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Masal, onu yaratan toplumun kiiltiirel kodlarini barindiran bir tiirdiir. Farklilasan

ve degisen gsartlara ragmen Tiirk diinyasi masallart bir¢ok ortak unsur

barindirmaktadir. “Yalmavuz” bu ortak unsurlardan biridir. Tiirk diinyast masallari

igcinde ortak olan bu unsur genellikle “Yedi Basli Dev” motifi seklinde masallarda

varligini devam ettirmigtir. Kékeni mitik déneme dayanan Yalmavuz, masallarda
dev anasi seklinde yasamaya devam etmigtir.

Yalmavuz genellikle yedi bagh, yasl ve cirkin bir kadin olarak tasvir edilmigtir.
Masallarda kahraman yola ¢ikar, yolda ategsi séner ya da séndiirtiliir. Atesi aramaya
ctkarken Yalmavuz'a rastlar. Yalmavuz ona ates verir. Karsiliginda onun pigirdigi
biitiin yemekleri yer. Masal kahramani ile Yalmavuz déviisiir, Yalmavuz yer altina
kagar. Kahraman yer altina iner ve Yalmavuz'u 6ldiirtir. Atesin kaybedilmesi Tiirk
diinyast masallarinin ortak motiflerinden biridir. Ttirk mitik tasavvurunda yaratilan
her varligin bir iyesi vardir. Masallarda atesin Yalmavuz'un elinde olmasi onun
atesin koruyucu iyesi oldugunu gésterir. Yalmavuz biitiin anlatilarda kadin olarak
tasvir edilmistir. Kékeni anaerkil déneme dayanan Yalmavuz, atesin koruyucusu
olan bir kadin iyedir. Tiirk mitik tasavvurundaki iyelerin genel ézelligi koruyucu
olmalaridir. Fakat kendilerine gerekli 6zen gésterilmedigi zaman défkelenip insanlari
cezalandirabilmektedirler. “Umay Ana” kadin ve ¢ocuklarin koruyucu iyesidir.
Genellikle Umay Ana koruyucu iye olarak kalmistir. Bazi kadin iyeler ise kétiiye
evirilmistir. Yalmavuz kétiiye evirilen iyelerden biridir.

Bu ¢alismada “Atesin koruyucu iyesi olan Yalmavuz neden masallarda demonik bir
varlik olarak yer almigstir, Tiirk diinyast masallarindan hareketle Yalmavuz demonik
bir varlik m1 yoksa kendisine gerekli saygr gésterilmedigi icin dfkelenen ve
cezalandiran bir iye midir?” sorularina cevap aranacaktir.

Anahtar Kelimeler: Tiirk, Masal, Yalmavuz, Ates, Iye.

WHY WAS YALMAVUZ FURIOUS?
Abstract

Fairy tale is a species that contains the cultural codes of the society that created it.
In spite of the changing conditions, the Turkish world tales contain many common
elements. Yalmavuz is one of these common elements. This element, which is common
to the fairy tales of the Turkish world, continued to exist in fairy tales in the form of
the “Seven Headed Giant” motif. Yalmavuz, whose origin dates back to the mythic
period, continued to live in the fairy tales as the mother of the giant.

Yalmavuz is usually portrayed as an ugly, old woman with seven heads. In fairy tales,
the hero sets out, his fire goes out or extinguished. Tales hero walking for to find the
fire come acrossing to Yalmavuz. Yalmavuz gives the hero fire. In return, she eats all
the food she cooks. Yalmavuz fights with the hero of the fairy tale, Yalmavuz escapes
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to underground. The hero goes underground and kills Yalmavuz. The disappearance
of fire one of the common motifs of fairy tales of the Turkish world. Every creature
created in Turkish mythic imagination has the power to hold a certain power. The
fact that Yalmavuz had the fire in the tales shows that he was the protector of the
fire. Yalmavuz is described as a woman in all narratives. Yalmavuz, whose origin
dates back to the matriarchal period, was a woman who is the guardian of fire. The
general characteristics of the special characters in Turkish mythic imagination are
that they are protective. But when they are not given due care, they get angry and
punish people. Umay Anne is the protective character of women and children. Usually
Umay Ana remained the protective character. Some female characters have been
turned into a bad character. Yalmavuz is one of the characters that turns bad.

In this study, “Yalmavuz, who is the protector of fever, why has been included in the
fairy tales as a demonic entity, Is Yalmavuz a demonic being based on the Turkish
World talesor for not being respected to him,furious and punishing?” answers to
these questions will be sought.

Keywords: Turkish, Fairy Tale, Yalmavuz, Fire, Special Strong Character.

Giris

Turkler, oldukca zengin bir kiltlir gelenegine sahiptir. Her cagda iiretmeyi, lirettigini
gelecek nesle aktarmayr basarmis bir toplumdur. S6zli aktarima 6nem veren Tiirkler,
gecmisle gelecek arasinda bag kuran, nesilden nesile kiiltiir aktarimi yapan halk bilgisi
trlinleri yaratmisglardir. Bu iriinler kendi icinde, acik veya gizli bircok mesaj barindirir.
Mesajlarin anlasilmasi ve sifrelerinin ¢oziilmesi kiiltiirel kodlarin dogru okunmasiyla
miimkin olur. Tarih boyunca genis cografyalara yayilmis, bir¢ok devlet kurmus, farkli din
ve inang¢lara mensup olmus Tirklerin masallar1 da Tiirk Kkiltliriiniin kodlarini iginde
barindirir. Tiirk diinyast masallarinda bazi motifler olduk¢a yaygin bir sekilde
kullanilmistir. “Yedi Bash Yalmavuz” bu motiflerden biridir. Bu calismada Yalmavuz'un
kokeni, ozellikleri, degisim ve doniisiim siireci Tiirk diinyas: masallarindan hareketle ele
alinip incelenmistir.

1. Turk Diinyasi Masallarindaki “Yalmavuz” Motifinin Mitik K6keni

Tirklerin 6nemli kiiltlir hazinelerinden olan masallar, zengin mitolojik motifler ihtiva eder.
Bu masallarin bazilari sonraki tarihi devirler icinde meydana gelmelerine ragmen mitlerin
izlerini tasir. Bu mitolojik inanclar ve bunlar1 barindiran sanatsal iriinler toplumlarin
gecmisten gelecege tasidiklar: kiiltlirel kodlarini barindirmalar1 bakimindan son derece
degerlidir.1

Mitolojiler toplumlarin kiltiirel degerlerini barindiran bir bilimdir. Geg¢misten
glinlimiize sosyal hayatimizin icinde mitolojilerden gecen karakterler, isimler, yer adlari,
canavarlar hem gercek anlamlariyla hem de benzetmeler ile edebiyat, miizik, sinema,
resim gibi sanat dallarinin birgogunda kendini géstermistir (Yayan, 2017: 103).

Mit, olaylarin dykiillenmis bicimidir; bu oykiiler belli bir kutsallik icerir ve bu kutsal iletisim
birtakim sembollerle anlatilir (Cohen, 2010: 161). Yalmavuz yedi bash bir devdir. Gergek
hayatta olmas1 miimkiin olmayan bu dev, mitik donemdeki kutsal disi iyedir (Yayan, 2017:
103). Mitik diistince ve inang¢lar her donemde degisip doniiserek zamanin sartlarina uyum
saglayarak bir¢ok sanatsal iiriin icinde yasamaya devam etmistir. Masallar, bu sanatsal
trlinlerin basinda gelir. Masallar mitik déneme ait birgok mitolojik inancla doludurlar.
Bunlardan biri de Yalmavuz’'dur.

1 Mitik ddnemin sona ermesinden sonra birbirinden ayrilan tiirler arasinda zaman zaman gecisler oldugu tespit
edilmistir (Ekici, 2005: 225-229).
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“Yalmavuz” kelimesi Mogollarda “Mangus”, Buryatlarda “Mangidhay”, Sar1 Uygurlarda
“Manges”, Uygurlarda “Yalmavuz’, Ozbeklerde “Yalmagiz/Yalmoviz’, Kazaklarda
“Calmawviz”, Kirgizlarda “Celmaguz”, Tatarlarda “Yalmawiz”’, Baskirtlarda “Yelmaviz”,
Nogaylarda “Yelmaviz” seklinde séylenmektedir. Mogollarda “Mangus”, kotii ruh, insan
yiyen dev, olaganiistii giiclere sahip herhangi bir dev, sihirbaz ve biiyiiciidiir (inayet, 2007:
14-16).

Yalmavuz koéken olarak iye kiiltiiyle baglantili olan bir varliktir. Fuzuli Bayat bazi iyelerin
zaman icinde kotili veya kara iye kategorisine girip demonik birer varliga doniisme seklinin
Tiirk mitolojisinde yaygin bir 6zellik oldugunu soyler. Demonik varliklar, Mitolojik Ana
kilti ile Tanr kiltii arasinda gecgis merhalesini olusturmaktadir. Doga gli¢leriyle baglantili
olan demonik varlik ve karakterler zamanla antropomorflastirilmis ve dini sistemlerin
etkisiyle yeni bir sekil almistir. Demonoloji, yalniz yer alti diinyasinin ruhlarini degil, yer
tistii dleminin kimi korkung, kimi 6ldiiriicii, kimi hizli don degistiren varliklar1 kapsayan
kategoridir (2012: 277- 278).

Tirk mitolojik inang sistemi icinde yer alan, kéken itibariyle iye olan ejderha ve dev Tiirk
diinyas1 masallarinda demonik varliklara doniistiirtilmustiir. Ejderhalar ve devler insanlara
zarar veren olaganiistii disman olarak masallarda yer almistir. Yalmavuz da bu olaganiistii
diismanlardan biridir. Yalmavuz bazi masallarda dev olarak gecer. Alimcan Inayet,
Yalmavuz ve dev arasinda yakin bir iliski oldugunu séyler. Dev ve Yalmavuz ayn aileye
mensupturlar. Dinsel acidan bakilinca devler Tanrilarin rakipleri ya da hizmetgileridirler.
Yalmavuz tipki dev gibi ilahi yonii olan bir varliktir (2007: 60- 64). Peygamber Enok’un
Kitabi'nda devlerin nasil diinyaya geldigi su sekilde anlatilmistir:

Insanogullarinin giizel ve alimh kizlar1 olur. Melekler, goklerin ¢ocuklari, onlar1 gériince
onlara asik olurlar. Toplam iki yiiz melek Hermon Dagi'na inip asik olduklan kizlarla
evlenirler. Kadinlar hamile kalir ve boylar1 135 metre olan devleri dogururlar. Bu devler
diinyadaki biitiin yiyecekleri, yaban hayvanlarini, siirtingenleri, baliklari, kuslar1 ve
insanlar1 yemeye baslarlar. Tanri, meleklere size es vermedim ¢iinkii sizin yeriniz goklerdi.
Siz diinyadaki kadinlarla birlikte olup kendinizi kirlettiniz. Siz ruhtan ve etten olma devleri
diinyaya getirdiniz. Onlara kétii ruh denecek ve mekanlar1 diinya olacak. insanlardan ve
Gozciiler’den olduklari i¢in onlarin bedenleri kotii ruhlara hizmet edecek. Devlerin ruhlari
diinyaya zuliim, savas ve bela getirecektir (2018: 32-44). Enok’un kitabinda devlerin kutsal
varliklar oldugu anlatilmaktadir. Enok’un devleriyle benzerlik gosteren varliklardan biri
Turk diinyasi anlatmalarinda yer alan Yalmavuz adli devdir. Yalmavuz da tipki Enok’'un
devleri gibi doymak bilmeyen bir varliktir. Baz1 Uygur masallarinda Yalmavuz; her seyi
kasip kavuran, siipiiriip yutan, yiyip bitiren, kasirga seklinde ortaya ¢ikan bir ejderha olarak
goriilir (Inayet, 2007: 54- 55).

Mitik donemdeki mitolojik diisiince, bu devrin sona ermesiyle ortadan kalkmamistir.
Yeni zamanda yeni formlara biiriinerek toplumun yaratmis oldugu her iiriinde varhgini
devam ettirmistir. Yasar Coruhlu'nun da belirttigi gibi mitoslar1 sanat eserlerinden
ayirmak miimkiin degildir. S6z konusu mitoslar1 yaratan toplum, onlar siirekli olarak
gelecek nesillere aktarir. Zaman zaman bunlar ikinci plana itilse de biitiin sanat eserleri
gecmisten siizlliip gelen mitolojik degerleri yansitir. Bir toplumun sanatini geri planda
besleyen bir temel yap1 her zaman s6z konusudur. Glinlimiizde mitolojinin kapsami hayli
genislemistir. Destanlar, masallar, romanlar ve hatta insanlarin giinlimiize kadar ge¢irmis
oldugu yasantilar1 mitolojisin konusu olmustur ciinkii tiim bunlarin iginde mitlerin
yansimalari ya da baskalasmis bigimleri mevcuttur (2002: 12-13). Yalmavuz kokeni mitik
doneme dayanan kutsal iyedir. Ejderha ve dev arasindaki gecis doneminde yer alir.
Anlatilardan hareketle atesin koruyucu iyesi oldugu anlasilmaktadir. Daha sonra Tirk
diinyas1 masallarinda sihir ve biiyii yapabilen cadiya en sonunda ise kétiilitk yapan normal
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yaslh bir kadina doniiserek masallarda yasamaya devam etmistir. Kéken itibariyle “Mitolojik
Ana Kompleksi”yle baglantihidir.

Yalmavuz yer altinda ve orta diinyada yasayan bir varliktir. Ejderha ve dev olarak anlatildigi
masallarda yeryiizii, magara, kuyu, Kaf Dagi, yer alt1 vb. yerlerde yasar. Cadi ve ihtiyar kadin
olarak anlatildig1 masallarda ise insanlarla i¢i ice yasar.

Alimcan Inayet’e goére Yalmavuz'un, anaerkil dénemde yasamis énemli bir Tanrica veya
savas¢l kadin olmasi ve daha sonraki tarihi siirecte kotiilenerek canavara, cine, seytana
veya deve dontstiiriilmiis olmasi muhtemeldir (2007: 21- 22). “Zirek” adli Uygur masalinda
(Yalginkaya, 2018: 1853-1865), Yalmavuz korliigu iyilestiren ilacin oldugu yeri soyler.
Tatar masallarindaki “Ubirli Kocakar1” da Yalmavuz'a benzer. Muhtemelen ayni kokenden
gelmislerdir.

“Ubirh Kargik” Tiirk ve diinya mitolojilerinde goriilen kotii ruhlardan birisidir. Ubir, Uprr,
Obur, Vupar ve Meckey adlariyla bilinmektedir. Tatar masallarinda “Ubir”, “Ubirli Kocakar1”
olarak adlandirilmaktadir. Tatar masallarindaki Ubirli Kocakar1 “Calmaviz” ile aym
ozelliklere sahiptir. Ubirli Kocakar1 masal kahramaninin karsisina yash bir kadin olarak
cikmaktadir. “Tanbatir” masalindaki Ubirli Kocakar: hastaliklar tedavi eden bir tip olarak
masalda yer alir (Glltekin, 2013: 365-366). Yalmavuz da baz hastaliklar1 tedavi eden
ilaclara sahiptir. Bu yoniiyle de birbirlerine benzerler.

“Ebulkasim” adh Ozbek masalinda Ebulkasim, Yalmavuz’u yakalar. Yalmavuz’a kiz1 yutturur
ve geri cikartir. Kiz eski haline geri doner. Yalmavuz, Ebulkasim’t da yutar ve g¢ikarir.
Ebulkasim da iyilesir (Fedakar, 2011:405-410). “Ercelalcan” adli Ozbek masalinda
Ercelalcan Yalmagiz'i yakalar. Yalmagiz'a sirasiyla kor ve topal olan arkadaslarini yutturur
ve geri cikartir. Yalmagiz'in ¢ikardigl kor ve topal insanlar iyilesir. Kiz1 yutar ve ¢ikarir.
Ercelalcan’t da yutup g¢ikarir. Boylece herkes iyilesir (Baydemir, 2013: 771- 776). “Eygeli
Batir” adli Tatar masalinda Ubirlh Kocakar1 kizin kanini emer. Eygeli Batir kocakariyi
yakalar. Ubirli Kocakari elleri ve ayaklar1 olmayan kor oglani ve kizi yutup c¢ikarir. Herkes
iyilesir (Giiltekin, 2013: 545-556). Sonug olarak Yalmavuz koken itibariyle koruyucu bir
iyedir. insanlar iyilestiren ilaclarin onun elinde bulunmasi, hasta ve sakat insanlar1 yutup
cikarinca eskisinden daha iyi halde olmalar1i da Yalmavuz'un olaganiistii bir varlk
oldugunun kanitidir.

2. Yalmavuz'un Ates, Ocak ve Aile ile Olan iliskisi

insan hayatinin vazgecilmez unsuru olan ates; goériintiisii, yakic ve yok edici
yoniiyle insanda merak, korku ve sakinma duygusu yaratmistir. Tirk mitik
diislincesine gore ates ya Tanrilardan alinmis ya da bizzat Tanrilar tarafindan insanlara
verilmistir. Kur’an-1 Kerim’de atesin yaratilmasiyla ilgili iki slirenin bulunmasi, atesin
Allah’in nuru olduguna delalet eder. Ocakta meleklerin yasadigi, bu yiizden de cin ve
seytanlarin atese yaklasamadigl inanci atesin kutsalligini devam ettirmistir. Bu kutsali
korumak icin insanlar atesi sondirmemeye calismislardir. Ates canl olarak tasavvur
edilmis, onun bir ruhu olduguna inanilmistir. Ates iyeleri kendilerine gereken 0zen
gosterildigi zaman insanlari her tiirlii tehlikeden korur. Bu sebepten ates, kutsal sayilmistir
(Yaleinkaya, 2015: 1169-1184). Ates bir kiilt haline gelmis ve anlatilarda yer
almistir. Atesin koruyuculuk vasfi da vardir. O, aileyi koruyan, soyun devamini saglayan
yasamin ve zenginligin kaynagidir. Bu yiizden korunmali, sondiiriilmemelidir. Onu
korumakla gorevli olan her kimse bu gorevi layikiyla yapmalidir.

Altay Tiirklerinin inanisina gére her Altay Tiirk’iiniin hayatinda en anlamli ve en degerli sey,
onun dogup biiytdiigii evi, atesi ve ocagidir. Ciinkii evin ocagl, evde yakilan ates, Altay
ailesinin asil unsurudur. Atesin etrafinda toplanan ailenin mutlulugunun, bu atesin
alevlerinden ¢ocuga gececegi diistiniiliir. Ates ve ocak biitiin Tiirklerde oldugu gibi Altay
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geleneksel yurdunun da tam merkezinde yer alir. Radloff’a gore Altay yurtlarinin tertip ve
ic taksimati, her yerde aynidir. Yurdun ortasinda ocak ile biyiik bir iicayak ve bunun
tizerinde de kazan bulunur. Burada biitiin giin hi¢ kesilmeden ates yanar (Dilek,2007: 35;
Radloff, 1994: 25)

Atesin ocak ve aile ile yakin bir iliski vardir. Atesin sonmesi ocagin sénmesi ve
ailenin yok olmasi anlamina gelmektedir. Atesin bir iyesi vardir. Bu iye
Yalmavuz'dur. Ates kendisine gerekli 6zen gosterilmedigi zaman séner ve
atesin sahibi bu duruma kizar. Ofkelenen iye insan1 cezalandirir. Atesin sénmesi
ailenin ve toplumun yok olmasi anlamina gelir. Atesi sondiiren ya da kaybeden
kisi bunun bedelini 6demelidir. Atesin sahibi uykusundan uyandirilmistir. Atesi
sondiiren artik bir giinahkardir. Sucunun cezasini 6demeli ve glinahlarindan
arinmalidir.

Tirk masallarinda atesi kaybeden masal kahramani atesi aramaya ¢ikar. Atesin
sahibiyle karsilasir ve onunla savasir. Bu zorlu savas sonucunda bir¢cok sey
kaybeder, cesitli sinavlardan gecer, yer altina iner. Yer altina inen kahraman
atesten gecer, arinir. Atesi geri kazanan kahraman artik eskisinden farkl,
degisimini ve ergenlik siirecini tamamlamis, erk sahibi olmus bir insandir.
Yeryiiziine ¢ikinca evlenir, lilkenin padisahi olur ve tahta oturur. Atesi elde
eden kahraman kendi ocagini tiittirmis ve ailesini kurmus; bir¢ok bedel
o0dedikten sonra ailenin ve toplum birliginin ne kadar 6nemli oldugunun
bilincine varmis bir insandir artik.

Yer altina inmek, atesi kaybetmek veya sondiirmek kisisel gelisim seriiveni
anlamini da icermektedir. Yalmavuz bir nevi bireyin i¢cindeki ates, sehvani
duygularin sembolidiir. Belki kahraman hi¢ {ilkesinden ayrilmamis,
Yalmavuz’'un pesine takilmamistir. Belki de bu, kahramanin Kkendi ig
yolculugudur. Yer altina inmek kahramanin kendi bilingaltindakilerle
yuzlesmesi, icindeki kotiliklerle savasmasi anlamina da gelir. Boylece
birey/kahraman, icindeki kotiiliikleri yenerek benligini tamamlar, topluma
uyum saglar, toplum icindeki gorev ve sorumluluklarinin bilincine varir.
Boylece erginlesme siireci tamamlanmis olur.

3. Masallarda Yalmavuz ve Ates

Yalmavuz gibi olaganiistii varliklarin yer aldigi masallar sihir masallaridir. Sihir
masallar1 Muvaffak Duranli'nin da belirttigi gibi inan¢ unsuru barindiran masallardir.
Icinde yaratildig1 toplumun inang sisteminde yer alan pek ¢ok unsur bu masallarin
icinde yer almaktadir. Bu masallarin islevlerinden biri, toplumun sahip oldugu temel
yargilar1 topluma benimsetmektir (2010: 36-37).

Tiirk Mitolojisinde ates Tanri tarafindan insanlara armagan edilmistir. Tanr1 atesin
nasil yakilacagini insanlara 6grettigi icin ates kutsal sayilmistir. Armagan ettikten sonra
Yeryiiziindeki ilk ocagr Tanr1 Ulgen’in kizlar1 yakmistir. Sonra da Od Ana’ya emanet
etmistir. Od Ana her bir atese ve ocaga birer tane Iye (koruyucu ruh) géndermistir. 0d
Ana dokuz ates irmaginin kavsaginda dokuz koseli bakir evde yasar. Evin ve iilkenin
koruyuculugunu simgeler. Kendi ¢ocugunu yedigi sdylenir. Od Ana, ocag ve i¢cindeki
atesi korur. Kirmizilar giymis yash bir kadindir. Kirik Bastu Kis Ene, Odus Bastu Ot Ene
olarak tanimlanir. Gégusleri ¢ok biiyiiktiir. Ocak evin tam ortasi ve kalbidir. Od Ana,
genel olarak evlerdeki ve cadirlardaki ocaklar1 ve atesini korur. Her ocaga bir lye
(koruyucu ruh) gonderir. Yedi oglu vardir ve yedisi de Ates Tanrisidir (Seyidoglu, 1992:
572; Ozniiliier, 2018:152). Yalmavuz Od Ana’dur.

Yalmavuz Tiirk diinyasi masallarinda atesi elinde bulunduran bir varhktir. Ates
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dikkatsizlik sonucu soner. Ates; Yalmavuz, dev anasi, cadi kadin veya yash bir kadindan
alinir. Kadin atese karsilik insanlarin yiyeceklerini alir. Eger doymazsa insanlari
yemeye bagslar. “Zirek” (Yalginkaya, 2018: 1853-1865) adli Uygur masalinda Yalmavuz
insanlar1 semirtip yer. “Zilli Tavsan” (Yalcinkaya, 2018: 1841-1853) adlhi Uygur
masalinda ise Yalmavuz sihir ve biiyli yaparak insanlar1 kendi mekanina getirip yer.
“Yalmagiz” adli masalda “Yalmavuz” insan yiyen bir kadindir. “Kili¢ Kara” masalindaki
Yalmagiz; heybetli, ylizti burusmus, dudaklari kurumus, disleri kiirek gibi, tirnaklarinda
kan damlayan bir kadindir (Baydemir, 2013: 463-466;477-481). “Ay1 Islam”
(Yalginkaya, 2018: 1363-1368) masalinda ise Yalmavuz vermis oldugu atesin karsiligini
almak ister. Masal kahramani Ay1 Islam onunla miicadele eder ve onun alt1 basini keser,
Yalmavuz yedinci basiyla kacip yer altindaki mekanina iner. Ay Islam yer altina inip
Yalmavuz'un yedinci basini da keser. Burada Yalmavuz’'un hem yer altinda hem de
yeryliziinde yasayabildigi goriilmektedir. “Kiile Esek” adli Elazig masalinda kedi atesi
sondiirtr. Kiz ates almak i¢in yola diiser. Kiz devin mekanina gider. Devin on iki karisi
vardir. Kadinlar kiza ates verir. Bunu 6grenen dev kizin pesine diiser. Dev atese karsilik
kizin parmagini emer. Ug giin iist iiste emince kiz sararip solar. Kizin kardesleri durumu
Ogrenirler ve devi olduriirler (Giinay, 2011: 146-149).

Yalmavuz bazi Tiirk masallarinda kan emici bir varlik olarak ortaya cikar. “Ebulkasim”
adli Ozbek masalinda kedi atesi sondiiriir. Kiz ates aramaya cikar. Atesin pariltisinin
oldugu yone dogru ilerler ve burasi Yalmavuz adli koca-karinin evidir. Yalmavuz atesi
kiza verir. Her giin kizin evine oturmaya gider. Kizin dizine basini1 koyup kizin kanini
emmeye baslar. Ebulkasim, Yalmavuz'u yakalar. Yalmavuz'a kiz1 yutturur ve geri
cikarttir. Kiz eski haline geri doner (Fedakar, 2011:405-410). “Iyilige Kotiiliik” ates
soner, kiz Calmaviz'dan ates alir. Calmaviz kizin kanini emer. Calmaviz yakalanir, sakat
ve hasta olanlar1 yutup ¢ikarir. Herkes iyilesir. Burada Calmaviz yash bir kadin olarak
ortaya ¢ikar. “Dutan Batir” masalinda da Yalmavuz insanlar1 yutup cikarir (Giiltekin,
2013: 367). “Ercelalcan” adli Ozbek masalinda kizin kedisi atesi séndiiriir. Kiz, yash
kadindan ates ister. Bu kadin Yalmagiz'dir. Kadin atese karsilik her giin kiza bitlerini
ayiklattirir. Kiz yash kadinin bitlerini ayiklarken kadin onun kanini emer. Ercelalcan
durumu fark eder ve Yalmagiz1 yakalar. Yalmagiz’a sirasiyla kor ve topal olan
arkadaslarim1 yutturur ve geri cikartir. Yalmagiz'in ¢ikardigir kor ve topal insanlar
iyilesir. Kiz1 yutar ve ¢ikarir. Ercelalcan1 da yutup cikarir. Boylece herkes iyilesir
(Baydemir, 2013: 771- 776). “Eygeli Batir” adli Tatar masalinda da kiz atesi sondiirtir.
Ubirli Kocakaridan ates alir. Ubirli Kocakari kizin kanini emer. Eygeli Batir kocakariyi
yakalar. Ubirli Kocakari elleri ve ayaklar1 olmayan kor oglani ve kizi yutup ¢ikarir.
Herkes iyilesir (Giiltekin, 2013: 545-556).

Devler insanin bas edemedigi doga giiclerinin Kisilestirilmesidir. insanlarin devlerle
miicadelesi aslinda onlarin dogaya kars1 miicadelesinin bir semboliidiir (Inayet, 2007:
60). Dev, Tiirk sozli kiltiirtinde “Atesin Sahibi” olarak yer alir. Yasadig1 mekanlar yer
alti, daglar, biiyiik magaralar, kuyular ve su kaynaklaridir (Beydilli, 2005: 168-170).
“Cel” adli Kosova Tiirk masalinda dev, padisahin elmalarini ¢alar. Padisahin ii¢ oglu onu
takip eder. Dev kuyuya girer. Padisahin en kiiciik oglu Cel onun arkasindan kuyuya iner.
Devi oldiirtr. Kardesleri tarafindan kuyuda birakilan Cel yer altinda yasamaya devam
eder. Sehrin birinde suyun basini dokuz basli bir dev tutmustur. Kendisine genc kizlar
verilirse suyu birakacagini soyler. Kiz dokuz baslh devi 6ldiirtir (Demir, 2019: 180-182).
“Simurg” adli Ozbek masalinda Yalmavuz yash bir koca-karidir. Avcinin ava ¢ikan iig
oglunun avladiklarim yiyip bitirir. Kii¢ciik oglan basin1 gévdesinden ayirir. Govdeden
ayrilan bas yuvarlanarak magaraya dogru gider ve magaranin icindeki delikten yer
altina iner. Kiigiik ¢cocuk yer altina iner. Yalmavuz'un caninin nerede oldugunu kizdan
Ogrenir ve Yalmavuz’'u oldiiriir (Fedakar, 2011:361-364).
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Tirk diinyast masallarinda Yalmavuz'a benzeyen varliklar, Ubirli Kocakari, Mogus,
Celbegen ve Abasr’'dir. Calmaviz, Tatar masallarinda kahramana kotiilik eden bir
varliktir. Tatar masallarinda “Calmaviz” olarak adlandirilan bu varlik, “Ubirli Kocakar1”
ve ejderha ile benzer oOzelliklere sahiptir (Giiltekin, 2013: 366). Saha/ Yakut
masallarinda Yalmavuz ile ayni 6zelliklere sahip olan olaganiistii varlik Mogus bazi
masallarda ise Abasr'dir. “Caagcahaan” adli masalda Mogus Ala Mogus adiyla gecer.
Mogus masal kahramani Caacahaant yemek ister. Mogus “Lubirda” masalinda sekiz
basli bir dev olarak gecer. Saha masallarindaki Mogus erkektir. Bazi Saha masallarinda
insan yiyen bir diger dev Abas1’dir. Abasi bazi masallarda kiz bazi masallarda ise erkek
olarak yer alir. “Copc66k6on-Copcookoon” adli masaldaki abasi tek gozlii dev gibi
gosterilmistir. Saha masallarindaki Abasi’lar siradan tek gozlii devler degil, koti
ilahlarin ortak adidir (Duranli, 2010: 135-140). Altay masallarinda en ¢ok adi1 gecen
olaganiistu varlik Celbegen’dir. Celbegen yedi basli erkek bir devdir. Tipki insanlar gibi
aile sahibidir. Onun karis1 ve ¢ocuklar: vardir. Masallarda Celbegen kahramani yemek
ister, ama basaramaz. “Ceti Bas Algan” adli Altay masalinda Celbegen ilk baslarda ti¢
basliymis. Baslardan birini yiyecek bulmak igin, ikincisini konusmak igin, tiglinciistinii
ise aglamak ve giilmek icin kullanirmis. O Erlik’e bagliymis. Bir giin Erlik’ten dort bas
istemis. Erlik de ona dort bas vermis bdylece Celbegen yedi bash olmus. Celbegen; Ak-
P6s Kuurgin, Ozkiil-Uul la Emey Aru, Basparak, Erte, Erke, Ergek Dep Karindastar, Teke
Bora Atka Mingen Tektemey, Celven, Us Kis, U¢ Karindas ve Undicafi masallarinda yer
alir (Dilek, 2007: 145-146).

Yalmavuz genel itibariyle kadindir. Altay masallarindaki Celbegen (Dilek, 2007: 145-
146) ve Saha masallarindaki Mogus erkektir. Bazi Saha masallarindaki Abasi’larin
bazilar1 kiz baz1 masallar ise erkek olarak yer alir (Duranli, 2010: 135-140). “Musa ile
Alti Basli Div” adli Kosava Tiirk masalinda Musa’y1 6ldiirmek isteyen alt1 basli dev de
erkektir (Demir, 2019: 264-265).

Sonug

Genis bir cografyaya yayilmis Tiirk boylar1 masallarindaki ortaklik, benzerlik ve aynilik
bu boylarin ortak bir kiltiire sahip olduklarinin kanitidir. Farkli Tiirk lehgeleriyle
yaratilmis olmasina ragmen bazi masallarin iskelet yapisinin tamamen ayni olmasi
ortak bir ge¢misin ve bilincin kanitidir. Degisen sartlara ragmen ortak biling ve kiiltiirel
bellek ortak tirtinlerin yaratilmasina ve gelecek nesillere aktarilmasina sebep olmustur.
Zaman zaman iyi olan kotliye, kotii olan iyiye evirilmis olsa bile mitik donemdeki
inancin varhigini korudugu gorilmiistir. Yalmavuz koétiiye evirilmis bir varlik olarak
varligin1 korumustur. Atesin koruyucu iyesi oldugunu gosteren masallarda; atese,
ocaga, aileye gereken dnem verilmedigi zaman ortaya ¢ikan ve cezalandiran 6fkeli bir
iye roliindedir. Bu rolii eski zamanlarda, ejderha ile benzer oOzellikler tasidigi
zamanlarda, yaratilan anlatilarda daha baskindir. Mitik devrin sonra erdigi, kadinin geri
plana itildigi, erkek egemenliginin arttifi zamanlarda koruyuculuk vasfini kaybedip
demonik bir varliga doniiserek anlatmalarda yasamaya devam etmistir. Yerlesik hayata
gecis, tarim hayatinin baslamasi, tek Tanrili inanglarin kabulii gibi bir¢ok sebep kadin
iye olan Yalmavuz'u kotii ruha evirmistir. Atesin koruyucu kadin iyesi olan Yalmavuz'un
evirilmesini hizlandiran bir diger olay ise kutsal metinlerde Adem’in Havva yliztinden
Cennet'ten kovuldugu inanci da etkili olmustur.

Ates genellikle koruyucu, temizleyici, arindirici, bolluk ve bereket getirir. Ama kendisine
gereken 6zen gosterilmedigi zaman ise korkunc ve tehlikeli olabilir. Her ne kadar
yasamin kaynagi olsa da onun yok edici vasfi insani her zaman tirkiitmiistiir. Bu yiizden
insanoglunun korkusu ofkeye doniismiistiir. Hincimi ise atesin koruyucusu olan
Yalmavuz'dan almaya ¢alismistir.
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Yalmavuz, yedi bash ejderha ya da yedi bash devdir. “Atesin, ocagin, ailenin koruyucu
iyesi iken neden o6fkelendi? Insanlar onu neden demonik bir varhga déniistiirdi;
Yalmavuz demonik bir varlik m1 yoksa halen koruyucu bir iye mi?” sorularina geri
donitilecek olursa; insanoglu var olmak, kendisini korumak ve yiyeceklerini pisirmek
icin atese ihtiyac duymustur. Tiirk ve diinya mitolojisinde ates Tanr1’'nin elindeydi. Ates,
Tanri’dan ¢alinip insanogluna verilmistir. Tanr1’dan alinmasi onun ne kadar kutsal bir
varlik oldugunu gostermektedir. Bu kutsal varligin degeri bilinmeli ve bu emanet
korunup kollanmaldir. Kendisine gerekli 6zen gosterilmedigi takdirde onun koruyucu
iyesi ofkelenir ve insanoglunun cezalandirir. Tiirk diinyasina ait masallar
incelendiginde atesin koruyucu iyesi oldugu anlasilan Yalmavuz'un kékeni ejderhaya
dayanir. Yalmavuz, ejderha ve dev arasindaki gecis noktasinda yer alir. Daha sonra ise
sihir biiyli yapabilen cadiya doniiserek masallarda yasamaya devam etmistir.
Yalmavuz'un kutsal bir iye oldugunu gosteren bir diger husus ise kan emmesi ve insan
yemesidir. Tipki ejderha gibi insan yer. insan yiyiciligin kokeni Tanrilara, iyi ve kotii
ruhlara sunulan insan kurbanina dayanmaktadir. Doga ile bas edemeyen insanoglu
zamanla dogaya hiikmetmeye baslar. Dogay1 kontrolii altina aldiktan sonra daha 6nce
gazabindan korunmak i¢in kurban sundugu ilahlardan korkmaz hale gelip onlari
onemsemez olmustur. Hatta ellerindeki glicii alip onlar1 6ldirmiistiir. Yalmavuz
eskiden Tanrica, koruyucu iye iken, zamanla demonik bir varliga déniismiis daha sonra
ise tamamen sihir ve biiyli yapabilen yash bir kadina déniistiiriilmustiir.

Masallarin islevi toplumu egitmek, kiiltiirel bellegi korumak, degerleri ve kiiltiirel
birikimi nesilden nesile aktarmaktir. Baslangicta ilahi, atesin koruyucu kadin iyesi olan
Yalmavuz zamanla gézden diismiistiir. Fakat kolektif bilingte var olan bu iye masallarda
farkli durumlarin sembolii olarak kullanilmistir.

Ates; aile ve ocakla yakin iliski icindedir. Masallarda dikkatsizlik sonucu ates séner ya
da sondiiriliir. Ates, Yalmavuz denen kadindan alinir. Yalmavuz buna karsilik atesi
kaybedeni cezalandirir. Baslangicta onun malini yer, sonra da onun canina kastetmeye
calisir. Burada verilmek istenen mesaj, atesi koru, ocagimi koreltme. Ailesi olmayan,
ocagl korelmis biri topluma fayda saglayamaz. Aile yoksa devlet de olmaz. Bu ylizden
toplumda kadina diisen gorev atese yani aileye gereken 6zeni gostermek, kocaya diisen
ise aileyi koruyup kollamak ve yok olmasini engellemektir. Atesin sonmesi, biitiin
toplumun zarar gérmesine sebep olur.

Yalmavuz'un sembolik ifadelerinden biri de erginlesme stirecidir. Masal kahramani
icindeki atesi nasil kontrol edebilecegini bilemez ve onunla miicadele eder. icindeki bu
atesin sembolii Yalmavuz'dur. Kahraman Yalmavuz’'un pesine diiser, yolda cesitli
zorluklarla karsilasir, onlarla savasmay1 6grenir. Erginlesme siirecini tamamlamak icin
atesin pesinden yer altina iner. Bilincaltindakilerle savasir. Yer altinda Yalmavuz'u
6ldiriir. Olgunlasma stlirecini tamamlamis, erk sahibi olan bir birey olarak yeryiiziine
cikar. Evlenir, aile ve ocak sahibi olur. Tahta gecip iilkesini korur. Atesle sinanmak,
pismek olgunlasmak anlamina gelir.

Ates kontrol altina alinirsa zarardan cok fayda saglar. Bazi masallarda kahraman
Yalmavuz'u yakalar. Yalmavuz’a; kor, topal, hasta olan insanlar1 yutturur. Yalmavuz
yuttuklarini tekrar ¢ikarir ve ¢ikardigi herkes iyilesir. Daha sonra kahraman kendisini
de yutmasin ister. Yalmavuz kahramani yutup cikarir. Kahramanin biitiin yaralari
iyilesir ve kahraman eskisinden daha giiclii birine doniisiir. Burada verilmek istenen
mesaj eger icinizdeki atesi kontrol altina alirsaniz o ates sizi giiclendirir, kontrol altina
alamadiginiz ates ise sizi yok eder.

Sonug olarak demonik olan Yalmavuz degil, insanoglunun kendi icindeki duygularidir.
Yalmavuz ise bunun bir semboliidiir. Ofkelenen Yalmavuz degil, icimizdeki atestir.
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Yalmavuz insanoglunun yolculugunda onlar1 egiten bir varlik, kendini feda etmis
koruyucu bir iyedir.
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