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Kazan-Tatar Tiirklerinin gelenekli anlati tiirlerinde mitolojik hayvanlara
stk¢a rastlanmaktadir. Destan, efsane ve ézellikle masallarda zengin bir yer
tutan bu hayvanlar, mitolojik inamslarla ytiklenen sembolik anlamlar ve is-
levleri ile dikkat cekmektedir. Bu anlatiarda ve é6zellikle de masallarda hay-
vanlar, genelde insanlar gibi diistinen ve konusan olagantistii gticlere sahip
varliklar olarak gériilmektedir. Bunlar genellikle insan gibi tasavvur edilmekte,
bu hayvanlann bazen insandan da akult varliklar olduguna inanilmaktadur.
Insan hayatinda ézel bir yer edinen bu hayvanlar, ekseriyetle insanlara yar-
dim eden, yol gésteren birer dost olarak kabul edilmektedir. Kazan-Tatar Ttirk-
lerinin séz konusu halk anlatidarninda gériilen mitolojik hayvanlar arasinda
yiarun 6zel bir yere sahip oldugu anlasimaktadiwr. Mitolojik dénemden gtinti-
miize kadar cesitli anlamlar yiiklenen yudan, Kazan-Tatar Tiirkleri tarafindan,
yasadikea gticlenen ve zaman icinde farkl sekillere dontisebilen olagantistii
bir varlik olarak kabul edilmektedir. Yilanin doniistiim stirecinin dort déneme
ayridigina inanan Kazan-Tatar Ttirkleri, ydarmn bir yasindan sekiz yasina
kadarki dénemine “Heyat”, sekiz yasindan ytiz yasina kadarki dénemine “Ef-
gwy”, yliz yasindan bin yasina kadarki dénemine “Ajdaha” ve bin yasindan
sonraki dénemine ise “Yuha” adlarint vermektedir. Renkleri, nitelikleri ve islev-
leri bakimundan gesitli 6zellikler taswyan yilana, déniisiim stirecinin her birin-
de yeni islevler ytiklenmektedir. Bu makalede, Kazan-Tatar Tiirklerinin halk
inarmuslaninda 6nemli bir yeri bulunan ydamn ézellikle “ejderha”ya ve nihayet
“Yuha”ya déntistimiiyle ilgili kabullerin halk anlatilarina nasi yansitildigin
orneklerle ortaya ¢ikaridmasi, séz konusu bu inaruslann mitik ézelliklerinin ve
islevlerinin incelenmesi amagclanmaktadir.
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‘Snake’, ‘Dragon’ And ‘Yuha’ In The Folk Narratives Of
Kazan-Tatar Turks
Abstract

Mythological animals are frequently seen in the traditional narrative gen-
res of Kazan-Tatar Turks. These animals, which appear profusely in epics, le-
gends and especially tales, draw attention with their symbolic meanings attri-
buted through mythological beliefs and their functions. In these narrations and
especially in fables, animals are generally regarded as entities with extraordi-
nary powers that can think and talk like humans. They are generally concieved
as humans and sometimes even believed to be more intellegent creatures than
humans. These animals which hold a special place in human life are principally
regarded as friends who help and guide people. It is clear that snake plays
a significant role among the mythological animals seen in the aforementio-
ned narratives of Kazan-Tatar Turks. The snake, which have signified various
meanings from the age of mythology up to now, is regarded, by Kazan-Tatar
Turks, as an extraordinary entity that gets stronger as it lives and can trans-
form into different shapes in time. Kazan-Tatar Turks, who believe that the
process of the snake’s transformation is divided into four stages, named the
snake “Heyat” between the ages of one and eight, “Efgwy” between the ages
of eight and one hunred, and “Ajdaha” between the ages of one hundred and
one thousand and “Yuha” after the age of one tousand. For each stage of the
transformation, new functions are ascribed to the snake, which has various
features in terms of colors, traits and functions. In this article, the aim is to cla-
rify with examples how the notions related to the transformation of the snake,
which has an important place in Kazan-Tatar Turks folk beliefs, especially into
“dragon” and then finally into “Yuha” have been reflected onto folk narratives,
and to examine the mythical qualities and functions of these beliefs.

Keywords: Snake, Yuha, Mythological Animal, Kazan Tatar Turks, Folk
Narratives.

Giris

Tabiatla i¢ ice yasayan insanlar, yasadiklar: cografyada bulunan bitki ve
hayvanlar: gézlemleyip onlarin yaratilisi, cesitli 6zellikleri ve islevleri hakkin-
da yorumlar yaparak bu yorumlarini baska insanlarla paylasir. Mitolojik dé-
nemden ginUmuze kadar ulagsan bu yorumlar, zamanla cesitli halk inanis-
larinin olusumuna da etki eder. Bu durum, tabiatla i¢ ice yasayan Turkler
icin de gecerlidir. S6z gelimi, korkulan varliklarla ilgili cesitli tabular olustugu
gibi, stiringen bir hayvan olan yilanlarla ilgili bazi inanis ve uygulamalar da
ortaya cikar. Bu inanis ve uygulamalar sonucu, Turk Diinyasi’nda yilanla
ilgili zengin bir kulttr birikimi olustugu goértlur. Yapilan doktora / yuksek
lisans tezleri,! arastirma ve incelemeler, yilanin Turk kultarinde 6énemli bir
yeri oldugunu gosterir.?

! yilanin mitoloji ve Turk folklorundaki yeri ile sanat eserlerinde kullanimi konularinda Ttrkiye’de
yapilan tezlerden birkacini burada anmakta yarar vardir: Candan Ulku, Ejderhanin Motif Olarak
Gelisimi ve Osmanli Sanatinda Kullanimi (1453-1600), istanbul Universitesi SBE, DKT, Istanbul
1995; Eser Sensilay, Tiirk Ikonografisinde Ejderha Figiirii ve Seramik Yorumlari, Hacettepe Uni-
versitesi SBE, YLT, Ankara 2006; Gulsah Gulegtl, Ttirk Folklorunda Yilan, Gazi Universitesi SBE,
YLT, Ankara 2012; Canan Erden, Diinya Mitlerinde Yilan, Eskisehir Osmangazi Universitesi SBE,
YLT, Eskisehir 2016; Seda Gedik, Anadolu Sahast Masal ve Efsanelerinde Yilan-Sahmaran, Ege
Universitesi SBE, DKT, Izmir 2019; Burcu Kara, Mitoloji ve Toplumsal Cinsiyet: Sahmeran Miti,
Istanbul Universitesi SBE, YLT, Istanbul 2019.

2 Yilan konusunda yazilan kitaplar, makaleler, bildiriler az degildir. Ornek olarak Ttirkiye’de ya-
yimlanan birkac¢ ¢alismay: burada anmakta yarar vardir: Zeki Basar, Halk Hekimliginde ve Tip
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Bircok milletin tasavvurunda “saglik, ugur, saadet, bereket, genglik, 6liim-
stizliik, sonsuzluk™ gibi cesitli anlamlar: tasiyan yilan, Turk kulttirinde, “ko-
ruyucu”, “saglik”, “yenilenme”, “yeniden canlanma’”, “6liimstizliik”, “genclik”
“mutluluk”, “ugur”, “bereket” gibi anlam ve islevler kazanir.* Yilanin deri de-
gistirerek yenilenme 6zelligi, bu simgelik anlamlar1 kazanmasina sebep olur.
Olagantstu 6zellikleri oldugu distintlen yilan, insana ve Tanri’ya boyun eg-
meyen, yer altinda yasayan ve orada hiktum slren ilahi bir giic olarak da
kabul edilerek kutsanir.® Kutsanmasi, hatta bazi bolgelerde “Tanrt” olarak
kabul edilmesi de yilanin deri degistirerek yenilenme 06zelligine bagli olarak
ortaya cikar. Suyollari, batakliklar ve agac koklerinde yasayan yilanin, “su-
larin ilahi™ oldugu ve diinyay: tasidigi dustnulir. Nitekim bir Sami mitinde,
yerin gobegi ile 6zdes gortlilen tahtin ¢evresi bir yilan ile sarilmaktadir.” Ayrica
yer-su kultu ile iligkilendirilen yilanin,® hayat/dlinya agacinin altindaki hay-
vanlardan biri oldugu ve bu kutsal agaci korudugu ifade edilir.° Ay ile yilan
arasinda “biiyiime”, “yok olsa bile yeniden ortaya ¢ikma” gibi ortak yonleri
acisindan bir benzerlik kurulur ve Ay, yilan ile simgelenir. 12 hayvanh Turk
takviminde, 12 yilin altincisina “yilan yui” adi verilmesi bile yilanin Turk kuil-
tirtnde 6zel bir yeri oldugunu distndtrtr. Nitekim Ttrk mitolojisinde yila-
nmin “Abra”, “Akbuga”, “Badra¢”, “Biike”, “Ejder”, “Ev fyesi”, “Yilan”, “Ker Yut-
pa”, “Ker Arba”, “Maran”, “Sahmaran”, “Yutpa”, “Yuha” gibi adlarla anildig
tespit edilir. Abra “devasa yeraltt yuani”, Akbuga “hekimlerin koruyucusu, tip
tannist”, Badra¢ “yedi basl ejder”, “Ebren” (evren) olarak da adlandirilan Buke
“kanatl ejderha” / “ylana benzer dev bir stirtingen” olarak kabul edilir. “Ka-
natl, dikenli kuyrugu olan, derisi pullu, agzindan ates sacan” bir varlik oldugu
distntlen Ejder, “yian bigiminde canavar”ya da “dev kertenkele” olarak tas-
vir edilir. Ker yutpa “yer altt ejderi”, Ker abra “yer alti yilani” olarak disinu-
Iar. “Belden asagist yilan, tistii insan” tasvir edilen Maran, “derdine derman

Tarihinde Yilan, Ankara Universitesi Dis Hekimligi Fakiiltesi Yay., Kalite Matbaasi, Ankara 1978;
Yasar Coruhlu, “Tirk Sanatinda Gortlen Yilan Tasvirlerinin Sembolizmi”, Ttirk Diinyast Tarih Der-
gisi, Say1: 96, Istanbul 1994, s. 38-46; Esma Simsek, “Ttirk Halk Ktilttirtinde Yilan ve Bu Baglam-
da Yilan Kale'ye Dair Anlatmalarin Degerlendirilmesi”, Ceyhan Belediyesi I. Tarih Ktiltiir Ekonomi
Sempozyumu Bildiri Kitabi, Adana 2006, s. 1-3; Emine Gursoy Naskali, Yilan Kitab:, Kitabevi Yay.,
Istanbul 2014; Umit Ozgtr Demirci, “Uygur Metinlerinde Yilan”, Turkish Studies, Cilt: 9, Say1: 3,
Ankara 2014, s. 541-541; Hacer Tokyurek, “Eski Uygur Budist Metinlerinde Seytan, Yilan, Kadin
Mliskisi”, Tiirkiyat Mecmuast, Cilt: 26, Say1: 1, Istanbul 2016, s. 301-310; Nezahat Ceylan, “Yaglica
Kalesi’nde Yilan Figtirti ve Tirklerde Yilan Simgesi”, Selcuk Universitesi Tiirkiyat Arastirmalart Der-
gisi, Say1: 39, Konya 2016, s. 409-421; Unsal Yilmaz Yesildal, “Bir Arketip Olarak Yilan”, Avrasya
Uluslararast Arastrmalar Dergisi, Cilt: 6, Say1: 13, Ankara 2018, s. 420-431; Canan Akbaba - Me-
dine Sivri, “Dlinya Mitlerinde Yilan”, Folklor/Edebiyat, Cilt: 24, Say1: 96, Lefkosa 2018, s. 53-64.
3 Fuat Yéndemli, Hayat Agact, Ejder, Yilan, Ntive Kiiltir Merkezi Yay., Istanbul 2006, s. 23.

+ Bilge Seyidoglu, “Kulttrel Bir Sembol: Yilan”, Dursun Yildirim Armagan:, Ankara 1998, s. 88.

5 Galimcan Giylmanov, Tatar Miflart II, [kéncé Kitap, Tatarstan Kitap Nesriyati, Kazan 1999, s. 72.

6 Joseph Campbell, Batt Mitolojisi, Tanri’nin Maskeleri, Cev. Kudret Emiroglu, imge Kitabevi, An-
kara 1995, s. 13.

7 Necati Giiltepe, Tiirk Mitolojisi -Yeni Arastirmalar Isiginda-, Resse Yay., Istanbul 2014, s. 421.
8 Celal Beydili, Ttirk Mitolojisi Ansiklopedik Sozliik, Yurt Kitap Yay., Ankara 2005, s. 616.

9 Metin Ergun, “Saman/Kam ve Yilan”, Yidan Kitabi, Ed. Emine Gursoy Nasgali, Kitabevi Yay.,
Istanbul 2014, s. 59; Murat Uraz, Tiirk Mitolojisi, Mitologya Yay., Istanbul 1992, s. 154.

309



BRASTY
4‘"&‘ Rigy
< 2020
& MART - NiSAN

2 B TURK DUNYASI ARASTIRMALARI
S

B cum 124 savi 245
savra: 307-326 TDA

olabilen” yaratiktir. “Maranlarin saht” oldugu distintilen “Sahmaran™n, “akil-
It ve iyi niyetli” olduguna inanilir. inanisa gére, Sahramaran yeraltinda yasar
ve hi¢ yaslanmaz. Oliince ruhunun kizina gectigi kabul edilir. Turk kiilttir
cografyasinda “cilan”, “zilan”, “cilan”, “dan” gibi adlar verilen yilanlarin erkek
olanindan “erbiike”, disisinden “ishtike” olarak da so6z edilir. Altay Turklerine
gore, “Yian tanrica” olarak kabul edilen Yilan ana “ak yian”, “ydan tanr”
oldugu dustinilen Yilan ata “kara yudan” olarak nitelendirilir. “Catal kuyruk-
lu, dort ayakli” olarak tasvir yeralt: yilan1 Yutpa, “Yeralt: denizinde (Tengiz)
yasayan ve ejdere benzeyen devasa iki yulandan birisi”dir. Altay Turklerinin
mitlerinde kirk yil yasayan yilandan ‘biike’, kirk yil yasayan btikeden ‘Yuha’
olarak soz edilir.!®

Yilan, Kam/Saman inanislarindaki en eski simgelerinden biridir. Ctinktl
yilan ile Kam/Saman arasinda bir bag bulunduguna inanilmaktadir. “Ydan”
ad1 verilen seritlerin Kam/Saman giysisinde sarkmasi, Kam/Saman baslhigin-
da'' ve davulunda yilan figtirti!? olmasi da bu bag goésterir. “Samanin ced-
di” olarak tanimlanan hayvanlardan biri olan yilanin,' yer alti1 yolculugunda
Kam / Samana yardim ettigi distnualtr. “Zehirli” ve “korkung gériintisli” bir
strtingen olmasi, yilandan korkulmasina sebep olur. Bu sebeple yilan “kétii-
liik” simgesi olarak da kabul edilir. Ayrica “cinsel tutku”, “bastan cikarma’,
“seytanlik”, “gtinah” gibi anlamlar1 da bulunan yilan, Erlik’in de simgelerin-
dendir. Nitekim Altay Turklerinde Erlik, kirbac diye elinde bir yilan tutar ve
bazi inanislarda Erlik’in viicudu yilanlarla sarilidir.'* Yilanin renginin genel-
likle kara olarak betimlenmesi de yine, Erlik’in renginin kara olmasindan kay-
naklanir.'®

Turk kultirtinde eve bereket ve hayir getirdigine inanilan yilanin, evin
koruyucusu oldugu ve bekeilik yaptigr yontinde inanislar vardir. Nitekim
Azerbaycan Tirklerinde “Ev Iyesi” oldugu diistintilen yilanin, eve bereket ge-
tirdigine inanilir. Evde gortilen yilan incitilirse yilanin eve felaket getirecegi
distnuliur.!’® Bu inanisa Kirgiz Turklerinde de rastlanir. Cadirin icine yilan
girdigini goéren Kirgiz Turkleri de “ak cacuu” (ak serpme) adi verilen bir uygu-
lamayla yilanin oradan uzaklasmasini saglar. Yilani incitmeden yapilan bu
uygulamada, yilanin Uizerine sut, ayran, kimiz gibi sttli icecekler serpilir.!”
Benzer inanisa, Anadolu’da da rastlamak mumkundir. Anadolu’da “ev me-
legi” olarak nitelendirilen yilani incitmek, korkutmak veya éldirmek; eve ge-
len bollugun, bereketin azalacagi ve ev halkinin hastalanip 6lmesine kadar

10 Genis bilgi icin bkz. Nergis Biray, “Terim Dunyamizda Yilan: Kavram, Anlam ve Yap: Bakimin-
dan”, Avrasya Terim Dergisi, Cilt: 1, Say1: 2, Istanbul 2013, s. 97-98.

1 Mircea Eliade, Samanizm, Cev. Ismet Birkan, Imge Kitabevi, Ankara 1999, s. 180-184.

12 Abdulkadir Inan, Tarihte ve Bugiin Samanizm: Materyaller ve Arastirmalar, TTK Yay., Ankara
2013, s. 94-96.

13 Ergun, “a.g.m.”, s. 54.
14 Beydili, a.g.e., s. 616.
15 Yasar Coruhlu, Tiirk Mitolojisinin Ana Hatlan, Kabalai Yay., Istanbul 2011, s. 183.
16 Beydili, a.g.e., s. 616.

17 Mayrambek Orozobaev, “Kirgiz Halk Inanci ve Halk Hekimligi Uygulamalarinda Yilan”, Karade-
niz Uluslararast Bilimsel Dergi, Cilt: 1, Say1: 15, Ankara 2012, s. 107-123.
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varabilen cesitli ugursuzluklarin gelecegi gibi gerekcelerle yine 6nerilmez.!®
Yasadig yerin iyesi / sahibi oldugu distintilen yilanlari o yerden uzaklastir-
mak veya o6ldirmek, Kazan-Tatar Tturkleri arasinda da btytk ginahlardan
sayllmistir. O yeri “sahipsiz birakmama” dislncesiyle, yerde ve agac dalla-
rinda goérulen yilanlarin éldtrtlmesi, kovulmas: Kazan-Tatar Ttrklerinin ina-
nislarina gore yasaktir.'® Yilanin ev koruyucusu oldugu ve eve bekeilik yaptigi
yonunde inanislar da yaygindir. Kazan-Tatar Turklerinde, 6zellikle ak renk-
li yilanin bekei olarak, atalar tarafindan gonderildigine inanilir.?° Onlar i¢in
kaygi duyan atalar: tarafindan génderilen “ev iyesi” yilan, kendisine dokunul-
madikca ev halkina zarar vermez.?!

Yilanin sifacilik 6zelligine bagli olarak, Tturk Dlnyasi’nda cesitli inanis ve
uygulamalar da ortaya cikar. S6z gelimi Kirgizistan’da “K6zii agik” adi verilen
halk hekimleri, koruyucu ruhlarinin “Ak cian” olduguna inanirlar. Bu halk
hekimlerinin tedavide kullandiklar “ak dart” (ak ilag), yilan organindan hazir-
lanmis bir tedavi malzemesidir.??

Yilanin Turk kulttrtindeki yerini yansitan trtinler arasinda sézIli edebi-
yat mahsulleri énemli bir yer tutar. Turk insaninin tarih boyunca edindigi
deneyimleri ve inaniglarini en 6zIU bicimde yansitan atasdzleri incelendiginde
yilanla ilgili de cok sayida atas6ézti bulundugu anlasilmaktadir. Bu konuda
genel bir fikir vermesi bakimindan yilanla ilgili séylenen atasézlerinden birka-
cin1 soyle siralamak mimkundur:

“Act séz insant dinden ¢itkarr / Tatl séz ydant inden ¢ikarwr”, “El eliyle yi-
lan tutar / Yarnisimu yalan tutar”, “Sevda gecer yalan olur, sonra sokar yilan
olur”, “Su icene yilan bile dokunmaz”, “Denize diisen yilana sarlir”, “Her de-
lige (tasin altina) elini sokma, ya ydan ¢cikar ya ¢iyan”, “Onmadik hacwyt deve
tistiinde yilan sokar”, “Yilamin bast kiigtikken ezilir”, “Yilan ne kadar egri gitse
de deligine dogru girer”, “Cu pazt aylandi, ¢lan pazt soyudi” (Yil bas: geldi
(déndi), yilan basi soyuldu / kabugundan ayrildi), “Diiye 6z boynumn egrisini
bilmdin, ydana egri diyyermis” (Deve kendi boynunun egrisini bilmez, yilana
egri dermis), “llanddin ildn, caydnddn caydn” (Yilandan yilan, ¢iyandan c¢iyan
cikar), “Ya:mn ayaginm gérmersinn / Mollanii ¢éregini gérmersin” (Yilanin aya-
gin1 gérmezsin / Hocanin ¢éregini gérmezsin), “Jilan iyreridep jtiredi, stiyren-
dep kiredi” (Yilan btikltim biikltim y{rir, stirtine stirtine gider), “Jilan juanmn
quyrigin baspas” (Yilan, yilanin kuyruguna basmaz), “Jilan quusa jolga kas,
tiiye quusa, jarga kas” (Yilan kovalarsa yola kag, deve kovalarsa yamaca kag),
“Jilannin quyngin bassad, bast sagadi” (Yilanin kuyruguna bassan basiyla
sokar), “Jilannin bavirt mayda, bast zaharl / Quuduw tili mayda, jiiregi zaharl”
(Yilanin bagri yumusak, basi zehirli / Kurnazin dili yumusak, ytregi zehirli).?®

18 Fuzuli Bayat, Tiirk Mitolojik Sistemi 2 (Kutsal Disi-Mitolojik Ana, Umay Paradigmasinda Ilkel Mito-
lojik Kategoriler-Iyeler ve Demonoloji), Cilt: 2, Ottiken Nesriyat, Istanbul 2012, s. 264-265.

19 Giylmanov, a.g.e., s. 72.

20 Fatih Urmanci, Tatar Mifologiyesé Entsiklopédik Stizlék II, Megarif Nesriyat1, Kazan 2009, s. 33.
21 Bayat, a.g.e., s. 264-265.

22 Orozobaev, “a.g.m.”, s. 1.

23 Yilanla ilgili atasozleri ve deyimler hakkinda genis bilgi ve 6rnekler icin bkz. Biray, “a.g.m.”, s. 107-110.
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Turkiye’de ve Turk Diinyasi’nda séylenen atasézlerinden baska, Turk leh-
celerinin neredeyse tamaminda “yilan gibi”, “ydan hikayesi”, “ydanin basuu
kiictikken ezmek”, “ylanin kuyruguna basmak”, “yilanin sevmedigi ot burnu-
nun dibinde biter”, “ylankavi”, “yilancik” gibi bazi s6z ve deyimlerin genellikle
benzer sekilde kullanildig géraltir. “Yilan™* terimi tizerine bir calisma yapan
Nergis Biray, Tark Dunyasi’nda “yudan, yianly, yilanct” sifatlar tasiyan dag,
dere, pinar, tepe adlar1 / yer adlar: bulundugunu da ifade eder.?

Yilanla ilgili bazi inanig?® ve uygulamalara cesitli mit, efsane, masal gibi
gelenekli anlatilarda da rastlanmasi dikkat cekicidir.?” Dlinyanin pek cok tl-
kesinde oldugu gibi, Turkiye’de ve Turk kulttr cografyasinda da yilanla ilgi-
li cok sayida anlati bulundugu tespit edilir. Altay Turklerinden derlenen bir
mite gore, Erlik tarafindan kandirildigi icin cezalandirilan bir hayvandir. Altay
Turkleri arasinda anlatilan baska bir anlatiya gore, Tanr1 diinyay: yaratirken
Seytan da Tanri’ya yardimci olur. Seytan, bu yardim karsiliginda Tanri’dan
ktictik bir cukur ister. Tanri, Seytanin bu istedigini geri cevirmez. Seytan, yi-
lan basta olmak tizere biitiin zararli hayvanlar: bu ¢ukura doldurur.?® Daglik
Altay bolgesinde anlatilan “Yidan Dagt Efsanesi™ne gore, buyalt yeteneklere
sahip bir 6nder, savascilarinin evlenmesini yasaklar. Evlenebilmek icin 6zel
sartlar 6ne stirer. Evlenmek isteyen oglanin, sevdigini kucagina alarak dagin
zirvesine kadar tasimasi da bu sartlardan biridir. Oglan, sevdigini kucaginda
tasirken dustrurse kiz yilana déntistirmus. Bu sarti kimse yerine getireme-
digi icin, o kabile yok olmanin esigine gelir. Bir delikanli, sevdigini kucagina
alarak dagin zirvesine dogru kosmaya baslar. Kizin da yardimzyla zirveye ula-
sirlar. Buna o6fkelenen kabile 6nderi 6fkeden daga carpip buytk bir yilana
dontistir. Dagin adi da “Yian Dagt” olur.? Anadolu’da anlatilan Sahmeran ef-
sanesi, yilanin sifa verme ve 6ldtirme 6zelliklerine yer verir. Efsaneye gore, pa-
disah amansiz bir derde yakalanir. Bu derdin tek dermani oldugunu 6grenen
padisah, Sahmeran’in etini kaynattirip yiyerek iyilesmek ister. Sahmeran’in
etini yiyen kisi diinyanin btitin sirlarina hakim olacaktir. Bunu 6grenen hi-
leci vezir, Sahmeran’in etini kendisi yemeyi planlar. “Bilgelik” 6zelligi bulu-
nan Sahmeran’in sifali kismi basidir. Bunun yerine yilanin zehirli kismi olan
kuyrugunu yiyen hileci vezir o6ltr. Eti yiyemedigi icin padisah da yasamaz.
Sahmeran’in basini 1siran Tahmasb ise diinyanin buttin sirlarini kesfeden
Lokman Hekim olur.’® Kirgiz Turklerinin bazi masallarinda yilan zeki, du-

2% Turkcedeki yilan adlar1 konusunda genis bilgi icin bkz. Biray, “a.g.m.”, s. 98-107.
25 Biray, “a.g.m.”, s. 96.

26 yilanla ilgili olusan tabu sebebiyle “yllan” s6zU yerine zamanla baska kelimeler kullanildig: da
tespit edilmektedir. Bu konuda bilgi ve 6rnekler icin bkz. Nergis Biray, “S¢z Varligimizda Yilan”,
Avrasya Terim Dergisi, Cilt: 2, Sayt: 1, Istanbul 2014, s. 28.

27 Birkac 6rnek icin bkz. Vasfi Mahir Kocattirk, Dokuzbaslt Ejderha, Tan Matbaasi, Istanbul 1953;
Ignacz Kanos, Yedi Basl Ejderha ve Baska Masallar, Inkilap ve Aka Kitabevi, Istanbul 1970.

28 Bahaeddin Ogel, Tiirk Mitolojisi I (Kaynaklar: ve Actklamalart fle Destanlar), TTK Basimevi, An-
kara 2014, s. 531.

29 Biray, “a.g.m.”, s. 27.

30 Sahmeran efsanesi hakkinda bilgi icin bkz. Sakire Balik¢i, “Sahmeran Efsanesi ve Yilan Tilsim-
larinin Psikanalitik A¢idan Degerlendirilmesi”, Uluslararast Folklor Akademi Dergisi, Cilt: 1, Say1:
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rust, duyarli, becerikli ve kutsal bir varlik olarak betimlenir.?! Yeni bulunan
ve “Dede Korkut’'un 13. boyu” olarak kabul edilen “Salur Kazan’in Yedi Basl
Ejderhay: Oldiirmesi” adl1 anlatida da yedi bash ejderha énemli bir yer tutar.®?
Kazan-Tatar Turklerinin diistince dliinyasinda yilan, kutsanan bir varhiktir.
Buna bagli olarak ortaya cikan “yian kiilti” ise; “kutsama”, “gtictine saygt duy-
ma” ve “tapinma” seklinde karsimiza cikar.®® Kazan-Tatar Turklerinin mitleri,
halk inanislar1 ve gelenekli anlatilar1 incelendiginde de yilan kultintn izleri
belirgin olarak goruliir. Kazan-Tatar Turklerinin mitlerinde yilan o kadar kut-
sanmaktadir ki, Tataristan’in baskenti Kazan’in armasi bile kanatl yilandir.3*
Kazan-Tatar Turklerinin mitolojisinde yilan, yasadig stire boyunca degi-
sik varliklara déntisebilen bir hayvandir. Bu déntistim sureci; 1. “Heyat”, 2.
“Efgwy”, 3. “Ajdaha” ve 4. “Yuha” olmak tizere dért déneme ayrilir. Buna gore;
bir yasindan sekiz yasina kadarki dénemi “Heyat”, sekiz yasindan ylz yasina
kadarki dénemi “Efgwy”, yliz yasindan bin yasina kadarki dénemi “Ajdaha”
ve bin yasindan sonraki donemi ise “Yuha” olarak adlandirilir.?® Kazan-Tatar
Turklerinin halk anlatilarinda, yilanin s6z konusu bu doért gérintimtinden
“Heyat” ve “Efgwy’ye rastlanmamistir. Bu sebeple calismada, sadece “yudan’,
“ejderha” ve “Yuha’nin mitik 6zellikleri ve islevleri tizerinde durulmustur.

1. Yuan

Gelenekli anlatilarinda yer alan mitolojik hayvanlar, olagantsti 6zellikleri
bulunan ve genellikle kahramanlara yardim eden, yol gésteren bir varlik ola-
rak kabul edilir. Kazan-Tatar Turklerinin gelenekli anlatilarinda, kahraman-
lara yardimci olan yilan motifine rastlanir. S6z gelimi; “Yirtéslék (Yirtéslik)”
destaninda yilanlar, kahramana yardim eder. Destanda yilanlar, yilan padi-
sahiyla birlikte yer altina inen kahramana yol vermek icin birbirlerinin tze-
rine cikarlar ve béylece onlara yol acarak yardimci olurlar.’® Benzer sekilde
“Karligagrun Koyirgt Nige Aywrilgan? (Kurlangiwein Kuyrugu Neden Ayrilmis?)™”
efsanesinde ve “Avgt Bélen Asrav Kiz (Avct fle Hizmetci Kiz)”® masalinda da yi-
lan, “yardimct” 6zelligiyle gorultir. “Karligacnini Koywrgt Nige Aywrilgan? (Kirlan-
giein Kuyrugu Neden Ayrimis?)” efsanesinde yilan, Nuh'un gemisindeki delige
yuvarlanip yatar ve sizintiy1 durdurarak geminin batmamasini saglar.* “Avegt

1, Istanbul 2018, s. 53-64; Sahmeran hakkinda su calismada da énemli bilgi ve degerlendirmeler
bulunmaktadir. Omer Yilar, Yemliha’dan Camasbname’ye Lokman Hekim’den Giiniimiize Sahma-
ran (Metinler Arast Coztimlemeler), Pegem Akademi, Ankara 2016.

31 Orozobaev, “a.gm.”,s. 1.

32 Metin Ekici, Soylamalar ve 13. Boy-Salur Kazan’in Yedi Basl Ejderhay: Oldiirmesi, Otiiken
Nesriyat Yay., Istanbul 2019.

33 Urmangi, a.g.e., s. 33-36.

3% Turklerde yilan simgesinin kullanildig: yerler hakkinda bilgi icin bkz. Biray, “a.g.m.”, s. 98.

35 Giylmanov, a.g.e., s. 93.

36 Flora Ehmetova - Fatih Urmangi, Tatar Epost Dastannar, Rannur Nesriyati, Kazan 2004, s. 571.

37 Selim Giylecitdinov, Tatar Halik Rivayetleré Hem Légéndalar, Rannur Kitap Nesriyati, Kazan
2000, s. 246-247.

38 Halide Gatina - Hemit Yarmi, Tatar Halik Icati, Ekiyetler (Ikengé Kitap), Tatarstan Kitap Nesri-
yati, Kazan 1978, s. 347-353.

39 Guylecitdinov, a.g.e., s. 246.
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Bélen Asrav Kiz (Avct fle Hizmetci Kiz)” masalinda ise yilan, avciya verdigi he-
diye ile onun zor sinavlari atlatmasina yardimci olur.*

Yilanin mitolojik hayat / dinya agacini korudugu inanisi, zamanla “su
iyesi” ve “ev iyesi” olarak kabul edilmesine yol acar. Evin koruyucusu ve
bekcisi*! oldugu yontindeki inanis, bazi gelenekli anlatilara farkli bicimler-
de yansimaktadir. S6z gelimi; “Nursdu (Nurgiizel)™? ve “Utiz Ul (Otuz Ogul)™®
masallarinda yilan, “bekgilik” goreviyle karsimiza cikar. “Utiz Ul (Otuz Ogul)”
masalinda ¢ bash yilan, devin caninin bulundugu yumurtanin koruyucusu
olarak bekeilik yapmaktadir.** Benzer sekilde “Nursidu (Nurgiizel)” masalinda
da devin yasadig1 yer, yilanlar ve ejderhalar tarafindan korunmaktadir.*®

Kazan-Tatar Turklerinin gelenekli anlatilarinda bazen yilanla kizin evlen-
mesi motifine rastlanir. S6z gelimi; “Kekkiik Bélen Sandugag¢, Annan Tagin
Karliga¢ Kayan Bulgannar? (Guguk, Biilbiil ve Kirlangic Nasu Meydana Gel-
mis?)” efsanesinde gdle yikanmak icin giren Mahiseker, ciktiginda kiyafetleri-
nin Uzerinde bir yilanin durdugunu gérir. Yilan, Mahiseker’e gelecekte ken-
disiyle yasamaya s6z vermesi sartiyla kiyafetlerini verir. Daha sonra bir yilan
strusu gelir ve kizi alip gider. Yilanla kiz evlenir ve bunlarin iki cocugu olur.*¢
Masallarda ise kizla evlenmek isteyen yilan genellikle yakisikl bir erkege do-
nusur. So6z gelimi; “Zéhre” masalinda yilan, bir nehirde yikanirken gérdaga
Zodhre'ye, on sekiz yasina geldiginde gelip kendisini alacagini séyler. Soyledigi
gibi de yapar. Zoéhre, on sekizine girdiginde gelip onu kendi sehrine géttrur.
Bir stire sonra ise Zéhre, yakisikli bir erkege dénen yilana asik olur ve onunla
evlenir.*” “O¢ Biilek (U¢ Hediye)” masalinda bir adam, kizinin istegi tizerine
insan bas1 buyutkligindeki bir elmay: yilanlarin bahcesinden calar. Bunun
Uzerine yilan, aldig elma karsiliginda kizini evlenmek icin ister. Masalin so-
nunda gtizel bir erkege dontisen yilan, kizla evlenir.*®

Bu anlatilarda gortlen “yilanin insana déniismesi” ve “kizin gtizel bir erke-
ge déniisen yulana asik olup evlenmesi” motifleri mitolojik inanislara dayanir.
Kazan-Tatar Turklerinin mitolojisinde ve masallarinda bir genc¢ kizin yilan ile
evlenmesine ya da erkege dontisen yilanin bir kizla evlenmesine sik rastlandi-
gin1 belirten Urmangci, insanlarin yilan ile aile kurmasinin ytizyillardir olagan
karsilandigini ve hatta olumlu bile géraldagint; ancak bu durumun son za-
manlarda degisiklik gosterdigini sdyler.** Bunun sebebini ise, yilanin eskiden

40 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 347-353.

+1 Beydili, a.g.e., s. 616; Kaplan - Alpsoy, a.g.e., s. 218.

42 Halide Gatina - Hemit Yarmi, Tatar Halik Ekiyetleré, Rannur Nesriyati, Kazan 1999, s. 315-320.
43 Yarmi - Gatina, a.g.e., 1978, s. 365-372.

** Yarmi - Gatina, a.g.e., s. 370-372.

45 varmi - Gatina, a.g.e., s. 315-319.

%6 Gulhan Atnur, Baskurt ve Tatar Efsaneleri Uzerine Karsilastirmalt Motif Calismast, Atattirk Uni-
versitesi Sosyal Bilimler Enstittisti Turk Dili ve Edebiyat: Anabilim Dali Yayinlanmamis Doktora
Tezi, Erzurum 2002, s. 861-864.

47 Yarmi - Gatina, a.g.e., s. 85-89.
48 yarmi - Gatina, a.g.e., s. 89-92.
49 Urmangi, a.g.e., 2009, s. 34-35.
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kutsanan bir varlikken zamanla diger mitolojilerin etkisiyle olumsuz sifatlar
kazanmasina baglar.® Yilan ile evliligin yadirganmadig1 “Yirtéslék (Yirtéslik)”
destaninda ise yilanlarin padisahi olan ak yilan, Yirtoslik’i kendi kiziyla ev-
lendirir.®! Yirtoslik’in yer altinda yasayan bir yilanla evlenmesi, “bu diinya”
(yerytzl) ile “6teki diinya” (yeralti) arasinda bir bag kurdugunu gosterir.

Yilan, cesitli kaynaklarda sinsi, kurnaz, kindar, 6ldtrtcu, kotl niyetli
olarak tasvir edilir.5? Kazan-Tatar Turklerinin masallarinda iyi yilanlarin ya-
ninda koétl yilanlara da rastlanmaktadir. Nitekim “Dus Kiyékler (Dost Hay-
vanlar)”3, “Nursiu (Nurgtizel)”™*, “Utiz Ul (Otuz Ogul)™° ve “Altin Basli Kémés
Béleklé (Altin Basli Giimiis Bilekli)”™® masallarinda yilan, insanin en korku-
tucu dismanlarindan biridir. “Dus Kiyékler (Dost Hayvanlar)” masalinda
kahraman, yilana iyilik yapmasina ragmen yilan, onu birakmayarak koétutliik
yapmaya calisir.” “Utiz Ul (Otuz Ogul)” masalinda devin canini bulmak icin
yola ¢ikan kahraman, tg¢ baslh yilan ile miicadele eder.® “Altin Basli K6més
Beéleklé (Altin Basl Gtimiis Bilekli)” masalinda da tg¢ basl yilan, her yil bir
kizi yer. Sira padisahin kizina geldiginde kahraman, ti¢ basli yilanin baslarini
keser ve kiz1 kurtarir.>

Kotl yilanlara, yeni Kazan sehrinin kurulusu ile ilgili efsanelerde de rast-
lanmaktadir. Nitekim “Sihércé Kiz (Biiyticti Kiz)” ve “Yarnia Kazan (Yeni Ka-
zan)™? efsanelerinde, yeni Kazan sehrinin kurulacag: yer yilanlarla doludur
ve burasi yilanlardan temizlenmeye calisilir. Ancak bunu basarmak o kadar
da kolay degildir. S6z gelimi, “Yaria Kazan (Yeni Kazan)” efsanesinde Kazan’in
kurulacag yeni yer, yilanlardan temizlenmesi icin samanlarla doldurulup ya-
kilir. Buna ragmen yangindan kurtulan bir yilan, insanlar1 kovalayarak onla-
ra saldirir.®! Benzer sekilde “Sihércé Kiz (Biiyticii Kiz)” efsanesinde de, yilanlar
samanlarla yakilmaya calisilir. Yangindan kacan on iki bash ucan yilan gok-
yuzune dogru yukselir; ancak atesin aleviyle yanar ve zarar veremez.%?

Mitolojik inanislar sonucu sekillenen renk simgeciligi,*® yilanlarin renk-
leriyle ilgili ytuklenen islevlerde de ortaya cikar. Ak renk, niteledigi varliga
olumlu, kara ise genellikle olumsuz anlam yukler. Nitekim Kazan Tatarlari
kap1 esiginde gorilen kara yilanin mutsuzluk / ugursuzluk, ak yilanin ise

50 Urmangi, a.g.e., 2009, s. 34-35.

51 Ehmetova - Urmangi, a.g.e., s. 564-587.
52 Mayrambek, “a.g.m.”, s. 1.

53 Yarmi - Gatina, a.g.e., s. 42-43.

5% Yarmi - Gatina, a.g.e., s. 315-320.

55 varmi - Gatina, a.g.e., s. 365-372.

56 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 191-197.

57 Yarmi - Gatina, a.g.e., s. 42.

58 Yarmi - Gatina, a.g.e., s. 365-372.

59 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 191-193.

60 Giylecitdinov, a.g.e., s. 46-47.

61 Giylecitdinov, a.g.e., s. 47.

62 Giylecitdinov, a.g.e., s. 46-47.

63 Bayram Durbilmez, Tirk Diinyast Kiiltird 1, 2. Baski, Otiiken Nesriyat Yay., Istanbul 2018.

315



e MRASTIR,
)
£ MaRD isAN TURK DUNYASI ARASTIRMALARI

Ey
B oum124sa245 TDA
savea: 307-326

iyilik getirecegine inanir.®* Bu inanis, mitolojik kabullere ve renk simgeciligine
dayanir.® Ak yilan gbren kisinin bahtli olacag: yontindeki inanis da yine ayni
mitolojik kabullerin bir yansimasidir.®® Kazan-Tatar Turklerinin gelenekli an-
latilarinda yilanlar genellikle “ak”ve “kara” olarak yer alir. Ak yilanin olumlu,
kara yilanin ise olumsuz &zellikler tasimasi dialist inanc¢ sitemine dayanir.
Mitolojik dénemde olusan bu inang sistemine gore, ak ve karanin nitelendir-
digi varliklar birbiriyle mticadele eder. Kazan Tatarlar1 arasinda anlatilan “Sér
Totmas (Suwr Tutmaz)”” ve “Yarli Yégét Bélen Patsa Kizi (Fakir Yigit Ile Padisah
Kiz)™® masallarinda, ak ve kara yilanlarin mticadele halinde olmasi da dua-
list yaklasimin bir yansimasi olmalidir.

Kazan-Tatar Turklerinin gelenekli anlatilarinda yilanlarin padisahi olarak
buytk bir glice sahip olan ak yilan; masal kahramanina veya diger insanlara
yardim eden, onlara hediye veren, ayni zamanda onlar1 6limden kurtaran bir
varliktir. S6z gelimi; “Ak Yidan” masalinda ak yilan, kahramana padisahin rt-
yasini yorma konusunda yardimci olur. Boylece kahramani 6ltimden kurtarir.®
“Yian Patsast Sahmara (Ydan Padisaht Sahmaran)” masalinda da kahramani,
yer altinda bulunan yilanlarin yemesinden onlarin padisahi olan ak yilan kurta-
rir ve kahraman, ak yilanin kuyruguna yapisarak yer altindan yerytiztine ¢ikar.”
“Yarli Yégét Bélen Patsa Kizt (Fakir Yigit ile Padisah Kizi)” masalinda ise ak yilan,
padisahin kiziyla evlenmek isteyen kahramana sinavlar: kazanmasi icin hediye-
ler verir. Bu sayede kahraman, bliytik bir gtice sahip olur ve sinavlar kazanir.”

Ak yilan semboltinliin kaynagini “totemistik inanislar”a baglayan arastir-
macilara gore, totem bir hayvan olan yilan, kutsal bir varlik oldugundan bu
varligin kendisi veya herhangi bir uzvu sifalidir.”? Yilanin “koruyucu” oldu-
guna inanilmasi ile “saglik” getirecegi inanisi ve zamanla sagligi simgelemesi
birbiriyle iligkilidir. Yilana ytklenen “yenilenme”, “yeniden canlanma”, “6liim-
stizliik”, “genclik” gibi anlamlar da “saglik” anlamiyla iligkili olmalidir.”™ Yila-
nin sifa verdigi inanis1 Kazan-Tatar Turklerinde de mevcuttur. Nitekim Fatih
Urmanci”™ de, “ak yilan” hakkindaki bir calismasinda, Kazan-Tatar Turkle-

64 Kara teke veya koyun bir ¢ocuga saldirdiginda ya da kara bir képek, bir cocugu kovaladiginda/
1sirdiginda mutlaka o ¢cocuga zarar gelecegine inanilmasi da mitolojik kokenli renk simgeciligi ile
iligkilidir. Kazan Tatarlarinda yeralt: diinyasinin temsilcisi olarak gortilen kara renkli bu hayvan-
larin, ¢ocuklara élimctl hastaliklar bulastiracagr distintlmektedir. Bkz. Culpan Z. Cetin, Tatar
Tiirklerinin Gelenekleri ve Gorenekleri, Karadeniz Dergisi Yayinlari, Ankara 2009, s. 80.

65 Urmangi, a.g.e., 2009, s. 33-34.
66 Giylmanov, a.g.e.,s. 75.

7 Yarmi - Gatina, a.g.e., s. 81-83.
68 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 372.

9 Lenar Camalitdin, Tatar Halik Ekiyetleré: Tiusimlt Ekiyetler, Tatarstan Kitap Nesriyati, Kazan
1994, s. 169.

70 Yarmi - Gatina, a.g.e., s. 76-77.

7! Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 371-382.

"2 Giylmanov, a.g.e.,s. 75.

& Yondemli, a.g.e., s. 23; Seyidoglu, “a.g.m.”, s. 88.

74 Ratih Urmangi, “Ak Yilan Hem Yilannar”, Folklor Télé-Sigriyet Télé, Fikér Nesriyati, Kazan 2001,

s. 88-108; Fatih Urmanci, Tatar Destanlart I, Turkiye Turkcesine akt. Vedat Kartalcik - Caner Ke-
rimoglu, TDK Yay., Ankara 2007, s. 389.
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rinde, yilanin sifa veren bir hayvan oldugu inanisini érneklerle aciklar. Sifa
veren yilan motifine, “Yilan Patsast Sahmara (Yilan Padisaht Sahmaran)” ve
“Sér Totmas (Sur Tutmaz)” masallarinda da rastlanilir. “Yilan Patsast Sahmara
(Yilan Padisaht Sahmaran)” masalinda yilanin etinin yenmesi, bircok hastali-
ga sifa olmasinin yaninda yiyen kisinin hayvan dillerini anlamasim saglamasi
gibi olagantistli bir etkisi de vardir. Kahraman, ak yilanin etini yer ve boylece
hayvan dilini anlamaya baslar. Hasta olan padisah da, yilanin etini yiyince
iyilesir, hatta eskisinden daha saglikli olur.” Benzer durum “Sér Totmas (Str
Tutmaz)” masalinda da gorilir. Ak ve kara yilanlarin miicadele ettigi masalda
kahraman, ak yilani kurtarmaya calisir. Bunun Uzerine yilan, kahramanin
agzina tukurir ve kahraman birden bire diinyadaki tiim hayvanlarin dilini
anlar.”® Goruldtigti Uzere, yilanin eti kadar tiktartgi de insanlarin tilsimh
glclere sahip olmasini saglamaktadir.

“Ugi Kiz (Uvey Kiz)” masalinda kara sandiktan ¢ikan kara yilan, acgdzlii ki-
zin 6limune sebep olur.”” “Utiz Ul (Otuz Ogul)” masalinda kara yilan, devin ca-
ninin bulundugu yerin koruyucusudur.” “Cora Batir” destaninda ise Cora’nin
gece uyurken yatagina kara bir yilan gelir ve Cora, bu yilanin dilini koparir.”

2. Ejderha (Ajdaha)

Ejderha (Ajdaha) genellikle “boynuzlu, aslan veya kus ayakli, kanatlh me-
lez bir hayvan” seklinde tasvir edilir.®® Ayrica viicudu balik pullari ile 6rttila,
ayaklar1 timsah ayagina benzeyen ve kuyruklu, kanatli, boynuzlu olarak da
tasvir edilen bu varliklarin; bir inanca gore yilanin déntisiime ugramis sek-
li olduklari, diger bir inanca gore de yilanla vahsi mandanin veya ceylanin
ciftlesmesinden ortaya ciktiklari anlatilir.®! Ejderhalarin genellikle cok bash
(genellikle 1g, bes, yedi basl) olmasi, gozlerinden ates sacmasi ve ytzlerinin
insana benzemesi dikkat ceker.52

Kazan-Tatar Turklerinde ejderha, yilanin déntistime ugramis sekli olarak
tasavvur edilir.®® Bununla ilgili bir mite gore; yilan yliz yasina kadar yasar-

7S Yarmi - Gatina, a.g.e., s. 80.

76 Yarmi - Gatina, a.g.e., s. 82.

7 Camalitdin, a.g.e., s. 169.

"8 Yarmi - Gatina, a.g.e., s. 370.

79 Fatih Urmangi, Tatar Destanlart I, Turkiye Turkcesine akt. Vedat Kartalcik - Caner Kerimoglu,
TDK Yay., Ankara 2007, s. 389.

80 Fuzuli Bayat, Ttirk Mitolojik Sistemi 1 (Ontolojik ve Epistemolojik Baglamda Tiirk Mitolojisi), Cilt:
1, Otiiken Nesriyat Yay., Istanbul 2011, s. 69.

81 Bayat, a.g.e., 2012, s. 256.

82 Uraz, a.g.e., s. 161.

83 Ejderhanin, Turk mitolojisine nereden geldigi ile ilgili olarak farkli gértisler bulunmaktadir. Bu
goruslerden birinde Roux, Ttrklerin ejderha figlirlerini Cinlilerden 6dting aldigini séylerken buna
delil olarak da ejderhaya takilan “luu” adini érnek gosterir (2012:67). Ogel de Hunlarin, baskentle-
rine “ejderha sehri” anlamina gelen “Lung-ch’éng” adini verdiklerini séyleyerek ayni gortise katilir
(2010:566). Mackenzei ise, eski Misir’da da ejderhaya benzer varliklara rastlandigini belirterek,
ejderhanin sadece Cinlilere 6zgli bir varlik olmadigini érneklerle aciklar (1996:49-64). Bir baska
gorls de, ejderhanin Tirk mitolojisine Ifranhlardan geldigi yéniindedir. Bu goriise dayanak olarak
da, ejder veya ejderha kelimelerinin Farsca “azi-DSdka” kelimesinden tliremis olmasi gosterilir
(Pertev Naili Boratav, Ttirk Mitolojisi (Oguzlann-Anadolu, Azerbaycan ve Tiirkmenistan Ttirklerinin
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sa ejderhaya; ejderha da bin yasina kadar yasarsa Yuha adli kéta bir varli-
ga donusur ve genellikle giizel bir kiz kiliginda insanlarla birlikte yasamaya
baslar.®* Anlatilarda genelde cok basli olan ejderha; sulak alanlarda yasar,
agzindan ates c¢ikarir, insan yer ya da kacirir. Ayrica kahramanlarin siklikla
muicadele ettigi kotli ve genelde yilan seklinde olan seytani bir varliktir. Ejder-
hanin yilan seklinde gortildiigii anlatilara; “Misek Alip (Misek Alp)”° ve “Yirtos-
lék (Yirtéslik)™® destanlary; “Tidsimlt Sem (Tusimli Mum)™’, “Sérlé Baldak (Surlt
Yiiztik)®® ve “Av¢t (Avcy)™® masallari; “Barac Nesélé (Barak Nesli)™°, “Umartagt
Kizi (Aricvun Kizy)™! ve “Yana Kazan Kalasuun Korilluuvt (Yeni Kazan Sehrinin
Kurulmast)”™? efsaneleri 6rnek verilebilir.

Ejderha, evrenin en eski zoomorfik algilanis bicimi oldugu kadar “gékytiz,
bure, Diinya Agacy, iyilik, bereket, karanlik, kaos” gibi kavramlar: da simge-
ler.?® Turk mitolojisinin dunya ile ilgili tasavvurunda ejderha, evrenle oldugu
kadar sular alemiyle de iliskilidir.** Ejderha ile ilgili evren tasavvurunda ejder-
hanin gozleri deryalar, sirt1 ise daglar olarak anlatilir. Ayrica yer sarsintisinin
ejderhanin huysuzlugundan, yagmurun cok yagmasinin ejderhanin aglama-
sindan kaynaklanmasi gibi tabiat olaylari da ejderhanin hareketlerine bag-
lanmistir. Nitekim Tatar Turklerinde gok guirlediginde, simsek caktiginda ya
da yagmur yagdiginda “Ejderha huysuzlandi.” denmesi de bunu géstermek-
tedir.®> Kaosun simgesi olan su ve evrenin simgesi olan ejderha arasindaki
iliski, baslangicin simgesi olan iki varligin buittinlesmesi olarak yorumlanir.®®
Ejderha, gok ile yer-su dtinyalarini birlestirmesinin yaninda, bunlar arasinda
uyumu da saglar. Nitekim Tatar ve Baskurt Turklerinde kullanilan ve genel-
likle gticlti bir firtinadan sonra géliin/nehrin suyunun yukariya ytikselmesini
ifade eden “Ajdaha kiiteréliiv (Ejderha yiikseldi)” s6zi de buna isaret eder.”
Ayrica ejderha, su kaynaklarinin koruyucusu olup halkin su ihtiyaci da onun
yonetimindedir.®® Bu sebeple Kazan-Tatar Turklerinin efsane ve masallarinda,
suyun bulundugu yerlerde yasayan ejderhanin oradan gelip gecenleri yaka-

Mitolgjisi), Cev. Recep Ozbay, Bilge-Su Yay., Ankara 2012, s. 66). Buna benzer goriislere baska
kaynaklarda da rastlanmaktadir. Bkz. Iskender Pala, Ansiklopedik Divan Siiri Sézligii, Otiiken
Nesriyat, Istanbul 1999, s. 125; Giylmanov, a.g.e., 1999, s. 84.

84 Giylmanov, a.g.e., s. 87-88.

85 Ehmetova - Urmangi, a.g.e., s. 523-529.
80 Ehmetova - Urmangi, a.g.e., s. 564-587.
87 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 301-307.

88 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 287-297.

89 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 55-60.

90 Guylecitdinov, a.g.e., s. 30-33.

91 Giylecitdinov, a.g.e., s. 49-50.

92 Giylecitdinov, a.g.e., s. 50-52.

93 Bayat, a.g.e., 2011, s. 69.

94 Beydili, a.g.e., s. 194.

95 Giylmanov, a.g.e., s. 86.

9 Bayat, a.g.e., 2012, s. 255.

o7 Giylmanov, a.g.e., s. 84.

98 Boratav, a.g.e., s. 66.
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lamaya calistigina sikc¢a rastlanilir. Bu durumun goértldtiga anlatilara; “Yéz-
mi”™®, “Cécék Kiilmek (Cicek Gomlek)”'?, “O¢ Ul (U¢ Ogul)”'° ve “Kirik Ulli Késé
(Kuk Ogullu Adam)”°? masallar1 6rnek verilebilir. Bu masallardan “Cégék
Kiilmek (Cicek Gémlek)” masalinda, su kenarinda yasayan yedi baslh ejderha,
kimseye su vermez.!®® Ctinku su, ejderhanin yénetimindedir. Masallarda ve
efsanelerde su iyesi olma o6zelligi tasiyan ejderha, masallarda suyu verme-
mekle kutsalligini kaybetmis ve olumsuz bir 6zellik kazanmistir. Bu yontyle
de yasami olumsuz etkileyen ejderhanin, eski medeniyetlerdeki Gtines’i yutan
ejderle islevsel acidan ayni oldugu distnulmustir.!® Gunes’in yukselisini
anlatan “Gayne Iruvt (Gayne’nin Yeri)” efsanesinde Guines'’in, bir ejderhanin
elinden kurtarilmasi'% ise, bu bakisin Kazan-Tatar Turklerinin mitolojisinde
de goruldugunt géstermektedir.

Ejderhalar genellikle cok baslh olarak tasavvur edilir.'% Kazan-Tatar Turk-
lerinin gelenekli anlatilarinda da, kahramanlarin strekli mticadele ettigi ej-
derhalar genelde cok baslidir. S6z gelimi; “Iké Tugan (Iki Kardes)”*” masalinda
ve “Kadis Mergen”% destaninda ejderha yedi bashdir. “Sérlé Baldak (Sul Yii-
ziik)” masalinda ise yedi, dokuz ve on iki basli ejderhalar vardir.}%® “Avet (Avey)”
masalinda kahraman; baslari alti, dokuz ve on iki olan tg¢ ayri ejderha ile
savasir.!'® “Yana Kazan Kalaswun Korluuvt (Yeni Kazan Sehrinin Kurulmasy)” ef-
sanesinde ise ejderha iki bashdir.!"! Anlatilarda gecen ejderhalarin iki, tig, alty,
yedi, dokuz ve on iki basl oluslar1 da tesadufi degildir. Bunlarin say: simge-
ciligi acisindan tasidiklart anlamlar da genellikle Ttrk mitolojisine dayanir.!!?

Masal kahramani, ejderha ile girdigi mticadelenin sonunda genellikle ejder-
hanin baslarini keserek onu éldtrtr. Bazen de ejderha, kahramani tam yuta-
cagl sirada kahraman, onu kilicla ortadan ikiye boler. Nitekim “Céc¢ék Kiilmek
(Cicek Gémlek)”' '3 ve “Kurik Ulli Késé (Kirk Ogullu Adam)”'* masallarinda boyle
bir durum s6z konusudur. Ancak, kahraman bir kilic hamlesiyle basini keserek
oldardigt ejderhaya ikinci defa vurursa, ejderha dirilecektir. Bu nedenle “Kirik
Ul Késé (Kirk Ogullu Adam)” masalinda ejderha, kendisini 6ldtiren kahramana

99 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 42-45.

100 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 402-410.
101 yarmi - Gatina, a.g.e., s. 299-302.
102 yarmi - Gatina, a.g.e., s. 373-376.
103 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 405.

104 Bayat, a.g.e., 2012, s. 257.

105 Galimcan Giylmanov, Tatar Miflart I, Béréngé Kitap, Tatarstan Kitap Nesriyati, Kazan 1996, s. 56.
106 Uraz, a.g.e., s. 161.

107 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 81.

108 Bhmetova - Urmangi, a.g.e., s. 559.
109 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 287-297.
110 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 55-60.

11 Giylecitdinov, a.g.e., s. 51.

112 Durbilmez, Gelenekli Tiirk Anlatiar: 1, Otiiken Nesriyat Yay., Istanbul 2017, s. 201-254; Bay-
ram Durbilmez, Tiirk Diinyast Kiiltiirii 2, Otiiken Nesriyat Yay., Istanbul 2019, s. 64-79.

113 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 402-410.
114 yarmi - Gatina, a.g.e., s. 373-377.
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“Delikanli, tekrar boynuma vur, béyle birakma.” der. Kahraman da, “Delikanl
adamun sézii de, isi de bir olur, bir isi ikinci kere yapmaz.” diyerek gider.!®

Ejderha, anlatilarda, basinin kesilmesine ragmen bazen 6lmez. Hatta ke-
silen baslar1 yeniden c¢ikip, eskisinden daha giiclti hale gelebilir. Ejderha ile
ilgili diger bir ilgin¢ taraf da; dislerinin 6lmemesidir. Clinkti ejderhanin ken-
disi olse bile azalarinin 6lmeyecegine inanilir.''® “Yilannin tizé tlse de, koyrigt
tlmiy” (Yilanin kendisi élse de, kuyrugu 6lmez) atas6zli de bu inanisi yansitir.
Urmanci’ye gére bu atasoézi; ejderha, dev ve yilan 6lse bile azalarinin 6lmedi-
gine dair mitolojik bakis1 gosterir.!'” Bu mitolojik inanisin izlerine “Avgt (Avcy)”
masalinda da rastlamak mUmktindtir. Bu masalda, avcinin ablasi, kimsenin
gbrmedigi bir anda 6ldurtlen ejderhanin iki disini alir ve “Ejderhanin kendisi
Olse de disi élmiiyormus.” diye saklar.''® Halk arasinda “ejderhanin cant disin-
de” denmesinin sebebi de budur. Buradan, ejderhanin caninin beklenmeyen
bir yerde sakli oldugu anlasilir. Masallarda 6ldirmesi ¢cok da kolay olmayan
ejderhanin caninin nerede oldugunu bulan kahraman, onu ancak bu sekil-
de yenmis olur. Ayrica Kazan-Tatar Turklerinde ejderhanin caninin kuyruk
ucunda oldugu ile ilgili bir inanis da bulunmaktadir.!!®

Masallarda, ejderhanin farkli uzuvlarinin koparildig: érneklere de rastla-
nilir. S6z gelimi; “O¢ Ul (Ue Ogul)” masalinda ejderha ile miicadele eden kah-
raman, hatira olmasi i¢in ejderhanin kuyrugunu keser ve kesesine koyar.!?
“Sérlé Baldak (Sl Ytiziik)” masalinda ise kahraman, on iki bash ejderhanin
dilini keser.'?! Kahramanin ejderha ile mticadelesindeki zorluk, sadece ejder-
hanin kesilen baslarinin cogalmasindan veya ejderhanin kolay kolay 6lmeme-
sinden kaynaklanmaz. Ctinkti “Yirtéslik” destaninda oldugu gibi bazen ejder-
hanin agzindan ates de cikabilmektedir.!?

Turk mitolojisinde ejderha, insan eti yiyen ve genc¢ kizlar1 kaciran bir var-
liktir.'? Kazan-Tatar Turklerinin gelenekli anlatilarinda da bunun 6rneklerine
rastlanilir: “Patsa Malay:, Anuii Apast, Yulbaris Hem Baskalar (Padisahin Oglu,
Onun Ablast, Kaplan ve Digerleri)”?* masalinda ejderha, bir kizi kagirir. Bunun
yaninda bazi masallarda halkin, sehre/tlkeye saldiran ejderhadan kurtulmak
icin ulkenin en glizel kizin1 kurban olarak verdigi de gortltir. Ejderhaya gtizel
kizlarin kurban verilmesinin sebebi; yetistirilen tirtintin bollugu, bereketi ve
ulkenin eminligi icindir. Kazan-Tatar Turklerinde bu inanisin yansimasini,
glzel kizlar icin sdylenen “Ajdaha yilan tizegé kébék (Ejderha ylaninin bast
gibi)” s6ziinde de gérmek mUumkindtr. Ayrica ejderha kendisi icin en glizel

15 yarmi - Gatina, a.g.e., s. 377.

116 Giylmanov, a.g.e., s. 89-90.

17 patih Urmangi, Tatar Halk Icatt, Megarif Nesriyati, Kazan 2002, s. 48.
118 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 59.

119 Giylmanov, a.g.e., s. 89-90.

120 yarmi - Gatina, a.g.e., s. 299.

121 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 292.

122 Ehmetova - Urmangi, a.g.e., s. 569.

123 Uraz, a.g.e., s. 162.

124 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 174-190.
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kiz1 istediginden, ejderhanin midesinde glizel bir kizin oldugu dustnultr.'®
Ejderhaya kurban verilen kiz ise genellikle padisahin kizidir. Bu durumun
gortldiigi anlatilara; “Tké Tugan (Iki Kardes)”, “Y6zmi”, “Cécék Kiilmek (Cicek
Gomlek)”'?® ve “Patsa Malayi, Amiii Apast, Yulbaris Hem Baskalar (Padisahin
Oglu, Onun Ablast, Kaplan ve Digerleri)”?” masallar1 6rnek verilebilir.

Kazan-Tatar Turklerinin mitlerinde ejderha, bircok Turk boyundan fark-
I1 olarak cogunlukla insan kiligindadir. Nitekim Kazan ve Tipter Tatarlarinda
kullanilan “Adem Ajdahast (Adem Ejderhasi)” sézii, ejderhanin insan ile iliski-
lendirildigini gdsterir. Mitolojik temelli bir inanisa goére, atesli yilan kiligindaki
bu ejderha, dul bir kadinin 6len kocas1 kiligina girip karisiyla birlikte yasamaya
baslar. Bunun sonucunda ise, kadin hastalanarak 6ltir. Halkin, kocasi olma-
yan bir kadinin 6limuint ejderhadan bilmesinin altinda da bu inanis yatar.!?®

Turklerde eskiden “bereket, refah, giic ve kuvvet” simgesi olarak kabul edi-
len ejderhanin bu gilizel anlamlar: zamanla yok olmus ve bu varlik daha ¢cok
kotultugn simgeler hale gelmistir.'? Bu durum Kazan-Tatar Turklerinin mit-
lerinde de gértulmekte; ejderhanin mitolojik sifatlarini kaybederek basitlestigi,
diger hayvanlarla neredeyse ayni oldugu ve zamanla dev ile ejderhanin birbi-
rine yakin varliklar haline geldigi anlasilmaktadir.!3°

3. Yuha

Kazan-Tatar Turklerinin halk kultirtinde ejderhanin bin yil yasadiktan
sonra Yuha'ya dontistigint anlatan mitolojik anlatilara da rastlanir. Bu dé-
ntstimu konu edinen bir mite gére Yuha; kara bulutlar tarafindan uzak de-
nizlere atilan ejderhalarin, orada tek baslarina yasayarak bin yasina gelmeleri
sonucunda ortaya ¢ikar.’®! Yine, Yuha'yla ilgili olarak onun, kirk dokuz giin
insan kiliginda yasadiktan sonra, tekrar ejderhaya dénustiigli séylenir. Bu
stre zarfinda Yuha, bir insanla evlenir. Evlenmesinin tek nedeni ise esini
yemektir. Clinkl esini yiyemezse ejderhaya dontisecektir; tabii bu strecte
bunu basaramamasi nadir géruliir.’®? Yuha’nin ejderhadan en btiytk fark:
ise, insanlara her zaman zarar vermesidir.!3?

Yuha, yilanin en giiclii hali olarak bircok ézelliklere sahiptir. Ozellikle Ka-
zan-Tatar Turklerinin inanislarinda Yuha, belli bir zamandan sonra cesitli

125 Giylmanov, a.g.e., s. 87.

126 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 42-45 ve 402-410.
127 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 174-190.

128 Giylmanov, a.g.e., s. 88.

129 Coruhlu, a.g.e., s. 154-155.

130 Tatar Turklerinin mitolojisinde devler ile ejderhalar; ozellikle ortaya cikislari, gértintsleri ve
anlatilardaki islevleri agisindan birbirine yakin varliklardir. S6z gelimi; dev, dev-peri, ejderha ve
yilan kot varliklardan olup, bu varliklarin yasadiklar: yer, oltiler diinyasidir. Bkz. Urmanci, a.g.e.,
2002, s. 48.

131 Giylmanov, a.g.e., s. 87-88; Lenar S. Camalitdinov, “Tilsimli Ekiyetlerde Yilan Bélen Beylé
Mifologik Obrazlar”, Boringt Tatar Folklort Meseleleré, SSSR Fenner Akademiyesé, Kazan Filial,
Kazan 1984, s. 26.

132 Giylmanov, a.g.e., s. 94.

133 Beydili, a.g.e., s. 622.
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kiliklara girebilen kétt bir varliktir. O, hem insan hem de hayvan suretine
girebilir. Hayvan olarak sigir, kopek veya kedi kiligina girer. Koy halki, kéye
yaramaz bir kedi girdiginde Yuha oldugundan stphelenip, onu kovalayana
kadar eve girmez.'** Yuha’nin bazen erkek bazen de glizel bir kiz kiligina gir-
digi goruilse de, bunlardan en yaygin olami guizel bir kiza déntismesidir. Bu
yetenegi sayesinde insanlarin arasinda onlarla birlikte uzun stire yasayabilir.
Cogunlukla gtizel kiz suretine girip erkekleri kendisine asik eden Yuha, asik
ettigi erkegi kendisiyle evlenmeye mecbur birakarak onu felakete strtkleyen
hilekar ve korkunc bir varliktir,!3®

Yuha ile ilgili anlatilanlara gore; kiz kiligina giren Yuha, kendisinin Yuha
yilan1 oldugunu kocasindan saklar. Bu sebeple bazen kocasina; saclarini
taradiginda kendisine bakmamasi, arkasindan sivazlamamasi veya yakin-
Iik kurdugunda yikanmamas:i gibi yasaklar koyar. Yuha kizi, geceleri kocasi
uyuduktan sonra yilana déntstir ve nehir / gol kenarlarina gidip yikandiktan
sonra tekrar kocasinin yanina déner. Halk arasinda soylenen “Yuhalanmak”
s6zU “cok nazlanmak, nazda israr etmek” anlamina gelir. Israrla nazlanan
insanlarin bu tavirlar1 Yuha kizin erkege koydugu duistintilen nazlanma go-
rantmla yasaklara benzetildigi icin, bu insanlara “Yuhalanma dyle!” denir.1%¢
Bazi anlatilarda, Yuha kizin koydugu yasaklara uymayan erkek, arkadan
baktiginda esinin teninin olmadigini ve saclarini tararken de basini gévdesin-
den ayirarak taradigini goérir. Bu duruma cok sasiran adam, bdylece esinin
siradan bir insan olmadigini anlar ve ondan kurtulmaya calisir. Ancak bu,
pek de mtimkiin degildir. Bundan sonra, o erkegin yasami zorlasir ve giderek
cehenneme doéner. Yuha kiz, kocasini sevse bile onu giinden gline zayiflatir.
Yuha yilan oldugu ortaya ¢ikan kadin, kocasini sonunda ya bogar ya da yu-
tar.13” Guizel bir kiza dontiserek bir insanla evlenen Yuha, ne kadar gercegi
kocasindan gizlemeye calisirsa caligsin, bazi 6zellikleri onu ele verir. Séz geli-
mi, Yuha kizin agzi o kadar k6t kokar ki, agzindan 61t kokusu gibi bir koku
yayilir. Bunun yaninda Yuha kizinin gébek deligi yoktur ve Yuhalar ¢cok su
icerler, Oyle ki bir dakika bile susuz kalamazlar.!*® Bununla ilgili inanisa gore
Yuha, doyacak kadar su icmediginde 6ltr."*° Yuha’nin s6z konusu o6zellikleri
“Yarli Yégét Bélen Yuha Yilan (Fakir Yigit ile Yuha Yilan)”'*° masalinda gortil-
mektedir. Masalda bir oglan, su kenarinda rastladigi cok gtizel bir kizla evle-
nir. O glinden sonra oglan, ginden gline kurumaya, sararmaya baslar. Bunu
fark eden komsulari, esinin Yuha olabilecegini ve onu sinamasi gerektigini;
bunun icin de gébek deligine bakmasini, gébek deligi yoksa onun Yuha yilan
oldugunu soéylerler. Sonra da evde su birakmamasini, kapiy iyice kilitleyip

134 Giylmanov, a.g.e., s. 93-95.

135 Giylmanov, a.g.e., s. 93; Fatih Urmangci, Tatar Mifologiyesé Entsiklopédik Stizlék I, Megarif
Nesriyat1, Kazan 2011, s. 193.

136 Giylmanov, a.g.e., s. 94.

137 Giylmanov, a.g.e., s. 94.

138 Giylmanov, a.g.e., s. 94; Camalitdinov, a.g.e., s. 33-34.
139 Beydili, a.g.e., s. 622.

140 yarmi - Gatina, a.g.e., s. 98-101.
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uyumus numarasi yapmasini tembih ederler. Oglan séylenenleri aynen yapar.
Esinin gébek deliginin olmadigini fark edince, gece evdeki tiim sular1 bosaltir
ve uyuyor numarast yapar. Gece uyanan kadin, evde su olmadigini goértince
pencereleri yalamaya baslar. Dili o kadar uzundur ki, oglan buna cok sasi-
rir. Sabah oldugunda olanlar1 anlatirken Yuha, oglanin belini 6ldtrecek gibi
sikar. Yalvarmaya baslayan oglan, kendisini 6ldtirmezse bir daha bu konuyu
acmayacagina soz verir. Bunun Uizerine Yuha, 6ldtirmekten vazgecer. Oglan,
bu durumu uzakta yasayan ablasina bir mektupla anlatir ve bu beladan nasil
kurtulacagini sorar. Bunun Uizerine ablasi, onlar1 evine misafirlige davet eder.
Kardesini asir1 zayiflamis halde géren ablasi, cok tiztllir ve bir plan yapar.
Onlar 6nce glizelce agirlar, sonra da kendileri i¢in bir hamam hazirladigini ve
oraya girip yitkanmalarini sdyler. Oglan, karisina hamama 6nceden girip suyu
hazirlamasini, daha sonra kendisinin de gelecegini séyler. Yuha kadin hama-
ma girince, demir kapiy: tGstline kapatip kilitlerler. Hamam o kadar sicaktir
ki, kadin orada uzunca bir stire bagirir. Uc saat sonra hamami actiklarinda
Yuha'yi, dili ile kapinin kolunu ti¢ kez sarmis ve yilan suretine dénerek 6lmus
halde bulurlar. O glinden sonra oglan, iyilesmeye baslar ve tekrar eski haline
doner.'*! Masalin sonunda sicaktan 6len Yuha’nin, suretinin 6zline yani yila-
na dénmesi, bu masalin Yuha’nin yilandan déntisimtni acikca gdstermesi
bakimindan ayrica kiymetlidir.

Yuha’nin erkek kiliginda gértldiiga anlatilar da mevcuttur. Yakisikl bir
erkege dontisen Yuha'ya “Avgt (Avcy)”#? ve “Cécék Kiilmek (Cicek Gémlek)”'*3
masallar: 6rnek verilebilir. “Avgt (Avey)” masalinda, aveinin ablasi ve Yuha er-
kegi arkadaslik ederler ve birlikte avciyr 6ldirme plani yaparlar. Avciyr 6l-
dtirmeyi tic kez denerler ve Ticlinclistinde basarili olurlar. Ilkinde zehirli su,
ikincisinde zehirli yemek verirler. Her ikisinde de kahraman; képegin ilach
suyu ve yemegi dékmesiyle kurtulur. Uclinciisiinde ise kizgin hamama atip
oldururler. Kopekler, su kenarina gotirdtkleri kahramanin yeniden dirilme-
sini saglar. Avci, dirildikten sonra ormandaki bir evde, ejderhanin kendisini
yemesini bekleyen padisahin kizina rastlar ve ejderha ile savasarak onu 6l-
dartar. Ayni sekilde padisahin iki kizini da ejderhadan kurtarir. Padisahin
ortanca kiziyla evlenen kahraman, masalin sonunda ablasinin basini kesti-
rerek intikamini alir.'** Ejderhanin Yuha’ya déontisimtintn acikca goruldigu
anlati ise “Cécék Kiilmek (Cicek Gémlek)” masalidir. Bu masalda kahraman,
padisahin U¢ kizini da yiyecek olan yedi, dokuz ve on iki basl ejderhalar ile
muicadele eder. Yedi ve dokuz basl ejderhalarin baslarini keserek onlar: 61du-
rir ve padisahin kizlarini kurtarir. Sira on iki bash ejderhaya geldiginde onun
on bir basini keser. Ejderha, son kalan basinin kesilmemesi icin kahramana
yalvarir. Ctiinkti hayatta kalmanin tek yolu son basidir. Kahraman, son basi
kesmeden birakir. Yerin altina kapatilan ejderha, burada bir stire kalir ve

141 yarmi - Gatina, a.g.e., s. 98-101.
142 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 55-60.
143 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 402-410.
144 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 55-60.
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sonra yakisikli bir erkege dontistir. Padisahin kizlarini kurtaran kahraman,
padisahin en kiictik kiziyla evlenir. Bu kiz, bir gtin ejderhay: gérmek icin yer
altina indiginde orada yakisikli bir erkek goériir. Ona asik olan kiz, kahra-
mandan ayrilip Yuha erkegi ile kahramani 6ldirme plani yapar. Uzun ugra-
silardan sonra kahramani 6ldurtrler. Masalin sonunda bir sekilde yeniden
dirilmeyi basaran kahraman, Yuha'y1 ve kiz1 éldtrtr. 14

Sonuc¢

Yilan, zaman zaman olumsuz yonleriyle yer alsa da halk inanislarinda yi-
lana genellikle olumlu anlamlar ytklendigi gortltr. Yilanin “koruyucu” oldu-
guna inanmanin kdékleri, mitolojik hayat / dliinya agacini korudugu inanisi-
na dayanir. “Koruyucu” olduguna inanilmasi; zamanla “saglik”, “mutluluk”,
“ugur” ve “bereket” anlamlar1 kazanmasina vesile olmustur. Yer-su kualtt ile
de iliskilendirilen yilanin “sularin iyesi” olarak kabul edilmesi yine “koruyucu”

» «

ozelligiyle iliskilidir. Yilan genellikle sagligi simgeler. “Yenilenme”, “yeniden
canlanma”, “6liimstizliik”, “genclik” gibi anlamlar1 da “saglik” anlamiyla ilis-
kilidir. Azerbaycan’da yilan “ev iyesi” olarak kabul edilmektedir. Anadolu’da,
her evin bir koruyucu yilan1 bulunduguna inanilmas: da yilanin “ev iyesi”
oldugu inancindan kaynaklanmaktadir. “Ev iyesi”, “ev melegi”, “ev yulani” gibi
adlar verilen koruyucu yilanin, 6zellikle de ak renkli yilanin, atalar tarafindan
godnderildigine inanmilmaktadir. Koruyucu yilanin eve bereket, huzur, mutlu-
luk ve ugur getirecegi inanisi da Turk Diinyasi’nda yaygindir. Koruyucu yila-
na dokunulmamasi, onun korkutulmamasi veya éldirilmemesi, aksi takdir-
de ugursuzluk gelecegi inanis1 giniimuzde de genel kabul gérmektedir. Tturk
kultirtinde ve kadim Turk inanislarinda yilan ve kam / saman arasinda siki
bir baglanti kurulmaktadir. Samanin yer alt1 yolculugunda, samana yardim
ettigi diistintilen yilan; saman giysisinde, saman basliginda ve saman davu-
lunda 6nemli bir figlir olarak yer almaktadir.

Kazan-Tatar Turklerinin halk anlatilarinda yilanin; “ak yilan”ve “kara ydlan”
olarak ikiye ayrildig1 ve anlatilarda ak yilana daha sik rastlandig: géralur. Yilan-
larin padisahi olarak yer altinda htikkimranlik stiren ak yilanlar; glictin sembo-
It oldugu kadar kahramanin sinavlar: gecmesinde onlarin en biiytik yardimei-
sidir. Nitekim “yardimct ydan” tirleri, anlatilarda en cok karsilasilan yilanlardir.

Kazan-Tatar Turklerinin mitolojisinde ve dliistince diinyasinda, yilanin yu-
celtilmesi ve olumlu bir varlik olarak gériilmesi belirgin olsa da, yilana olum-
suz sifatlar da ytuklenmistir. Olumsuz sifatlarin ytiklendigi anlatilarda, kahra-
manin azili bir diismani olan yilan, kiz kagirir ya da bir kizi kendisine kurban
olarak ister. Bunun yaninda bazi anlatilarda da dev’i koruyarak ona bekg¢ilik
yaptigi gorultr. Yuklenen bu sifatlara bakildiginda yilanlarin, islevleri baki-
mindan “yardimct ydan”, “bek¢i yuan” ve “kiz isteyen yulan” olmak Uizere Uice
ayrildiklar: séylenebilir.

Nitelikleri bakimindan “iyi” ve “kétii” olarak ikiye ayrilan yilanlar; sifa ver-
me, olaganisti glic kazandirma, yardim etme, kahramana hediyeler verme ve

145 Gatina - Yarmi, a.g.e., s. 402-410.
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o6lumden kurtarma gibi 6zellikleri acisindan “iyi”; dev’i koruma, kiz kacirma,
kurban olarak kendine bir kiz isteme, insanlar1 korkutma ve kahramana dus-
manlik yapma gibi 6zellikleri acisindan da “kétii” niteliktedir.

Kazan-Tatar Turklerinin gelenekli anlatilarina gore yilan, yasadigi stire bo-
yunca guc¢ kazanan bir varliktir. Bu anlamda yilanin en giclii oldugu dénemi
Yuha iken, en zayif oldugu donemi ise Heyat’tir. S6z gelimi, bir insani Heyat
yilan1 soksa insan 6lmez. Kisinin bu yilandan kurtulmasi icin onu éldirmesi;
zehrinden kurtulmasi i¢in de gévdesinden ayirdigl basini kazanda kaynatarak
icmesi gerektigine inanilir. Sayet yilan bulunmazsa, hastanin iyilesmesi icin
yilanin soktugu yere birka¢ damla at terinin damlatilmasi, sonra da tere tuz
katilarak eksimis stitle karistirilip, bu karisimin hastaya icirilmesi gerekmek-
tedir. Bir insani Efgiy yilan1 soktugunda ise, tedavi edilse bile o insan tam
anlamiyla iyilesemez, hatta blinyesi zayifsa 6lebilir. Zayif / siska bir insan 6l-
dugliinde, halk arasinda, “Efgiy sokmus” denmesinin sebebi de bu inanistir.!*¢

Yilanin yiz yil yasadiktan sonraki hali olan ejderha, Kazan-Tatar Ttrkleri-
nin anlatilarinda genelde yilan seklinde gortilmektedir. Ayn: zamanda ekseri-
yetle cok basli olmakla birlikte, sulak alanlarda yasayan ejderha, agzindan ates
cikarir ve oldurtlmesi cok da kolay degildir. Clinkii ejderhanin kendisi 6lse bile
kalan uzuvlarindan yine dirilecegine inanilir. Islevi bakimindan “padisah kizla-
riu kagran”, “su kenarnndan gegenleri yakalamaya calisan” ve “suyun sahibi/
yéneticisi” olan ejderha, kahramanin cokca mticadele ettigi kott bir varliktir.

Yilanin son evresi olan Yuha ise, ejderhanin bin yil yasadiktan sonraki
halidir. O, artik istedigi kiliga girebilen cok gticlti bir varliktir. Yilana ve ejder-
haya kiyasla en tehlikelisi “Yuhaya déntisen yilandir. Ctinkt disaridan bakil-
diginda ne oldugu anlasilan “yidan” ve “ejderha’nin aksine, “Yuha” disaridan
bakinca ne oldugu anlasilabilen bir varlik degildir. “Yuha”, genelde insanlar
arasinda kadin veya erkek kiliginda yasan ve hatta onlarla evlilik yaptigina
inanilan insan gérintmld bir varliktir. “Yuha™nin evlendigi insani zamanla
zayiflatan, sirri ifsa olunca esini éldlirmeye calisan ya da esiyle birlikte kah-
ramani 6ldtirmeye calisan korkunc bir varlik olduguna da inanilir.
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