bile yavrusunu diistinecek bir ana¢higinin oldugu yansitilir.
“Gok Kusagma Cikan Geyik” efsanesinde avlanmak icin daga ¢itkan avci on sekiz catal boynuzlu, bakir
renkli, boynuzlar: altin gibi parlayan bir geyik goriir. Geyigi takibe baslayan avci, bir siire sonra geyigin
gokytiziinde ¢ikan gokkusagina ciktigini ve orada gozden kayboldugunu goriir. Avcl bu olaydan sonra
silahin1 hicbir sekilde geyiklere dogrultmaz.

Anadolu sahasinda anlatilan “Ana Geyik Efsanesi’nde de terk edilen hasta bir ¢ocugu emzirip
iyilestiren bir geyigin varligindan bahsedilir. Orta Asya Tiirklerinde yaygin olan kurdun insani emzirme
motifinin yerini, Anadolu sahasi efsanelerinde geyik motifinin aldigini gérmekteyiz. Kurdun cografi olarak
Orta Asya bozkirlarinda ve daglarinda yasamaya elverisli olmasi ve kurtla ilgili en eski ve yaygin inanislarin
oradaki Tiirk boylarmin kiiltiirlerinde bulunmasi bu degisimin nedenleri oldugu kanaatindeyiz. Hun
Ttirklerinin Avrupa’ya gegislerinde de kendilerine bir kurdun degil geyigin rehberlik ettiginden bahsedilir
(Ogel, 2001, 81).

3.5. At

At, Tiirklerin hayatlarinda olmazsa olmaz ikinci bir canli olarak bilinir. lyi cins ve bakimli atlarin
sahibi olan Tiirkler, efsanelerinde atlara bazi olaganiistii Ozellikler yiikledikleri goriiliir. Ancak bu
efsanelerde atin merkezde tutularak tek basina bir motif olarak ele alindig: nadirdir.

Bosnak efsanelerinden “Cafer Bey'in At1” efsanesinde 17 yil tutuklu kaldig1 hapishaneden cikip
oglunun dugtintine katilan Cafer Bey’i kimse tanimaz. Buna tiziilen Bey, bir hana giderek 17 yildir kimsenin
dokunmadig1 tamburunu goriir ve ¢almak ister. Tamburla birlikte sarki soyleyen Cafer Beyin sesini duyan
ahirdaki at1, kisnemeye ve tepinmeye baglar. Yakut efsanelerinden “Onder Tigin ve Onun Savas Atlar1”
efsanesinde Onder Tigin'in savasa cikacagini yedi giin 6nceden hisseden ati, daga ¢ikarak kendini savaga
hazirlar. Kosu antrenmarn yaparak bir sey yiyip icmez.

Bir Azerbaycan efsanesi olan “Koroglunun Nal Das1” ile bir Denizli efsanesinde benzer iki motif
vardir. Her iki efsanede de atlarin ucarak sahiplerini istedikleri yere tasidiklar1 goriliir. Bu uguslar
oncesinde giic alarak kalktiklar1 yerde, nallarinin izleri kayaya remiz oldugu icin o bolgeler kendi isimleriyle
anilirlar. Bu iki varyant efsanede birinin kahramani Koroglu iken digerininki Hz. Ali’dir.

Son olarak atin neden yatmadigini agiklayan etiyolojik bir Uygur efsanesi vardir. Bu efsaneye gore
tilkiden intikam almak isteyen maymun, ag tilkiye av olarak yatan bir ati gosterir. Ikisinin kuyrugunu
birbirine baglayan maymun, atin uyanip kagmasiyla tilkinin oltimiine sebep olur, at o giinden sonra hep
ayakta uyur olur.

Gortildiigti tizere atlarin, Tirk diinyasi efsanelerindeki yeri yilan, kurt, geyik gibi mitolojik
karakterde degil, tamamen giinliik yasantiya ve kullanima uygun olarak anlatilmistir. At siyasi, medeni,
iktisadi, sosyal ve kiiltiirel her alanda Turkler icin 6nemini korumus ve “tarih boyunca Tiirklerin hayatinin
merkezinde yer almistir. Oyle ki, eski Tiirklerin ceza kanununa gére isyan, ihanet, adam éldiirme, zina suclarmin yam
stra bagl bir ati ¢alma sugu da oliimle cezalandinlnustir” (Delice, 2015, 537). Bu dogrultuda atin sadakati,
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kahramanin yoldasi olmasi, savaslarda bir insan gibi gii¢ gostermesi de Tiirk boylarmin efsanelerine
yansimistir.

3.6. Ay1

Aymin aslinin insan olduguna olan inang gerek Dogu gerekse Bati mitolojisinde sikca karsimiza
¢ikar. Orta Asya ve Sibirya'nin biiyiik bir kisminda ay1 ile kadin arasinda cinsel birliktelik olabilecegine olan
inan¢ hem yaygindir hem de bazi bolgelerde halen inanilirligini korumaktadir. Insanin hayvanlarla olan
cinsel iliski taklidinin kimi agitklanamayan mitlerin agiklanmas: isteginden dogdugu dustintilmektedir
(Roux, 1996, 292-293). Diger taraftan aymin kadinlara karst 6zel bir cinsel istek duyduguna da
inanilmaktadir. Tiirk diinyas: efsanelerinde tespit ettigimiz ayiyla ilgili bes efsaneden {ti¢tinde bu motif
islenmistir. Yakutlara ait “Ay1 Ata”, Bagkurtlara ait “Ay1 Soyu” ve “Ayidan Dogan Ogul” efsanelerinde
aymnin insan neslinden oldugu aktarilir. Bu ti¢ efsanede de ay1 bir kizla zorlayarak evlenir ve ay1 soyu bu
evliliklerden ¢ogalir.

Ahiska Tiirklerine ait “1ki Gardas” efsanesinde ise ay1 ders veren modeldedir. Bir ay1 koye yakin bir
merayl mesken tutar ve koyliilerin mallarina, canlarina zarar verir. Bu duruma tahammiil edemeyen
koyliler ayiyr oldiirmeye karar verirler. Bu karari bir haberci ayiya iletir. Ay1 kdyliiniin mii yoksa iki
kardesin mi geldiginin sorar. Koyliintin geldigini duyan ay1 hig istifini bozmaz. Buna sasiran haberciye de
“Ben koyliilerden birine zarar versem hepsi kagar ve o ¢lenin arkasini aramazlar. Ama iki kardes gelir de
ben birine zarar verirsem o intikamini almadan durmaz. O ytizden rahatim.” der.

Anadolu sahasi efsanelerinde ay1 motifi dogrudan hayvan motifi olarak degil genellikle bir
dontisim unsuru olarak islenmistir. Cimriligi ytiztinden ayiya dontisen aga motifinin yamnda, zor bir
durumdan kurtulmak igin ayiya déniismeyi isteme motifine daha ¢ok rastlanir. Ozellikle et ageren gelin,
buldugu lesten et yerken biiyiiklerine yakalandiginda utancindan ayiya dontismek ister (Yaldiz, 2002, 112-
114).

3.7. Kuslarla 1lgili Efsaneler

Tiirk diinyas: efsanelerinde hayvanlarla ilgili motiflerin agirlik noktasini olusturan kuslar, dontisiim
efsanelerinde daha ¢ok yer bulmuslardir. Utanmanin sonucu kusa doniismeyi dileme, zor bir durumdan
kurtulmak icin bir kusa dontismeyi dileme ya da bir cezalandirma unsuru olarak kusa dontisme motifleri
cogunluktadir. Ancak bu motif grubu Motif Indeks’e gore “D. Sihir” bashg altinda incelendigi icin bu tiir
motifleri iceren efsanelerden ¢ok azi konumuza déhil edilmistir. Bunun yerine kuslarin menseilerini
aciklayan, onlarin davranislarinin ve gortiniislerinin olusumunu agiklayan efsaneler ile tanrisal bir kutsallik
atfedilen kuslarin anlatildig1 efsaneleri konumuza dahil ettik. Bu anlamda kuslarla ilgili motifleri dort baslik
altinda degerlendirmek uygun olacaktr.

3.7.1. Kuslarin tabiatiyla ilgili efsaneler

Kuslarin tabiatlariyla ilgili motifleri iceren efsanelerde ti¢ kus tiirti agirlikli olarak karsimiza gikar:
Guguk kusu, karga ve saksagan. Guguk kusunun yavrularimi beslememesiyle alakali pek ¢ok efsane
varyant1 vardir. Bunlardan iki tanesini incelememize dahil ettik. Kirgizlara ait “Guguk Kusu” efsanesinde
yarali bir kahramana yardim etmek igin yuvasindaki yavrularint unutan bir kustan bahsedilir. Kendisinden
yardim isteyen kisiye kanadinda as, gagasinda su tasir ve bu olaydan sonra yumurtalarini kendi yuvasina
degil baska kanatlilarin yuvalarina birakmaya baslar. Altay Tirklerine ait “Guguk Kusu Neden Yavru
Beslemez?” efsanesinde ise Tanrimin emrine itaat etmeyen guguk kusunun yavrularini besleyememe ile
cezalandirildig anlatir.

Karga ile ilgili motiflerde karganin ugursuz kabul edilmesi 6n plandadir. Anadolu sahasi
efsanelerinde karganin otiistinii duyan kimsenin, basina kétii bir is gelecegi ya da kotii bir haber alacag:
inancryla ilgili efsaneler sik sik dile getirilir. Ayrica karganin intikamci bir hayvan olduguna dair yaygin bir
inanis da vardir. “Selah Koytindeki Baykuslar” efsanesinde de goriilduigli tizere baykusun otustintin de
karga gibi ugursuzluk getirecegi inanct Anadolu’da yaygindir.

“Karga ile Kartal” adli Uygur efsanesinde ise karganin les yiyerek uzun yillar yasadigin 6grenen
kartalin, kargay: rencide etmesi ve bu olaydan sonra kibirli karganin kartali goriince kafasini kaldiramayip
ondan kagmasi anlatilir.

Kirlangicin kuyrugunun ikiye bolitk olmasiyla ilgili de varyantlasmis bircok efsane vardir. Bu
efsanelerden Kirgizlara ait bir ve Ozbeklere ait iki farkli efsane dikkat ceker. “Kirlangicin Kuyrugunun fkiye
Boliinmesi Efsanesi’nde Nuh tufaninda yilan gemiyi batmaktan kurtarmasina karsiik Nuh Peygamberden
diinyanin en tatli yiyecegini miikafat olarak talep eder. Peygamber bunu o6grenmesi i¢in sivrisinegi
gorevlendirir. Sivrisinegin diinyanin en tatli yiyeceginin insan kani oldugunu 6grenmesi neticesinde
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kirlangig bu sirr1 yilandan 6nce 6grenir ve sinegin dilini kopartarak Peygambere kendisi 6grenmis gibi haber
eder. Kirlangicin bu hareketine 6fkelenen yilan onu ¢ldiirmek isterken sadece kuyrugunu isirabilir.

Ozbeklere ait “Ar ve Kirlangig” efsanesinde olay yine Nuh tufani zamaninda geger, ancak bu
efsanede sivrisinegin gorevini ar1 tistlenmistir. Ozbeklere ait ikinci efsanede ise kirlangicin insanlarin atesini
calan Ehriman’dan atesi geri almak igin ¢abalamas1 anlatilir. Kirlangic atesin bir obada oldugunu gortip
bacadan bir parca kor alir. Bunu son anda fark eden yilan kirlangict kuyrugundan 1sirarak ikiye ayrilmasina
sebep olur. Kirlangicla ilgili efsanelerde olaylar degisse bile kuyrugunun yilan tarafindan isirilmasi motifi
sabit kalmaktadir.

Saksagan kusu eskiden gerceklestirdigi hareketler neticesinde beddua alarak bugtinkii tabiatina
biirtindtigti anlatilir. Kirlangicla ilgili efsanelerdeki gibi saksaganla ilgili efsanelerde de olaylar degisse bile
saksaganin bedduaya ugramasi motifi degismez. Tiirkmenler saksaganin bir pirin saklandig1 yeri diismana
haber vermesi sebebiyle bedduaya ugradigini ve agzindan dogurmaya mahkdm oldugunu anlatirlar.
Altaylar ise saksaganin gtizel bir kus olmasina ragmen tuirlii pislikleri eseleyen bir yapisinin oldugunu
soylerler. Hakaslar ise saksaganin Tanr1'nin bedduas: sonucunda obasindan disari ¢tkamayan bir kus haline
geldigini anlatirlar.

3.7.2. Kuslarin diger canlilarla iliskilerini aciklayan efsaneler

Burada kuslarin insanlarla ve diger hayvanlarla olan iliskilerini ayr1 tutmak gerekir. Baykusla
sahinin, kartalla karganin, kurbagayla turnanin, doganla diger kuslarin aralarinda olan anlasmazliklar, ilkel
insanin dikkatini ¢ekmis ve bunlar1 mitik motiflerle agiklamislardir. Bu tiir efsaneler bu grupta
degerlendirebilecegimiz efsanelerin agirlik noktasini olusturur. Diger taraftan insanoglunun yasadig olaylar
neticesinde kuslara bakisii degistiren anlatilar da vardir. Bulgaristan’da anlatilan “Keklik Ile Bildircin”
efsanesinde diismandan kagan bir askerin yerini diismana belli eden keklik ile bildircinin, o giine kadar
insanlar tarafindan avlanilmazken, bu olay sonrasinda avlanmaya baslandig1 agiklanir.

Burdur’da anlatilan “Ditisman Keklik, Dost Karga” efsanesinde de benzer bir olay aktarilir. Buradaki
fark diismanin yerini ottistiyle belli eden keklige karsi karganin “kavakta yok, kavakta yok” diyerek
diisman1 uzaklastirmaya galismasi anlatilir. Insanlar bu olaydan sonra kargay1 avlamayip kekligi avlamaya
baglarlar.

Anadolu sahasi efsanelerinde kekligin diismana haber tasimasi motifinde en ¢ok Hz. Ali'nin ismi
gecer. Hatta kekligin ayagindaki ve gagasindaki kirmiziligin Hz. Ali'nin kanindan bulastig1 ifade edilir
(Yaldiz, 202, 94-95).

3.7.3. Akil veren konumundaki kuslarla ilgili efsaneler

Turk diinyas: efsaneleri arasinda, kuslarin akil damisilan varliklar olarak aktarildigi varyantlasmis
¢ok sayida efsane vardir. Bu efsanelerde olaylarin benzer olmasina karsilik kusun cinsi ve muhatabindaki
akil danisan kisinin unvani degisiklik gosterir.

Anadolu sahasi efsanelerinden olan Amasya’da derlenmis “Baykus” efsanesinde padisah karisinin
istegi tizerine bir saray yaptirmak ister ve bu sarayin nasil olmasi gerektigiyle ilgili biitin kuslara akil
danisir. Bu kuslardan en akillica cevabi baykus verir. Bu olay Azerbaycan efsanelerinden “Bayqus ve Tovuz
Qusu”’nda Stileyman Peygamberle baykus arasinda geger. “Pis Kokulu Hiithiit Kusu” bashikh Kirgiz
efsanesinde ise baykusun yerini hiithiit kusu alir. “Kuslar Padisah1” baslikli Karakalpak efsanesinde de
baykusla beraber isimsiz bir padisahtan soz edilir.

Baykusun akil damnisilan varlik olarak bahsedildigi bu efsanelere karsilik, halk inanislar1 arasinda
ugursuz kabul edilmesi tezatlik olusturur. Turkmen Tiirkleri arasinda anlatilan “Baykus” efsanesinde
baykusun “vatanina, halkina ihanet eden bir bey oglunun beddua sonucu baykusa déniismesi anlatilir”. Efsanede
“Vatana ihanetin cezalandirilmas: ve baykusun doniisiim sonucu ortaya ¢tknug bir kug oldugu bilgisi verilir. Ihaneti
sonucu Baykus'a doniisen ve bu kusun da toplum tarafindan ugursuz kabul edilip lanetlenmesi, evlerden, ¢catilardan
kovulmasi cezalandirma motifine bir drnek olustururken; bir taraftan da baykusun nasil ortaya ¢kti§r ve bugiinkii
ugursuz sayilma sebebi agiklanmistir.” (Caliskan ve Basaran, 2017, 1727). Baykusun sahip oldugu zit bu iki
ozellik, halk tarafindan yilana atfedilen inanislarla benzerlik gostermektedir.

3.2.8. Kutsallik atfedilen kuslarla ilgili efsaneler

Kuslarin Ttirklerin sosyal ve dini hayatlarindaki yerini tayin eden kriter, kutsallik atfedilen kuslarla
ilgili olan inamslardir. Onceki basliklarda kuslarin sahip olduklar1 6zelliklerin ve diger canhlarla olan
iliskilerinin belli olaylar cercevesinde anlamlandiriimasini degerlendirdik. Bu baslik altindaki efsaneler ise
Tiirklerin eski inang kiiltiirlerinin etkisiyle degerlenen kuslarla ilgilidir. Ancak buradaki ayrinti bu
kategorideki efsanelerin tamaminin Saha Yakut Tiirklerine ait olmasidir. Yakut efsanelerini genel olarak
degerlendirmek gerekirse, bu efsanelerdeki konularin tarihi olaylar, énemli sahislar ve dini inanislar
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etrafinda sekillendigi goriiltir. Hayvanlarla ilgili motifleri barindiran efsaneler de ise kuslarin cogunlukta
oldugu ve bu kuslarin da ilahlik diizeyinde kutsallikla anlatildig: dikkat geker.

“Horinlerin Atalariyla {lgili Hikayeler” baslikli efsanede atalarmnin kargaya taptiklari igin baslarina
sel felaketi geldigini diisiinen Horinler, atalarina kiifrederler. Ayrica bu felakette ategsiz kalirlar. Bu sirada
kav icin agzinda cuval i¢inde ¢akmak tutan bir karga bunu Horinlere birakir. Bu olaydan sonra Horinler
karganin ilahlar1 oldugunu soylerler. “Kuzgun, Horinlerin ilahidir” efsanesinde ise kuzgunun, soguk bir
yerde tek basina dogum yapan kadina ates gotiirtip 1sinmasini sagladigt anlatilir. Horinlerin soyu bu
oglandan ¢ogaldig1 i¢in kuzgunu ilahlar1 olarak kabul ederler.

“Ilah Aladogan” efsanesinde ise Enginler'in ilah kabul ettikleri aladogandan bahsedilir. Efsaneye
gore acliktan zor giinler gegiren Enge isimli ihtiyar, av bulamadig: igin karisindan oglu oldiirtip pisirmesini
ister. Babas1 evden ciktiktan sonra ¢cocugun ontine bir kus bir parca geyik derisi birakip gitmis. Bunu fark
eden cocuk yakinlarda bir geyigin 6lti oldugunu diisiinerek kusu takip etmistir. Geyigi bulan gocuk
annesine haber verir. Bu olay {iistiine kadin kocasina aladogani ilahlar1 say1p sayamayacaklarini sorar. Adam
ise onun sadece bir ilah degil, koruyucu bir ilah oldugu sdyler. Ciinkii inanca gore aladogan isaret
getirmeseydi Enginler’in nesli devam edemeyecektir. O giinden beri Enginler aladogan gordiiklerinde
saygiyla egilirler, aladoganlara zarar vermezler, zarar verenin de zarar gorecegine inanirlar. Ayni inanis
Kangalaslarda kartal icin gecerlidir. Kangalaslar, kabile reislerini 6liimden kurtaran kartalin kurtarici ilahlar:
olduguna inanirlar. Kim bir kartala zarar verirse o kisinin de biiytik zararlar gérecegine inanilir.

Insanlarin biiytik kuslar1 -baykus, keklik, sahini degil de dogan, kartal, kuzgun gibi ciisseli kuslari-
kutsal sayip tanr1 kabul etmeleri ya da hayvan-ata/hayvan-ana kiiltiiyle benimsemeleri de korkunun ve
saygin {iriinii olarak karsimiza gikar. Oyle ki bir kartal bir koyunu ya da tay1 yakalayip gokyiiziine
tastyabilir. Sahip oldugu pengeler insanin ona miidahale etmesini engelleyecek tirkiitticiilitktedir. Ayrica
ozellikle kartalin diger kuslara nazaran gogiin en yiiksek rakimlarinda ugabiliyor olmasi ve insanoglunun
hayvanlara kars: tek aciz kaldig1 meziyet olan u¢gma 6zelliginden dolay1 kuslar Tiirk boylarinda daha farkl
bir kutsalliga sahip olmuslardur.

3.8. Diger Hayvanlarla Ilgili Motifler

Inceledigimiz metinler cercevesinde, baz1 hayvanlarla ilgili motiflerin sayica az oldugu goriilmiistiir.
Maymun, tilki, aslan, kaplan, tavsan, yarasa, kaplumbaga, balik, inek, kedi, 6kiiz, esek gibi hayvanlarla ilgili
efsaneler onlarin 6zelliklerini agiklamaya yonelik efsanelerdir. Tilki, kurnazligiyla genellikle bir masal
kahramani olarak isleniyorken efsanelerdeki rolii de masallardakilerle ayni olup kisiye 6giit vermeyi
amaglar. Kedi munis haliyle insanoglunun evdeki yoldasidir. Yarasa bilgeligiyle ve dogrucu tavirlariyla 6ne
cikar.

Diger taraftan 6rnegin maymunun sicak iklim hayvani olmasi, cografi olarak Tiirklerin yasadig:
topraklara uygun olmamasi ve insanlarca taninmiyor olmasi efsanelere konu edinilmemesini de beraberinde
getirmistir. Aslan ve kaplan giic sifat1 olarak kisilere yakistirilmis olsalar da giindelik hayatin olagan
akisinda bulunmayan hayvanlardir. Gogebe hayat tarzini1 benimsemis yazin yaylaya ¢ikip kisin diizliige inen
bir toplulugun baliklarla ilgili efsanelerinin olmamasi da sahip oldugu kiiltiirtintin bir pargasidir.

Anadolu sahasi efsanelerinde kartal, dogan, sahin gibi vahsi kuslarla ilgili efsanelere
rastlanilmamasinin nedeni de bu tiir kuslarin insandan uzak, yiiksek daglar arasinda yasamaya elverisli
olmalarindan kaynaklandigin diistinebiliriz.

Az cok bahsi gecen hayvanlarin disinda Tiirklerin sosyal hayatlarinda var olup efsanelerinde
islenmeyen iki hayvandan bahsetmek gerekir: “Koyun/kog ve tavuk/horoz”. Tiirk mitolojisinde yeraltin1 ve
gogil simgeleyen kara koyun-ak koyun motifine okudugumuz efsanelerde rastlamadik. Altay efsanelerinden
“Yerytiztinde Tufan Oldugunda” efsanesinde “konusan koyun” motifiyle bir kez karsilastigimiz koyun/kog,
Anadolu sahasinda menkibevi olarak Hz. Ibrahim’in oglu Hz. Ismail’i kurban etmesi meselesine telmih
yapilarak anlatir. Tiirk diinyas: efsanelerinde ge¢cmeyip, On Iki Hayvanh Tiirk Takvimi'nde yer bulan bir
diger hayvan “tavuk”tur. Bunda gocebe yasam tarzini benimsemis Tiirklerin tavugu ilden ile gotiirmede
sikint1 yasayacaklar: diistincesiyle hayatlarina dahil etmedikleri kanusindayiz.

On Iki Hayvanh Tiirk Takvimi'nde kendine yer bulan ancak efsanelerde rastlamadigimiz bir diger
hayvan ise “domuz”dur. Domuzun da tavuk gibi bozkir hayvani olmamasi ve gocebe yasam tarzina uygun
olmamasi sebebiyle hayatlarina dahil etmedikleri diistiniiliir. Cin’e siir komsusu olan Altay kavimlerinde
domuz yetistirilirken, Iskitler bu hayvani hi¢ bilmezler. Tiirklerin biiyiik cogunlugunun islamiyet’i kabul
etmelerinden sonra da domuzu hos karsilamadiklar1 bilinir. Biittin bu sebeplerden dolayr domuzun
Turklerin efsanelerinde yasamamasina ragmen hakaret unsuru olarak lehgelerinde kullanildig: goriiliir
(Roux, 1996, 372-373).
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4. Sonug

Ttirklerin yasadiklart cografyalarda karasal iklimin hakim olmasi, genis bozkirlarla ve yiiksek
daglarla kapli olmasi, onlarin inang sistemlerini, kiiltiirleri ve mitlerini dogrudan etkilemistir. Oyle ki
Uygurlar Anadolu cografyasinda yasayan bir boy olsaydi, bugiin inanislarinda kartallarla ilgili bilgiler
olmayacakti. Eger ki maymunun yasam sartlar1 Anadolu cografyasiyla uyumlu olsayd:i cakalin tilkinin
yerini alabilirdi. Biittin bu varsayimlar bize gostermektedir ki Tiirklerin Orta Asya’da yasamalar ve
¢ogalmalari nasil ki tesadiif degilse mitlerindeki, kiiltiirlerindeki ve inang sistemlerindeki olgularin olusumu
da oyle tesadiif eseri degildir.

Hayvanlarla ilgili boydan boya degisen inanglar, hayvanlarin davranislarindan ziyade rastlantisal
karsilasmalar neticesinde sekillendigi goriiliir. Efsaneler gerceklik ve inanma unsurlarini giiglii bir sekilde
biinyesinde barindirmasindan dolayi, bize topluluklarin gitindelik yasantilarindan haber vermektedir. Bu
sebeple Tiirk diinyas: efsanelerindeki hayvan motiflerinin Tiirklerin sosyal, kiiltiirel ve dini hayatlarryla
ortustiigi ve modern gagda bile aciklanamayan kimi mitik inamislarin kokenini giintimiize tasidig1 goriiliir.
Turk diinyas: efsanelerinde islenen hayvan motiflerinde yilan, kurt ve kopekle ilgili olanlar agirlikh iken,
kus tiirlerindeki hayvanlar en ¢ok konusturulan hayvanlardir.
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