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MASALLARDA OLAGANUSTU VARLIKLAR: GAGAUZ MASALLARI ORNEGI

Oz

Insanoglunun yerytiziinde var oldugu andan itibaren doga karsisinda hissettigi
duygularin basinda korku gelmektedir. Korku duyulan koétt varliklarla ilgili
mitler, dinyadaki mevcut mitolojik sistemlerin hemen hepsinde
bulunmaktadir. Insanligin en btiytik acmazi olan 6ltim, kayip ve hastaliklarin
aciklanmasi, iyinin ziddi kétintin, gtvenlik karsisinda korkunun temsili
bicimindeki varliklar araciligiyla olmustur. Dunyadaki tim mitolojik
sistemlerde farkli adlarla anilan ve korku ifade eden bircok olaganuistti varlik
mevcuttur. Insan icin korku ve kétiiliigli simgeleyen bu varliklar, insan
ruhunun derinliklerinde birtakim sorunlarin ve korkularin sembolleridir.
Evrende var olduklarina inanilan ve korku uyandiran olagantstti yaratiklar,
mitlerden bugline yansiyan halk anlatilarinda da karsilasilan olgulardir. Halk
yaratmalar1 arasinda o6nemli bir yere sahip olan masallarda da masalin
niteligine uygun olarak olagantisti varliklar sikca yer almaktadir. Bu baglamda
Gagauz masallarinda cok ve cesitli olagantisti varlikla karsilasilir. Bu varliklar
icerisinde devler O6nemli bir yere sahiptir. Ayrica canavar, yilan, hobur,
seytanlar, vb. diger olagantsti varliklardandir. Calismada Gagauz
masallarinda yer alan olagantistii varliklar Uzerinde durularak anlatilarda
oynadigi rol izerinden degerlendirilmektedir.

Anahtar Kelimeler: Gagauz, masal, korku, olagantistt varlik, kurt.
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EXTRAORDINARY BEINGS IN FOLK TALES: EXAMPLE OF GAGAUZ FOLK
TALES

Abstract

Fear is at the forefront of the emotions that human beings have felt in the face
of nature from the moment they began to exist on earth. Myths about evil and
feared assets are present in almost all existing mythological systems in the
world. The explanation of death, loss and diseases, which are the greatest
dilemmas of humanity, has been through beings in the form of representations
of evil, the opposite of good, and fear in the face of security. In all the
mythological systems in the world, there are many extraordinary assets called
by different names and expressing fear. These assets, which symbolize fear and
evil for human beings, are symbols of some problems and fears in the depths of
the human spirit. Extraordinary assets that are believed to exist in the universe
and that arouse fear are among the beings encountered in folk narratives that
are reflected in myths. In folk tales, which have an important place among folk
creations, extraordinary assets are frequently encountered in accordance with
the character of the folk tale. In this context, many and various extraordinary
assets are encountered in Gagauz folk tales. Giants have an important place
among these assets. Also monster, dragon, glutton, demons, etc. other
extraordinary assets. In this study, the extraordinary assets in Gagauz folk tales
will be emphasized and evaluated through the functions they have in the tale.

Keywords: Gagauz, folk tale, fear, extraordinary asset, wolf.

Giris

Masallar, hayal giiciine dayali anlatmalar olarak algilansalar da yaratildiklar1 toplumun diinyaya
bakis agisini, degerlerini ve ortak hafizasini yansitan iiriinlerdir. Masallara sirayet eden mitolojik
unsurlar; evrenin yaratilisini, insan dogasini, arkaik inanglari anlama gayretinin bir gostergesidir.
Halk anlatilarinin en yaygin ve sevilenleri arasinda yer alan masallar, iptidai donemlerde anlatilan
mitlerin birer kalintis1 olarak degerlendirilir. Masalin ortaya ¢ikis ve gelisim ¢izgisine bakildiginda,
pek cok arastirmaci onun mitle olan iliskisinden hareketle mitten kaynaklandigi goriisii tizerinde
durmaktadir. W. J. Gruffyd, mitlerin zaman igerisinde dereceli olarak dort asamadan geg¢ip masala
dontstiigiinii iddia eder (Cobanoglu 2002: 165). Masalin, mitoloji ile iligkisini ve biinyesinde
mitolojik motifler barindirdigin1 L. Degh, “masal mitolojik motiflerin yaninda masal karakterlerinin
davraniglarini etkileyen antik toplumun dini ve sosyal adetlerinin gozlendiginin izlerini de korur”
(1998: 118) seklinde aciklamaktadir. Birgok halk anlatis1 gibi masalin da mitten ortaya ¢iktigi
konusundaki goriisler dogrultusunda bu tiiriin mitle iligkisi ve mitten aldig1 bir¢ok motif ve unsur
olmas1 dogaldir. Bu baglamda masala mitten gegtigi diislinlilen mitolojik motifler arasinda yer alan
ve masal kahramanlar1 arasinda bulunan olaganiistii varliklar anlatmalarda 6nemli yer tutar. Nitekim
olaganiistii varliklarin kaynaklarinin basinda mitler yer almakta ve masallarda, insanda korkuyu
tetikleyen unsurlar arasinda olaganiistii varliklar bulunmaktadir.
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Yunancadan gelen demon, “insanlari korkutan ve insanlarin islerine miidahale eden bir tiir ruh”
(Guiley 2009: 55) olarak tanimlanir. “Tamamen belirsiz olan bu demonlarin pek ¢ogu, yolculuklar
sirasinda insanlarin yollarini sagirtmak, onlara dolap ¢evirmek, onlarin ruhlarint ¢almakla ugrasirlar
ve kuskusuz insanlarin diismamdirlar” (Roux 2000: 164). Ozellikle Avrupa, Amerika ve Asya’nin
cesitli bolgelerinde demonoloji ve diaboloji adiyla anilan ¢alismalar, belirli toplumlardaki olaganiistii
varliklar1 konu alan, ansiklopedik yahut miistakil incelemeleri kapsar!.

Evrensel bir tiir olan masal baglaminda Gagauz masallarinda mitolojik unsurlar, a) Ya mucizevi
hayvanlara sahip karakterlerin iradesi ya da mucizevi hayvanlar iradesi ya da sihirli cisimler
tarafindan meydana gelen mucizeler b) Fantastik karakterler, mesela; Rusali, Cadi-Bébusu ve Cadi-
Kiz1, dokuz bagl ejderha (ajder) vb. ¢) Eski Tiirklerin sozlii geleneginden gelen motifler ve dykiiler,
doga ve toplum hakkindaki mitolojik diistinceler (Sirf 2018: 281) seklinde siralanabilir.

Calismada Gagauzlardan derlenmis masallarda adi1 anilan olaganiistii varliklar “cadi, canavar,
cendem babasu, dokuz kafali yilan, dev, hobur, seytan” tespit edilerek bu varliklarin masallara nasil
yansidigi, Ustlendigi rol ve Gagauz halk inanislarindaki yeri Ornekler {zerinden
degerlendirilmektedir.

Gagauzlar

Gagauzlar, Ortodoks Hiristiyan bir Tiirk toplulugudur. Bugiin Moldova diginda Bulgaristan,
Rusya, Kazakistan, Yunanistan, Ukrayna, Beyaz Rusya, Litvanya, Estonya, Ozbekistan, Giircistan,
Azerbaycan, Tiirkmenistan, Romanya, Brezilya, Amerika ve Tiirkiye gibi pek ¢ok iilkede daginik
olarak yasamaktadirlar. Bu iilkelerde yasayan Gagauzlarin toplam sayisi, tahminen 300.000
civarindadir (Giingor-Argunsah 2002: 11). Balkanlar’daki Bulgaristan ve Yunanistan’da yaklagik
20000 Gagauz bulunmaktadir. Gagauzlar, en kalabalik olarak Moldova Cumbhuriyeti’nin giineyinde,
“Bucak” ad1 verilen bolgede yasamaktadir. 1994°te Moldova Cumhuriyeti Parlamentosu tarafindan
kabul edilen kanunla Gagauz Yeri, Ozerk Cumhuriyet statiisii almustir.

Gagauz Yeri’nin yiizél¢iimii 1.831 km2, baskenti Komrat, resmi dili Gagauzca, Moldovanca
ve Rusca’dir. Gagauz Tiirkgesi yasayan Tiirk lehgelerinden biri olup Azerbaycan, Tiirkmen ve
Tirkiye Tiirkcesiyle birlikte Tiirk¢enin Oguz grubunu olusturmaktadir.

Gagauz Masal Cahsmalar Uzerine

V. 1. Suf tarafindan Gagauz folkloruna dair calismalar tarihi dort déneme ayrilarak
incelenmektedir?.

Birinci donem: 19. yiizyilin sonu-1917 yili

Ikinci dénem: 1920-1940 yillart

Ucgiincii dsnem: 1950-1980 yillar

Dordiincii donem: 20. yiizyilin sonu- 21. ylizyilin baslangici

Birinci donem: (19. yiizyilin sonu-1917 yil)

! Bilgi i¢in bkz. (Bayat 2018; Guiley 2009; James 2025; Scott 2023)
2 Bu kistm V. 1. Sirf’1in “Gagauz Halkbilimi (Tarihgesine Bakis)” isimli caligmasindan 6zetlenmistir.
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Bu dénem 19. yiizyilin sonundan 1917 yilina kadar olan zaman araligin1 kapsamaktadir. Bu
devrede Rus bilim adami, etnograf ve yazar Valentin Moskov folklor arastirmalarint bir disiplin
olarak ¢alismaya baglar. 20 yilizyilin basinda Moskov Besarabya Gagauzlarinin Agizlari adl eserini
yayimlamistir. Bu calisma, bir¢ok varyanti ve agiz 6zellikleri ile birlikte zengin Gagauz folklor
iirlinlerini igermektedir. Caligmanin Giris boliimiinde derleyici, masallar {izerinde durup onlarin
kisalig1 ve 6zgiinliigiine vurgu yaparak kahramanlara gore siniflandirmis, birgoguna da karsilastirmali
bi¢imde dikkat ¢ekici notlar eklemistir.

Ikinci donem (1920-1940 yillar)

Ikinci dénemde 1930’larin sonlarma dogru Bulgaristan’dan Gagauz asilli A. I. Manov’un
Bulgaristan Gagauzlar1 hakkinda yayinladig kitapta bircok folklorik tiiriin yani sira fikralar, mit-
masal ve eskatolojik (felsefi ve teolojik) 6zellikli nasihat tarzinda masallara yer verilir.

Uciincii donem (1950-1980 yillarr)

20. yiizyilin ikinci yarisina yakin bir boliimiinii i¢ine alan ii¢iincii donem Gagauz folkloruna
dair yogun ve verimli bilimsel arastirilmalarin yapildigi bir evredir.

1957-1958 yillar1 arasinda Gagauz Tiirkgesinin yazim esaslarmin (Rus dilinin grafiklerine
dayanilarak) resmi kabuliiniin ardindan ilk folklor ve edebiyat koleksiyonu orijinal dilde
yaymmlanmistir. Bu eserin Giris kisminda kitabin derleyicisi D. N. Tanasoglu, Gagauzlarin sézlii halk
eserlerini toplama ve yayimlama ge¢misi hakkinda bilgi vermis, Gagauz folklor tiirlerini 6zetlemis,
masallarla ilgili bir de siniflandirma vermistir. Koleksiyonda ¢ok masal olmasa da tarihi masallar gibi
siniflandirma unsurlari izerinde durulmaktadir.

1955-1956 yillarinda Gagauz yerlesim yerlerine (semipalatinsk bolgesi) gergeklestirilen
bilimsel seferlerden sonra Kazakistanli bilim adami1 A. S. Amanjolov, 30 masal, pek ¢ok tiirkdi,
bilmece, atasozii derlemis ve onlarin bir kismini yayinlamigtir.

Zajonchkovsky calismasinda Gagauz folklorunu genis tematik ve tiire 6zgii bir yelpazede
sunmus olup her metnin sonunda derleyicinin ve aktaricilarin adlarini, yaslarini, kayitlarinin yerini
gostermesi dikkat cekicidir.

Yu. Lopatkov ve A. Tukan derledikleri Rusc¢a kitapta Gagauz halk masalini1 derinlemesine
incelemeyi hedeflemislerdir. Onlar, sadece Rusca konusan okuyucuya Gagauz manevi kiiltliriinii
tanitmay1 amaglarlar. Ancak bu derleme kitabindaki “Cimana ve Mangu”, “Alakarga Kiz”, “iki
Kardes” gibi masallarin Rus, Rumen ve Tirk folklorunda yer alan konulardan olustugu
goriilmektedir.

N. 1. Baboglu tarafindan derlenen Moldova SSCB’nin Cadir-Lunga (Cadir) bolgesindeki
Kipcak Gagauz koyiindeki materyal lizerine yazilan folklor kitabinda varyantlari ve cesitliligi
bakimindan biitiin ana tiirler ve sozlii halk sanat1 tiirleri yer bulmaktadir.

Gagauz profesor G. A. Gaydarji, Gagauz halk masallar1 ve fikralari, Gagauz s6z dizimi lizerinde
caligmalar yapmis ve bunlar1 Ruscaya ¢evirmistir.
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Filologlar E. K. Kolsa ve N. M. Beyesu tarafindan satir alti Rumence terclimesi yapilan Gagauz
Tiirkgesindeki iki halk masali da bilimsel agidan degerlidir. Onlar Frumose la sezetoare adl1 folklor
kitabinda yer almaktadir.

Dordiincii donem (20. yiizyilin sonu-21. yiizyilin baslar)

Bu donemde S. S. Bulgar tarafindan derlenen Dev adamin oolu adli mitolojik igerikli kii¢iik bir
masal derleme kitab1 toplumda ilgi uyandiran bir ¢alisma olmustur. Bulgar, tek bir kahraman etrafinda
birkag¢ oykiiyii toplamistir.

Folklorcu ve yerel tarih¢i M. A. Durbaylo, bilimsel makalelerinden birinde, Gagauzlarin
masals1 destaninda muhafaza edilen birtakim mitolojik motiflerden bahsetmektedir.

Gagauz ve Ukrayna dillerinde masallarin ¢esitli yayinlar1 gazeteci S. F. Kelar tarafindan
gerceklestirilmistir. Derleyici-yazar olarak ¢esitli kaynaklardan topladigi Gagauz masal materyalinin
zenginligini Ukrayna okuyucusuna sunarken ¢aligmada genel ve 6n bir analize de yer vermistir.

Cimpoes, Gagauz halkinin s6zlii sanatin1 konu alan makalesinde Gagauz halk masalinin kisa
ve 0z bir tamimin1 yapmis, masallarin c¢esitliligini ve masallarin geleneksel tasnifini (hayvanlar
hakkinda masallar, olaganiistii masallar ve giinliik hayat masallarini) ele almistir.

V. 1. Sirf’in makalelerinde ele alinan Gagauz halk olaganiistii masali incelemesinin bazi yénleri,
yazarin tez ¢aligmasinda birlestirilmistir. Tezde, masalin yapisal ve islevsel analizi yapilmis, tipolojik
benzerlik, ulusal 6zgiinliikk ve masalda 6diing unsurlar gibi konular {izerinde durulmus ve Gagauz
folklorunun geleneksel tiirleri i¢erisinde olaganiistii masalin yeri belirlenmistir.

Daha dnce ¢esitli yayinlarda basilan popiiler Gagauz halk masallari, V. M. Boskov tarafindan
Gagauz Tiirkgesinden derlenen Mir-Mir Kotoban kitabinda toplanmustir.

Gagauz Masallarinda Olaganiistii Varhklar

Gagauz masallariyla ilgili D. N. Tanasoglu’nun yaptig1 tasnifte olaganiistii varliklara b
maddesiyle bir baslik acilmistir.

a) (“Cocuk masallar’” ad1 daha uygun olan) Hayvanlar hakkinda masallar

b) Gerg¢ek hayatta olmayan seyleri anlatan olaganiistii masallar. Onlarin kahramanlari su adlari
tasimaktadir: Mitiayioolu, Tas-Falayan, Gilirgen-Kiran, Uzun sakalli dddu, Balaur vb.

c¢) Tarihi masallar

d) Giinliik hayatla ilgili masallar: Onlar akilli, gayretli, adil kahraman (Bala kir, Ganis, Todur),
aptal, tembel, acimasiz bir biirokrat veya papazi yener (Sirf 2018: 278).

Cad1

Masallarda, destanlarda, halk kiiltiiriinde yasayan bir imge olarak cadi; iri burunlu, kirmizi
g0zli, kotiliik simgesi, siiptlirgeli bir cadaloz olarak anlatilir. Cadilar uzun ve daginik sagh kiipe binip
gezen kadinlardir. Hig¢ kimse i¢in iyilik diisiinmezler. Cocuklar1 kapip kacti§ina inanilir (Uraz 1994:
119).
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Diinyadaki pek c¢ok mitolojide ve kiiltiirde dogaiistii giiclere sahip olduguna inanilan cadi,
Gagauzlarda da kotii ruhlarla temasi olan kotiiliik timsali kadindir. “Cadi olmak isteyen bir kimse
tavuk yumurtasini kirk giin koltuk altina saklamalidir. Bu esnada civciv ¢ikar. Iste bu civciv seytanin
ta kendisidir. Civciv biiyliylince kesilir. Yagi ile cadi olmak isteyenin biitiin viicudu yaglanir. Bu
yaglanan varlik cansiz da olsa cadi olur” (Gilingor-Argunsah 2002: 111).

Giimiistan Asiklar (Ugkun 2003: 460-465) masalinda padisahin oglu Kurti arkadasi ile oyun
oynarken bir cadi gelir. “Bir kera oynarmis dostlar asicak sokakta da bir cadi babusu gecer
yannarindan da maana bulur ¢ocuklara deer” (Uckun 2003: 460). Cadi, padisah oglunun giimiisten
asikla oynamasi gerektigini soyler. Kurti glimiisten asik yaptirir ancak kemikten asikla oynamaya
devam ederler. Cad1 gelip glimiis asiklar1 alir. “Padisaayin oolu tutar babunun kolundan da urar ona
birka¢ yumuruk da alar agiklar1 geeri. O cadi babasu deer ¢ocaa: -Ne zaman Mir-kadinay1 gorecan, o
zaman da saalik gorasin! (Ugkun 2003: 460) diye beddua eder. Kurti hastalanir. Kiz1 bulmak i¢in yola
¢ikip onu bulur. Kurti, zulum padigahtan cadinin onun kasabasinda yasadigini 6grenir. “Kurti piner
beygirina da geler o eva, bular cadi babasunu. Agan cadi babasu gorer Kurti’yi olar tekerlek” (U¢kun
2003: 464). Cad1 daha sonra koyun ve klocka olur. Kurti klogkay1 keser. “Toplanmislar insannar,
bakarlar o klocka kaybelmis. Onun da erinda peydalanmig bir ¢irkin babu: basinda saglar yoluk,
burnusu kesik, beli kirik” (Ugkun 2003: 464) ile cadinin fiziksel 6zellikleri verilmektedir. Cadinin
Olmesiyle birlikte onun tarafindan lanetlenen zulum padisahinin laneti de kalkar. Padisah “Bu cad1 da
beni betvaladiydi, olayim zulum hem fena. Sindi cad1 geberdi, bendan da zulumnuk hem fenalik ¢ikt1.
Sindaan sora kimseyi kiistlirmeycam. Demeyin bana bagka zulum padisaa” (Uckun 2003: 464) der.

Anlatmada cadi, halk anlatilarinda oldugu iizere kahramanin aklin1 bulandiran, kétiiliik eden,
sekil degistirme, lanetleme gibi olaganiistii giiclere sahip bir kadin olarak tasavvur edilmekte ve
masalin sonunda yaptig1 kotiiliiklerin karsiligi olarak cezasini bulmaktadir.

Okiize Déniisen Cocuk (Ugkun 2003: 523-524) adli anlatmada biri kiz, digeri erkek iki cocugu
olan adam, karis1 6liince tekrar evlenir. “Sindi dadu gena yevleneer, alayor bir cadu-babasu. Simdi o
babu deer daduya: gotiir da kaybet kixlan ¢ociiii, her kaybetmasan ban seni braacam. Dadunun pek
cani acirmig, usaklarni kaybetmaa ama babunun hatirindan ¢ikamamis” (Uckun 2003: 523-524).
Adamin evlendigi kadin bir cadidir ve ilk isi cocuklar1 evden attirmak olur.

Okiize Déniigsen Cocuk masalinda {ivey anne, anne arketipinin karanlik yiizii, cad1 kimliginde
masala yansimistir. Anne arketipi; bakip biiyiitme, besleme, koruma gibi olumlu islevleri ile halk
anlatmalarinda iyi peri, kralice, anne, biiyiikkanne seklinde temsil edilir. Diger yoniiyle yani korku
uyandiran, bastan ¢ikaran, yutan ve zehirleyen olarak {livey anne, kot periler, cadi, koca kar1 gibi
figiirlerle ortaya ¢ikmaktadir (Jung 2005: 22). Cadi ayrica Jung’un "golge arketipi" ile de
aciklanabilir. Golge, bireyin bastirdig1 ya da reddettigi karanlik yonlerini simgeler (Fordham, 2015:
64—65). Masalda cadi ya da kotii kalpli kadin, ivey anne olarak masala dahil olmakta ve kocasina,
cocuklarin1 evden attirarak kotiiliikk etmektedir.

Canavar

Canavar tipki devler, yilan ya da seytan gibi olaganiistii varliklar arasinda degerlendirilen ve
masallarda karsilasilan varliklardandir.
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Gagauzlar, canavar ile listii ortiilii olarak kurttan bahsetmektedir. “Kurdu, Gagauz Tiirkleri
‘canavar’, ‘yabani’, ‘bozkumi’, ‘bozbey’ olarak adlandirir. Kurt kelimesinin kullanilmasina ise tabu
konulmustur. Clinkii ‘kurt’ denildiginde Gagauzlarin inancina gore kurdu davet etmis olursun ve o
hemen gelir. Gelmesinin ne gibi sonuglar doguracagi bilinmedigi i¢in, kurt kelimesini kullanmaktan
cekinirler. Arastirmacilara goére bu inanis milletlerin avci-cobanlik doneminde olusmustur”
(lusiumbeli 2005: 216). Bozkurt kiiltii, Hun, Hiung-Nu, Goktiirk ve Uygurlarda da bulunmaktadir
(Argunsah-Giingér 2002: 100). Tiirkler bozkurda tapinmamis ve Tanr1 olarak gérmemislerdir.
Bozkurt; ana, devlet sembolii, yol gosterici olarak diisliniilmiis, boyle olduguna inanilmistir (Tanyu
1980: 47).

Gagauzlarda 24-30 Kasim arasinda “Canavar Yortusu” olarak kutlanmakta ve Canavar
Yortular1 bir hafta boyunca devam etmektedir. Ayrica 4 Aralik Topal Canavar giiniidiir. Canavar
bayramlarinda yiin 6rmek, dikmek ya da dokumak gibi yiin ilgili bir is yapmak ve makas, sis, t1g
olmak iizere sivri, kesici alet kullanmak yasaktir. Gagauz inaniglarina gore, canavar bayramlarinda
oriilmiis, dikilmis giysi giyen insana kurt saldirir. Ayrica, bu bayramlarda et yemek de yasaklanmistir.
Canavar bayramlarinda uygulanan tabular, insanlar1 ve de evcil hayvanlari yirtict hayvan
saldirisindan korumak icindir.

Kiilcii ile Canavar (Ugkun 2003: 432-435) adli masalda Kiilcii, “Gidarkan, bulayorlar bir
canavar aclundan kesilmis da yoriiyamazmis. Kiilcii vereer o canavara o yahninin hepsini, canavar
iyeer, kendina geleer, gidin varayor. Sindi bunnar gena g¢ekedeerlar gitmaa (Ugkun 2003: 433).
Canavar, kendisini doyurdugu icin Kiilcii’ye masalin sonuna kadar sirtinda seyahat etmesini
saglayarak ve yapmast gerekenleri anlatarak yardim eder. Ayrica bu olaganiistii varlik, sekil
degistirme 6zelligine sahiptir. Bu 6zelligini kullanarak Kiilcti’ye yardima devam eder.

Kiilcii ile Canavar adini tagtyan masalda oldugu gibi kurt, Gagauz Tiirklerinin inaniglarina goére
Tanr1’nin temsilcisidir. Kilik degistirebilir ve insanlara yardim edebilir.

Ayt ve Popazdan Dogan Pehlivan’da (Ugkun 2003: 561-562) ay1 ile papazdan dogan ¢ocugun
gece Okiizlerini yiyen canavarlardan bahsedilmektedir. “Geleer iki canavar yiyeerler yobiir yokiizleri-
da. O tutmus onnar1 da baalamis aris basina, kesmis, yiikletmis adik ¢ok, kosmus ayilar diva,
canavarlar ileri ¢eketmis” (Uckun 2003: 562). Bu masalda canavarin yirtici bir hayvan olarak evcil
hayvanlara saldirist s6z konusudur.

Hain Kardes (Uckun 2003: 477-478) masalinda kiz, birlikte yasadigi erkek kardesine ihanet
eder ve bir devle evlenir. Dev, karisinin kardesini 6ldiirmek icin karisiyla birlikte siirekli tuzak kurar.
Kiz, devin kendisine 6grettigi lizere kardesinden canavar siitii ister. “Almis kardasi tiifeeni, bir da sisa
da gitmis, nerda canavarin yavrulart durudu. Henez-da gelmis ta canavar yavrularni yemzirmaa.
Kurulmus Yuvan urmaa canavari. Canavar demis: ne istarsan, verim sana, salt yéldiirmaa beni. O da
demis: biraz siit ver bana (Ugkun 2003: 477). Anlatmada konusan canavar (kurt) ile onun
olaganiistiiliigiine atif yapilmistir. Ayrica getirilmesi imkansiz istek olarak canavar siitii mevcuttur.
Nitekim canavar (kurt) yirtict bir hayvan oldugu i¢in kahramani 6ldiirecegi diisiincesiyle siitii
istenmistir.

Dev Adamin Oolu (Ugkun 2003: 488-494) masalinda, ¢gobanlik yapan 6ksiiz cocuk koyunlarini
kaybeder ve onlar1 ararken karsisina ¢ikan topal canavar, ecelini sdyler. “Biz canavarlar, kestik
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cobanin koyunnarini, o betera ani o bizi, canavarlar1 bigeya saymadi. Coban canavar yortusunu
tutmadi. O biilin koyun kesti, kaurma yapti, sarfosguluk etti, koyunun derisini de satti. Ama ani
koyunnar1 bi aldik ¢cobandan, kabaatli seni bulacaklar. Cocuk! Gitma tirlaya, zera ¢gobanda keskin
bigak, seni kesecek” (Uckun 2003: 489) der.

Masalda Gagauzlarda kutsal kabul edilen kurt ve kurt i¢in diizenlenen “Canavar Yortusu” konu
edilir. “Gagauz Tiirkleri i¢in oldukga kiymetli olan kurt serefine yilin belli tarihlerinde farkli isimlerle
bayramlar diizenlenmektedir. Elbette en ¢ok bilineni “Canavar Y ortusu”dur. Ancak bu noktada dikkat
cekici bir husus vardir, kutsal olduguna inanilan kurt her zaman iyi alamet semboliidiir. Yolda veya
bir yerde kurda rastlamanin her zaman iyi olaylara delalet edecegine inanilir” (Ulutag 2018: 13).
Anlatmaya yansidig1 iizere Gagauzlarda canavar diye Ustii kapali olarak anilan kurt, kehanette
bulunabilir, kendisi i¢in diizenlenen yortu boyunca uyulmasi gereken kural ve adetlere gore hareket
etmeyenleri cezalandirabilir.

Cendem Babusu

Gagauz folklorunda cendem babasu ile cadi kastedilmektedir. V. I. Sirf Gagauz masallarinda
gozlenen mitolojik unsurlar i¢in “fantastik karakterler, mesela; Rusali, Cadi-Babusu ve Cadi-Kizi,
dokuzbaslh ejderha (ajder) vb.” (Sirf 2018: 281) ifadesini kullanir. Masallarda karsilasilan cad,
“masals1 cad1 genellikle iri burunlu, ¢irkin, ormanda yasayan, hayvanlarla konusabilen, onlar1 kontrol
edebilen ve hatta ¢ocuklarin sevdigi hayvanlarin kiligma girerek onlar1 kandiran ve kagiran,
stiplirgesine binerek gece uguslarina ¢ikan yash bir cadaloz olarak tasvir edilir” (Akin 2011: 153)
seklinde tanimlanir.

Binbir Ivancu (Giingdr-Argunsah 2002: 258) masalinda cendem babusu, “cikmis Ivan’mn &niina
bir Cendem-Babusu: Burnusu kivrikmis, gozleri kara hem terkesmis. Aurdunun birinda poyraz
esarmis, Oblirlinda smula-katran kaynarmis. Kirk sacin uzun saglartymis” (Giingor-Argunsah 2002:
258) seklinde tasvir edilir. Ayt Kulakli’da (Uckun 2003: 436-449) Babu “Tamam bu takim
sayiklarkan, bir da, gérmiis irakta bayir kadar bir babu: bir ¢enesi erda, bir ¢enesi gokta, sogasini
kakarak, papuclarini tozadarak doru bordeya gelirmis” (Uckun 2003: 439). Cendem babusu, stirekli
gelip evdeki ¢orbay1 icip kaybolur. Anlatmada cendem babusu kotiiciil bir varlik olarak ¢orbayi
icmek suretiyle hirsizlik yapmakta evrensel bir ahlak yasasi olarak su¢ ve ceza motifi geregince
hirsizlik yapan veya haksizlik eden karakterlerin masalin sonunda cezalandirilmas: ile
sonuclanmaktadir.

Her iki anlatmada da cendem babusu olarak isimlendirilen cadi, ¢irkin bir kadin olarak tasvir
edilmekte ve karakterine uygun olarak insanlara kotiiliik yaptigi, besin maddelerini ¢aldig: tizerinde
durulmaktadir.

Dev

Masallarin olaganiistii kahramanlar1 arasinda insaniistii hatta tabiatiistii gorilinlis ve
davranislartyla devler bulunmaktadir. M. Liithi “personajlar ac¢isindan bakildiginda; masal
biinyesinde barindirdig1 (dev, cadi, cin, peri) gibi olaganiistii varliklarla insani biiyiiler...” (Liithi
1995: 66) tespitinde bulunur. S. Thompson, The Folktale adl1 ¢aligmasinda masal kahramanlarini
gruplandirirken “Birincisi masal kahramanlaridir- Tanrilar, tabiatiisti hayvanlar, fevkalade
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mabhliklar, biiyiiciiler, devler, periler ve kliselesmis ¢ok sevilen kii¢iik cocuk, iivey anne gibi...”
(Thompson 1946: 415- 416) der.

Yari insan, yar1 hayvan seklinde olan bu varliklar, Bahaeddin Ogel tarafindan statiire defarme
(insana benzemeyen acaip mahliklar) olarak Tiirk¢e kaynaklarda Yelbegen veya Celbegen diye
isimlendirilir. “Cocuk atina bindikten sonra, Altay mitolojisinin “Yedi basli” devi olan Yelbegen veya
Celbegen ile vurusmaga gider...” (Ogel 1998: 317). Devler gerek goriiniisleri gerek davranislari
itibariyle olaganiistii varliklardir. “Devler, fonksiyonu ne olursa olsun, goriiniisleri itibariyle
olagantistii ve korkung, davraniglar1 yoniinden insan fitratina ters 6zellikler gosterirler ve ¢ogu kez
birbirine benzerler. Bu benzerlik onlar standart 6zellikleridir” (Yiicel 1998: 38).

Gagauz anlatmast Nagu Sarak ‘da (Ugkun 2003: 411-412) kurnaz horoz, devlerin mallarina el
koyar ve onlar1 kandirip yakar. Pehlivan (Uckun 2003: 505-510) ve U¢ Devi Oldiiren Delikanl
(Uckun 2003: 449-450) masalinda cocuk, ii¢ kiz kardesi oldugunu 6grenir ve onlar1 devden kurtarmak
icin yola ¢ikar.

U¢ Devi Oldiiren Delikanli’da Yuvan kiz kardeslerini bulur. «...Kiz oturayor mindir-iistiinda.
Kiz sormus: Ne gezeersin? Burda yinsan gezmas, gelirsa dev, seni kesecek. Yuvan demis: ne kuvedi
var onun? Kiz demis: iki iiz yors yerden atayor topuzu. Geleer topuz, yerkeklar kesiler, imeklar piseer,
sofra kurulayor, o oturup iyeer” (Ugkun 2003: 44). K1z kardesi, Yuvan’a devin insaniistii 6zellikleri
oldugunu ve onu yenmenin zor oldugunu soyler. Ancak Yuvan yemek esnasinda devi bicagiyla
keserek oldiiriir. Hain Kardes (Ugkun 2003: 477-478) adin1 tagiyan Gagauz masalinda anlatmanin
kadin kahramani, birlikte yasadig1 erkek kardesine ihanet eder ve bir devle yasamaya baslar. Burada
insan-dev evliligi s6z konusudur. K1z, kardesini 6ldiirmek i¢in devin planlarina dahil olur. Oglan, her
defasinda kendisine kurulan tuzaktan bir sekilde kurtularak devin 6lmesini saglar.

Dazlagin Macerasi (Ugkun 2003: 549-554) masalinda kardeslerinin arkasindan giden Kelca
gecelemek i¢in ¢adirmi kurar. “Agalari-sa uyuydu., peeda oldu bayirdan bir Dev-babusu. Geleer ¢it-
pit, dineciini kagarak, laala ziimbiil bigerak, kafe tiitiin iceraki dayil oldu onnara: selam alekim
cocuklar! Dedi. Nereye gideersiniz oolum? Kelca-da dedi babuya: sefera gideeris. Dedi babu: benim
da vard1 kirk oolum, kirki-da sefera gitti” (Uckun 2003: 549). Kelca, dev anasinin kirk oglunu keser.
Dev anasmi da memelerinden asar ve esir aldiklar kizlar kurtarir. Pitirag (Uckun 2003: 512-521)
adli masalda Pitirag son derece tembel bir insandir. Gegim sikintist yiiziinden istemeyerek yollara
diiser. “Pitiras butakim dinnenarkan c¢ars1 yolunda birka¢ dev adami gecarmis. Bunnar boyda
biiikmiislar, elleri kaviymis-tasi siksinnar, suyunu ¢ikaracaklari ama varmis tabietlerini daalarda
boliiklan bagka insannardan irakta yasasinnar hem siretlik tarafini hi¢ bilmazlarmis” (Uckun 2003:
514). Masalda Pitiras, tembelligine ragmen akli sayesinde devlerden korksa da her defasinda hile ile
onlara gozdag1 vermeyi basarir. Pitirag’in yaptig1 oyun yiiziinden devler yasadiklar1 yer olan dagda,
aga¢ birakmayacagindan korkar ve onu bir cuval altinla evine kadar gotiiriirler. Zira daglar, ayni
zamanda cinlerin, perilerin, devlerin, cadilarin mekan1 olup hem iyilik hem de kétiiliiglin bir arada
bulundugu yerlerdir.

Dokuz Kafah Yilan

Evrensel tiirlerden biri olan masallara bakildiginda suyun basini tutan ve bir insan kurban
almadikca su vermeyen yilan (ejderha) masalin vazgecilmez motiflerindendir. Bu olaganiistii varlik,
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masallarda bazen yedi ya da dokuz basli yilan ya da ejderha olarak tasavvur edilir. Konu edildigi
masallarda bir diger mitolojik yaratik olan Ziimriidii Anka ile birlikte bulunur. Masalda yer alan
Zumriidii Anka ile ejderha arasindaki iligki ve miicadele mitolojik bir arka plana dayanmaktadir. Zira
Stimer mitolojisinde yilan (ejderha) sik¢a gecer. Gi/mamig’ta Firat nehrinin kiyisinda bir huluppu-
agacinin bahsi ge¢gmekte ve bu agacin kdkiinde bir yilanin yuva yaptig1 iistiinde ise imdigud kusunun
yuvasinin bulundugu iizerinde durulmaktadir (Kramer 1990: 169). iran mitolojisinin en eski
kaynaklarindan Zend-Avesta’da her seyin iistiinde bulunan bir aga¢ ve bu agacin iizerinde bulunan
bir kusun ad1 anilmaktadir (Ogel 1998: 108). Tiirk mitolojisinde motif, yeraltinda bulunan dokuz dall:
hayat agaci1 dibinde yilan ve iizerinde bulunan Alp Karakus biciminde geger.

Diinyada Ziimriidii Anka ile ejderha’nin miicadelesi; Arap, Ermeni, Giircii, Hint, Japon, Yunan
mitolojilerinde Tiirk diinyasinda ise Anadolu, Altay, Azerbaycan, Balkan, Gagauz, Kazak, Kirgiz,
Kibris, Tatar, Yakut vb. mitoloji ve anlatmalarinda gerek epizot ve gerekse epizota bagli motif olarak
yer almaktadir.

Gagauz masali Dokuz Kurnali Cosma (Uckun 2003: 417-421) adin1 tastyan anlatmada masalin
kahramani, “cocuk esap eder da gider gormaa nesoy yasarlar bu eraltinki diinnada. Gider ne kadar
gider, bakar yol boyunca dokuz kurnali ¢ogma. Karsi gelan insannar annadarlar ¢ocaa, ani o ¢ésmeyi
koruyar dokuz kafali yilan. O yilan insannar1 su birakmazmig alsinnar. Kim savasmis yilani 6ldiirmaa,
hepsini su yilan imis” (Ugkun 2003: 419) yeralt1 diinyasinda ¢gesmenin koruyucusu yani su iyesi
olarak aktarilan ve dokuz kafasi olan yilandan bahsedilmektedir. Ayn1 motif Ay: Kulakli (Uckun
2003: 436-449) masalinda da yeralt1 diinyasinin sakini, suyun basini tutan ve kurban almadan su
vermeyen yilan “O bizim tarafta dadandi, her giin birar insan imeyinca, bu ¢dsmedan su brakmaar
almaa” (Uckun 2003: 445) seklinde yansimaktadir. «“...Gilirgen-Kivradan da tutunmus giiresa bu insan
iyiciylan. Ug giin, {i¢ geca diiiismiislar. Bitkida dokuz kakafli yilanin sade bir kafas1 kalmis. Ama
son-sonunda Pelivan onun da topuzlan ezmis...” (Uc¢kun 2003: 445) ifade edildigi gibi kahraman
tarafindan oldiiriilebilmistir.

Her iki masalda olaganiistii yaratik, yer alt1 diinyasinda yasayan ve dokuz basi olan bir yilan
olarak goriilmekte baska bir fiziksel 6zelligi aktarilmamakta ve gelenekte gozlendigi iizere siradan
insanlarin giicliniin yetmedigi ancak masalin ana kahramaninin 6ldiirebildigi bir varlik olarak
tasavvur edilmektedir.

Hobur

Gagauzlarda hobur (obur) ile hortlak, vampir kastedilmektedir. Hortlak oliimle ilintili olarak
biitiin diinyada Oliiye karsi duyulan korkunun sekil bulmus halidir. “Mezarindan ¢ikip geceleri
dolastigina inanilan &lii... Ozellikle Roma’da, orta ¢ag Avrupa’sinda ve Iskogya’da inanilmustir.
Oliilerin yasamakta devam ettikleri inancina dayanir” (Hangerlioglu 2003: 200).

Petri Sodom (Uckun 2003: 503-504) adl1 masalda bir adam oliir. “...papazin vakidi olmamis
gelsin da pegetlesin. O yolilyii-da pegetlenmedik gdmmiislar. Da o adam dirilmis da hobur olmus da
bagka kasabaya da yevlenmis da kasapiyay1 tutarmig, yaparmis suciik, yahni satarmis da olmus ii¢
usaa da acan clima yertesi gelirmis, kendi hem usaklar {izii koyun yatirmig” (Ugkun 2003: 504).
Uygun sekilde gémiilmedigi i¢in hobur olarak dirilir ve pazarlar1 yahni almaya gelenlerden birini
yakalay1p keser, yahnisini s1gir yahnisine katip satarmis. Boyle on bes sene geger. Daha dnce yasadigi
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kdyden bir adamin yolu buraya diisiince onu goriir ve on bes yildir orada yasadigini 6grenir. Adam
“O bizda yoldiiydi ya bakin o ciima yertesi gezeer mi? Adamlar demis: hakina o ciima yertesi
goriinmeer. Sora gozdeerlar onu, bulayorlar onu {izii koyun hem usaklar1 da alayorlar onnar1 da
koyeerlar bir araba cali iistlerna da yakayorlar” (Uckun 2003: 505). Hobur oldugu icin de yakilmasi
gerekir.

Anlatmada o6len kisi gomiiliirken papaz gelmedigi i¢cin hobur oldugu belirtilir. Nitekim masalda
“Bir kimsenin obur olmamasi i¢in, 6lii mezara gémiildiikten sonra papaz mezarin dort yanina hag
isareti ¢izer” (Glingor-Argungah 2002: 113) bi¢iminde ifade edilen ritiiel gergeklestirilmedigi icin
adam dirilmistir. Moskov “XIX. ylizyilin sonlarinda Gagauzlar, papazlarin ¢cogalmasiyla hortlaklarin
azaldigina inanirlardi. Hortlaklarin eskiden ¢ok olmasi, papazlarin az olmasina ve cenazelerin dini
kaidelere gore defnedilmemesine baglanirdi” (ITusiumbeli 2008:220) tespitinde bulunmaktadir.
Insanin doga karsisindaki ¢aresizligi, doganm biiyiik giicii, 5ngdriilemez olusu, hobur ile anlatmaya
metaforik agidan yansirken fiziksel bir tehdit olarak da somutlastirilmastir.

Hoburun, masalda lizerinde durulan diger bir 6zelligi cumartesi giinleri sabahtan aksama kadar
belli bir pozisyonda yatmasidir. Hoburun ortadan kaldirilmas1 gii¢ bir is oldugundan yakilir.

Hoburdan Kurtulan Akilli Kiz (Ugkun 2003: 505) masalinda kenevir isleyen {i¢ kiz kardesten
ikisini gece yarisi gelen hobur yer. Diger kiz1 yemek i¢in de arkasindan dolagsmaya baslar ancak kii¢tik
kiz “ben sana bir masal anlatayim, sen beni sonra yersin” diyerek hoburu ikna eder. Kiz, masali
uzattik¢a uzattir ve sabah olunca hobur da patlar.

Seytan

Tiirk¢eye, Arapcadan gecen seytan, Funk and Wagnall Standard Dictionary adl1 eserde “satan”
adr altinda “Tanr’’min en biiylik diismani haline gelen diigmiis melek; kotiiliik disiplininin
kisilestirilmis hali; cehennemin prensi ve kiigiik seytanlar ve diger seytanlarin yoneticisi” (1972: 973)
olarak tanimlanir.

Seytan, satan, iblis, ehrimen gibi isimlerle anilan koétiiliik timsali varlik, “Fars edebiyatinda
kotiiliik simgesi olarak ‘tanrilar karsisinda’ bazen de Sami rivayetlerden etkilenilerek ‘Iblis’ yerine
‘meleklerin karsisinda’ bir gii¢’ olarak yer alir. Cok sayida sairin dizelerinde yer alan ifadelerden de
anlasildig1 kadariyla; Islam kiiltiiriinde Ehrimen, ‘Seytan’ ve ‘Iblis’ kelimelerinin karsilig1 olarak
kabul edilir” (Yildirim 2021: 94).

Seytan, farkli isimler tasisa da kotiiliik timsali ve alt-orta ya da {ist diinyadaki kot islerin
idarecisi olan melek, tanr1 ya da ruh olarak diinyadaki biitiin kiiltlirlerde karsilagilmaktadir.

Gagauzlara gore, tiim seytanlar erkektir. Bir kism1 boynuzlu, bazilar1 boynuzsuz, kuyruklu
varliklardir. Seytanlarin en kurnazi “topal” olanlardir. Seytanlar insanlar arasinda dolasip “onlar1 her
tiirlii kandirma usulleriyle giinah islemege tesvik eden varliklar olarak tasavvur edilmektedir” (Manof
2001: 48).

Gagauz’dan derlenen Kemengce Hem Seytannar (Ugkun 2003: 497-502) masalinda seytanlarin
basi olan topal seytan s6z konusu edilmekte ve namint duydugu kemenceciyi aradigi sdylenmektedir.
“Topal Seytan, ani hepsinin seytannarin basiydi, ¢oktan ararmis bir {iygiin calgict kendi alayina ki
olsun kim sevindirsin, oynatsin onun salgin seytannarin1” (Ugkun 2003: 497) denir. Kemengeci
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ellerinden kurtulur ama onlar1 goriir hale gelir. Masalda kemengeci, kazandig1 seytanlar1 gorebilme
kabiliyeti sayesinde topal seytan1 asar ve herkesin kotiiliige karsi koysunlar diye seytanlart gormesini
saglar.

Gagauzlara gore seytanlarin gorevi insanlar1 bastan ¢ikarmak olup bunu basarmak igin siirekli
ugrasirlar. “Insanlar1 bastan gikaramayan, vazifelerini yapmayan seytanlarin bacaklar1 kirilir ki bu
seytana ‘Topal Seytan’ denilir” (Gilingor-Argunsah 2002: 81). Kemenge Hem Seytannar masalinda
bu inancin yansimasi topal bir seytan konu edilmektedir. Ayrica anlatmada seytan-calgi iliskisi ve
calgi calmanin seytani davet anlamina geldigi anlayisi izerinde durulmustur.

Of Adli Seytan I (Ugkun 2003: 528-529) masalinda fukara adam, ¢ocugunu ¢irak vermek igin
yola ¢ikar. Su igmek i¢in pinara girer ve “of” deyince bunu kendisinin ¢agrildigina yoran seytan ¢ikip
fukaranin ¢ocugunu ¢irak alir. Adam bir siire sonra ¢ocugu geri alamaya gider. Cocuk, seytandan
kendisini tiirlii sekle sokmay1 6grenmistir. “Simdi ¢ocuk cingilip ta olayor bir taz1” (Ugkun 2003:
528). Bu sekil degistirme stirekli tekrarlanir son olarak ¢ocuk, ata doniisiip babasi tarafindan satilmak
iizere pazara gotiiriildiigiinde hocasi seytan da pazardadir, at seklindeki ¢ocugu tanir ve karsilikli tiirlii
sekillere girerek kavgaya tutusurlar. Sonunda gocuk, tilkiye doniisiip tavuga doniisen seytan1 yemek
suretiyle ortadan kaldirir. “Tiirk halk kiiltiiriinde hayvan kiligina giren seytanin bazen ilk goriindiigii
kiliktan ¢ikip bagka bir kiliga girerek daha da korkutucu oldugu hatta mitik hayvanlara doniistiigii
gorlilmektedir” (Cobanoglu 2009: 271). Masalda seytanin birgok ozelliginden biri olan sekil
degistirme, istedigi varligin sekline girme ve insanlar1 kandirma 6zelligi iizerinde durulmaktadir.

Sonu¢

Olagantistli varlik ve gii¢lere bagli korkular, insan hayatinin her asamasinda ve her tiirlii
yaratmada cesitli sekillerde ifade edilir. Bu baglamda gercek ve hayalin harmanlandig1 anlatilar
olarak masallarda korku unsuru olarak olaganiistii varliklara (demon) yer verilir.

Masallarin diialist ¢izgisi, iyilerin karsisina kotiileri yerlestirir. Anlatilarda korkuyu tetikleyen
kotiiler arasinda dev, canavar, cadi, hortlak, seytan gibi varliklar 6ne ¢ikar. Masal diinyasinin olmazi
olduran hayalde sinir tanimayan yapisina uygun olarak bu varliklar insani 6zellikler tagirlar. Kadin-
erkek gibi cinsiyetlidirler. Kendi aralarinda ya da insanlarla evlenirler. Toplu halde yasarlar.

Gagauz masallarinda karsilagilan olaganiistii varliklar, Gagauzlarin mitolojik geleneginin
zenginligini ve derinligini gozler Oniine sererken, masallarin kdkenlerinin de mitlere dayandigini
gostermektedir. Cadilar genellikle kétiiliik timsali, lanet ve ceza semboliidiir. Devler ise insaniistii
giicleriyle anlatilarda 6nemli roller iistlenmektedir. Gagauz masallarindaki cendem babusu ve hobur
gibi figiirler, toplumsal normlara, ahlak degerlerine ve insanin doga karsisindaki garesizligine
gonderme olup masallarin islevini pekistirmektedir.

Masallarin siyah ve beyaz kadar net yapisina uygun olarak anlatmanin sonunda iyiler daima
galip gelirken kotiiliik ve kotiiliigiin simgesi olaganiistii varliklar da yenilir ve yok edilirler.
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