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Bu ¢alismanin amaci, Ukrayna, Rus ve Tiirk masallari 6rneginde sihirli masalinda mit
ve ritiielle ilgili unsurlarin incelenmesidir. Eski donemlere ait inamslart igeren sihirli
masal kutsalligint kaybeden bireysellestirilmis mit olarak yorumlamak miimkiindiir.
Aynmi  zamanda sihirli masal, gegis donemi ritiiellerinin  ozelliklerini  de
barindirmaktadwr. Calismada “Baba Yaga ve Ciliz” ve “Baba Yaga” adli Rus
masallari, “Bahadwr Koépekoglu” adli Ukrayna masali ve “Diinya-Giizeli” Tiirk
masalinin metinlerinde yer alan mitolojik ve gegis donemi ritiielleri ile ilgili 6geler
“Masalda Mekan”, “Olaganiistii Kahraman (Dogusu, Giicii, Yilanla Miicadelesi,
Baba Yaga’'min Evinde Kalmasi, Eviilik Smamasy)”, “Olaganiistii Hayvanlar (At,
Kuglar Padisahi)”, “Bilge Kisiler”, “Sihirli Nesneler” bashklari altinda
incelenmistir. Biitin masallarda kahramanmn diinyasi ve éteki diinya karsithginin
mevcut oldugu gorilmiistiir. Sihirli masallarda demir, ates ve suyun kutsallig,
kahramann olaganiistii dogumu ve giicii, doga ruhlarinin kahramana yardim etmesi,
kahramant yonlendiren ve sinayan olaganiistii varliklar, kahramana eslik eden su
mengeli at, kahramanin éteki diinyada uymasi gereken yasaklar, oteki diinyaya ait
varliklara  hediye/kurban  sunmasi  gibi  mitolojik  motifler tespit edilerek
yorumlanmigtir. Farkl kiiltiirlere ait sihirli masallarda kahramanin oteki diinyada
tabi tutuldugu sinama kapsaminda 6liip yeni statiisiiyle dirilmesi, bu kiiltiirlerde
erginlenme ritiiellerinin dnemli yer aldigint ve benzer sekilde masallara yansidigin
gdstermektedir. Bu durum masallarin kékenlerinin aym kaynaga dayanmasi olarak
yorumlanabildigi gibi sihirli masalin temelini olusturan erginlenme ritiielinin
kiiltiirlerarasi evrensel bir yapiya sahip olmast olarak da yorumlanabilir.
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Research Article

The aim of this study is to examine the elements related to myth and ritual in the
wonder tale on the example of Ukrainian, Russian and Turkish fairy tales. It is possible
to interpret the magic tale as an desacralized and individualized myth. At the same
time, the wonder fairy tale also reflects the characteristics of initiations. In the study,
elements related to the mythology and initiations contained in the texts of the Russian
fairy tales “Baba Yaga and Starveling” and “Baba Yaga”, the Ukrainian fairy tale
“Hero Suchenko” and the Turkish fairy tale “Outstanding Beauty” were identified.
These elements were examined under the headings "Fairy Tale. The Other World”,
“Extraordinary Hero (His Birth, Power, Battle with a Snake, Staying in Baba Yaga's
House, Marriage Test)”, “Extraordinary Animals (Horse, Anka Bird)”, “Wise
People” and "Magic Objects". It has been seen that all these fairy tales contain the
opposition of hero's world and the other world. The extraordinary birth and power of
the hero; the sanctity of iron, fire and water; nature spirits helping the hero; the water
origin of the horse; the prohibitions that the hero must obey in the other world; the
gifts/sacrifices presented to beings from the other world; the procedures related to
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contagious magic were explained in terms of mythology. In these fairy tales the hero
dies as a part of the test he is subjected to in the other world and is ressurected with
the new status, which shows us that initiation rituals are important in these cultures
ans are reflected in the tales in a similar way. This can be interpreted as the origins
of the fairy tales being based on the same source, or as the initiation ritual, that forms
the fairy tale, depending on intercultural, universal constructs.

Keywords: Ukrainian, Russian, Turkish, fairy tale, myth, ritual, initiation

EXTENDED ABSTRACT

Fairy tales can be considered as myths that have lost their sacrality. Many motifs in the
fairy tale can only be explained by referring to mythological sources. At the same time, those
motifs can be used to explain the ancient beliefs of that folk group. In folkloristics, the idea that
rites of passage form the basis of the fairy tale is also widely accepted. The initiation is based on
the idea of the individual's death and rebirth with a new status. In fairy tales, the hero's journey to
the other world is like a temporary death. The hero, who returns to his own world after acquiring
extraordinary objects and a partner in the other world, gains a new social position.

In the study, mythological elements, beliefs and rituals in fairy tales were examined through
examples selected from Turkish, Ukrainian and Russian fairy tales. The fairy tale material consists
of Ukrainian fairy tale “Hero Suchenko” (AT300 and AT513), Russian tales “Baba Yaga and
Starveling” (AT327B type), “Baba Yaga” (AT480E) and Turkish tale “Outstanding Beauty”
(ATS551 and ATS31). The heroes of these tales set out to complete some kind of a fairy tale
shortage. In the Turkish fairy tale, the Prince has to bring soil from where the sultan's horse has
not trodden to heal his father's eyes, the protagonist in the “Baba Yaga” sets out to complete her
stepmother's mission. The time the hero spends on the road is often unclear, but the world to
which the hero belongs and the other world, where extraordinary objects and mythological beings
such as Birds-Padishah exist, are usually separated by sea, mountains and forest. The places of
the other world may include a forest, a mountain top or a high tree.

Like the mythological hero, the hero of the fairy tale is born in an extraordinary way and
has a power that surpasses everyone. In the Ukrainian tale, Suchenko is born from a dog that eats
a magic pike. Starveling is born from an egg and grows up within hours. In the Ukrainian tale
Suchenko fights with snakes with three, six and twelve heads. The dragon or snake, which has an
important place as a symbol of chaos in cosmogonic myths, is an entity that the hero must defeat
as part of the initiation ceremony in the tale. In the tale, it is emphasized that the hero and the
snake are destined enemies, and there are certain etiquettes for their fighting. The glove that sheds
blood when its owner is in danger and the measurement of the snake's power according to its
breath are motifs related to contact magic. The prohibition of otherworldly foods aims to ensure
that the hero returns to his own world. In Russian tales, Baba Yaga is a character related to death
and the world of the dead, as she lives in a house resembling a coffin and has bone feet. Baba
Yaga plays an important role in the initiation ceremony to which the hero is subjected. In order
to escape from her house, the protagonist must present gifts to her underlings and use
extraordinary objects to cross the border of the other world.

In addition to the initiation ritual, the tale also depicts a marriage ritual. In “Hero Suchenko”
the protagonist must pass through three magical fields to reach the place where he can marry.
During this journey, the hero must follow the rules for an alive person in the world of the dead,
such as not sleeping, not laughing and singing, and not looking back. People with extraordinary
powers, who help Suchenko pass the marriage tests, are also present in Turkish tales and can be
described as nature spirits. In Ukrainian and Turkish tales, there is a motif of a girl with
extraordinary powers, surrendering only to the hero, who can defeat her. In tales, the horse helps
the hero reach the other world and successfully complete the tasks there. In the Turkish and
Russian tales it is mentioned that the mares come from the sea, which is also a common
mythological motif. As a result, it was determined that the mythological elements in Turkish,
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Ukrainian and Russian tales are similar. All these tales contain traces of rites of passage, based
on death and resurrection of the individual.

Giris

Grimm kardeslerle baglayan ilk donem folklor galigmalari masallar ve mitler iizerine
yogunlagmistir. Bu tiirlerin birbirleriyle yakin iligkisi arastirmalarin temel sebebini olusturmus,
bu da beraberinde masallarin kokeniyle ilgili nazariyelere ve inceleme yontemlerinin
gelistirilmesine yol agmistir. Masallarin kokeninde mitlerin izini arama, bugiin de bilim
diinyasinin ilgisini ¢ekmektedir. Nitekim halk biliminde sihirli masallarinin, kutsalligini
kaybeden mitten tiiredigi diislincesi yaygin olarak kabul gormiistiir. Mitlerde oldugu gibi sihirli
masallarda da kahraman olaganiistii bir sekilde diinyaya gelir, sira dist giiciiyle olaganiistii
yaratiklar1 yenerek sihirli nesneler elde eder. Ancak mitlerden farkli olarak masallarda
kahramanliklar arttk toplumun yarar1 degil, kahramanin sahsi mutlulugu igin
gerceklestirilmektedir.

Meshur Rus folklorcusu Yelizar Meletinskiy’e gore masalin kaynagi mit oldugu igin
masalin anlamini sadece mitoloji araciligiyla aciklamak miimkiindiir (Meletinskiy, 1976, s. 262).
Vladimir Propp “Istoriceskiye Korni Volsebnoy Skazki” calismasinda masallarin, evrenin
yaratiligini ve diizenini agiklayan mitlerden ilham alan ve insan hayatini sekillendiren ritiiellerden
kaynaklandigini, eski ~ donemlerin  ritiiellerini  anlamada  kilit rol  oynadigim
savunmaktadir: “Masal, ¢cok sayida ritiiel ve gelenegin izlerini korumustur: Bircok motif sadece
ritiiellerle kiyaslandiginda genetik olarak aciklanabilmektedir. (...) Masalla ritiiel arasindaki
dogrudan bir iliskiye nadiren rastlaniimaktadir. Daha ¢ok ritiielin yeniden kavranmasi olarak
adlandirilabilecek baska bir iliski, olgu soz konusudur (...) Kimi zaman ise daha ayrintili bir
incelemeden sonra masalin agiklanan olgudan ziyade aciklayan olgu oldugu ortaya ¢itkmakta ve
béylece masal, ritiielin anlagilmast icin kaynak haline gelebilmektedir” (Propp, 1986, ss. 23-24).

Unlii Tiirk halkbilimcisi Ali Berat Alptekin biitiin masallarn kokenini Hindistan’a, mitlere
veya “glinliik hayatin bakiyelerine” baglamanin dogru olmadigini vurgular. Alptekin, bu konuda
din unsurunun da g6z ardi edilmemesi gerektigini ve bazi motiflerin dini kaynaklarla
aciklanabilecegini belirtir (Alptekin, 2018, s. 40, s. 44).

Ukrayna halkbilimcileri sihirli masallarin kaynaginin, gecis donemi ritiielleri oldugunu
ileri siirmektedir. Viktor Davidiik biiyiili masallarin kiiltiirel ve ideolojik bir olgu olarak
ekzogami doneminde sekil aldigini belirterek ig¢inde savasgi ve ¢iftgi erginlenme torenlerinin
tiplerinin oldugunu iddia etmektedir (Dawvidiik, 2005, ss. 62-65). Eski Ukrayna gegis torenlerini
arastiran Vasil Balusok (1998, s. 22) da uzun bir gelisim siireci gegiren masalin dini-mitolojik
inaniglar, ritleller, biiyiisel islemler gibi eski donemlere ait bir¢ok izi barindirdigini
sOylemektedir. Ona gore masal; ergenlik, rahiplik, knezlik-askerlik ve takvimsel térenleri olmak
iizere farkli tarihi donemlerinin farkli gegis toreni formlarinin 6gelerini i¢ine almustir.

Ukraynal1 halkbilimciler Oleksandra Britsina ve Halina Dovjenok da olaganiistii masalin
evlilik ve cenaze ritiielleriyle ilgili olduguna ve masalda kahramanin ait oldugu diinyayla 6biir
diinyanin net bir sekilde ayrildigina dikkat ¢cekmektedir (Britsina ve Dovjenok, 2013). Gegis
toreninin temelini olusturan bireyin téren yoluyla eski benligini 6ldiirmesi ve bunu takip eden
yeni statiisiiyle hayata donmesi, sihirli masallarda acik¢a izelenebilmektedir. Bu dogrultuda
Ukraynali masal aragtirmacist Olesia Naumovska masalin yapisinda “yasam-6lim-6liimsiizlik”
ticliisiiniin metaforik bir sekilde ifade edildigini belirtmektedir (Naumovska, 2020, s. 74).

Bu calismada Tiirk, Ukrayna ve Rus masallarindan segilen 6rnekler araciligiyla mitolojik
dgeler, inanislar ve ritiiellerin yansimasi incelenecektir. incelenen masallar Ukrayna’dan AT300
ve AT513 masal tiplerinin 6zelliklerini barindiran “Bahadir Képekoglu™, yalniz Rus degil biitiin

! “Bahadir Koépekoglu” (Ukraynaca “IIpo Cydenka-6oratups”) masali, ilk defa 1879 yilinda Pavlo
Cubintskiy’in Ukrayna masallari kitabinda yayimlanmigtir. Calismamizda incelenen masal, su kaynakta yer
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Slav mitolojisinde yer bulan AT327B tipindeki “Baba Yaga ve Ciliz*2 ve AT480E tipindeki
“Baba Yaga™ ile Tiirkiye’den AT551 ve AT531 tiplerine ait motifleri igeren “Diinya-Giizeli™*
aldi masallardir.

1. MASALLARDA MEKAN VE OTEKI DUNYA

Ele alinan masallarda kahramanlarin 6teki diinyaya ulasmasi i¢cin ge¢mesi gereken yol,
farkli sekillerde tasvir edilmektedir: “Baba Yaga ve Ciliz” masalinda kardes kahramanlar otuz
dokuz diyar1 gegince Baba Yaga’nin yasadigi daga ulasiyor; “Diinya-Giizeli” masalinda Sehzade
“az gidiyor, uz gidiyor... Bir gece iistiine bir gece daha geciyor...” ve ancak liglincii gecede Kuslar
Padisahi’nin tliylinii buluyor (Boratav, 1969, s. 82); Diinya-Giizeli’nin kdskiiniin bahgesine
giinlerce gitmek zorunda kaliyor (Boratav, 1969, s. 87).

Bu yol higcbir zaman belirli ve ayrintili bir sekilde anlatilmaz, masalda onun baglayici
gorevi vardir. Esas olan yol degil, kahramanin durup harekete gectigi yerlerdir. Cogu zaman
kahramanin evden c¢iktiktan sonra durdugu ilk nokta, 6teki diinyadir: “Baba Yaga” masalinda kiz
“yola ¢iknus, yiiriimiis, yiiriimiis de vardigr yere varmig” (Barag ve Novikov, 1984, s. 127),
“Bahadir Kopekoglu” masalinda da Kopekoglu ve kardesleri saraydan ¢ikarak hemen “el diyara,
onuncu ¢arliga” gelmislerdir (Dunayevska, 1990, s. 137; . Kahramanin kendi diinyasiyla 6biir
diinya arasindaki ¢izgiyi ne zaman gectigi bilinmedigi gibi yolda ne kadar siire kaldigi da
bilinmemektedir.

Kahramanin hedefinin asil oteki diinya oldugu, “Diinya-Giizeli” masalinda
gosterilmektedir. Bu masalda, padisah bilinmez bir hastaliga yakalandig1 igin gozleri gérmez olur.
Padisahin 6zelliklerinden biri, “gezmedigi yer, gérmedigi sehir, yenmedigi kral”in kalmamasidir
(Boratav, 1969, s. 81). Dervis, bunun dermaninin padisahin atinin ayagmin basmadigi toprak
oldugunu soylemektedir: “Sultanim, senin goziiniin ilact atimin basmadig topraktir” (Boratav,
1969, s. 80). Padisahin ogullar1 babalarina yardim etmek ig¢in Yedi-Dag’in ardindaki Cetin-
Tepe’nin dorugu, Yedi-Bayir ardindaki ugurum dibi gibi insanin ulasmasi neredeyse imkansiz

almaktadir: Dunayevska, L. (1990). Z Jivogo Djerela: Ukrayinski Narodni Kazki v Zapisah, Perekazah ta
Publikatsiyah Ukrayinskih Pismennikiv. Kiev: Radyanska Skola, ss. 136-147. AT300 ve AT513 tipleri ile
ilgili bilgiler su kaynaktan alinmigtir: Thompson, S. (1961). The Types Of The Folktale: A Classification
and Bibliography. Helsinki: Academia Scientarium Fennica, ss. 88-90, 180-181. Masaldan alintilar
Ukraynacadan Tiirk¢eye g¢evrilerek verilmekte ve siirekli masala atifta bulunarak metin biitiinliigiinii
bozmamak i¢in sadece dogrudan alintilarda kaynak gdsterilmektedir.

2Baba Yaga ve Ciliz (Rusgast “Ba6a SIra u 3amopsimex”) masali ilk defa 1873 yilinda Aleksandr
Afanesyev’in “Rus Halk Masallar1” kitabinin birinci cildinde yayimlanmis, kitapta asil Rus masallari
haricinde diger Slav milletlerin masallar1 da yer almistir. Masalin metni su kaynaktan alinmistir: Barag, L.
& Novikov, N. (1984). Narodniye Russkiye Skazki A. N. Afanasyeva (3 Cilt). Moskova: Nauka. - 1. Cilt,
ss. 132-134. AT327B tipi ile ilgili bilgiler su kaynakta yer almaktadir: Thompson, S. (1961). The Types Of
The Folktale: A Classification and Bibliography. Helsinki: Academia Scientarium Fennica, ss. 117-118.
Masaldan alintilar Ruscadan Tiirk¢eye cevrilerek verilmekte ve siirekli masala atifta bulunarak metin
biitiinliiglinii bozmamak i¢in sadece dogrudan alintilarda kaynak gosterilmektedir.

3 Baba Yaga (Ruscast “ba6a SIra”) masali ilk defa 1873 yilinda Aleksandr Afanesyev’in “Rus Halk
Masallar1” kitabinin ilk cildinde yayimlanmistir. Ceviri igin metin su kaynaktan alinmistir: Barag, L. &
Novikov, N. (1984). Narodniye Russkiye Skazki A. N. Afanasyeva (3 Cilt). Moskova: Nauka. - 1. cilt, ss.
125-127. AT480E ile ilgili bilgiler su kaynakta yer almaktadir: Thompson, S. (1961). The Types Of The
Folktale: A Classification and Bibliography. Helsinki: Academia Scientarium Fennica, ss. 165-166.
Masaldan alintilar Rus¢adan Tiirk¢eye cevrilerek verilmekte ve siirekli masala atifta bulunarak metin
biitiinliigiinii bozmamak i¢in sadece dogrudan alitilarda kaynak gosterilmektedir.

4 “Diinya-Giizeli” masali Pertev Naili Boratav tarafindan derlenip yayimlanmigtir. Masal metni su
kaynaktan alinmigtir: Boratav, P. N. (1969). Az Gittik, Uz Gittik. Ankara: Bilgi Basimevi. — ss. 80-91.
ATS551 ve AT531 tipleri ile ilgili bilgiler su kaynakta yer almaktadir: Thompson, S. (1961). The Types Of
The Folktale: A Classification and Bibliography. Helsinki: Academia Scientarium Fennica, ss. 189-190,
197. Siirekli masala atifta bulunarak metin biitiinliigiinii bozmamak i¢in sadece dogrudan alintilarda kaynak
gosterilmektedir.

203
©XOIS

BY NC Content of this journal is licensed under a Creative Commons Attribution-NonCommercial 4.0 International License.



ANASAY 2025, Y11 9, Say1 31, 200-215, DOI: 10.33404/anasay.1600728

olan yerlerden toprak getirse de oralarin da padisahin gengliginde keklik ve 6rdek avladig: yerler
oldugu ortaya ¢ikmaktadir. Olaganiistii bir nesne edinmek i¢in kahramanin kendi diinyasinin
sinirlariin disina ¢ikmasi gerekir ve padisah en kiiciik ogluna da bunu belirtir: “Vazge¢ ogul. Su
diinyada benim atimun ayaginin degmedigi yer yoktur” (Boratav, 1969, s. 81).

Padisahin gozlerini iyilestirecek toprak, Diinya-Giizeli’nin gergefi altinda bulunmaktadir.
Diinya-Gizeli 6zelliklerine gore (fevkalade bir giizellige sahip olmasi - “sirma sagli”, “ay parcasi
gibi”, olaganiistii bilgilere ve hayvanlara sahip olmasi, sadece hakiki kahramanin ulasabilecegi
zor bir yerde yagamasi) 6teki diinyaya ait bir karakterdir, yasadig yer de obiir diinyadir.

Sehzade’nin babasina ila¢ bulmak i¢in 6biir diinyaya gitmesi, samanlarin hastalara derman
bulmak i¢in 6biir diinyaya yolculuga ¢ikmasina benzemektedir: “Samanlar, sagaltma sirasinda
ve Olii ruhuna eslik ettikleri zaman gékyiiziine ya da yeraltina yaptiklart yolculuklar: kurban
hayvanimin iistiine binerek yaparlar” ve birgok zaman bu “kurbanlik hayvan”, attir (Ornek, 2014,
ss. 59-60). Sehzade de 6teki diinyaya olaganiistii at sayesinde ulagir.

“Orta diinyay1” oteki diinyadan ayiran objeler genellikle dag, deniz ve ormandir. Ciliz ve
kardeslerini Baba Yaga’nin mekanindan kendi evlerine gotiiren yol, mavi denizden gegmektedir:
“Yigitler nereye saklansin? Onlerinde mavi deniz varmis, arkalarinda Baba Yaga ates sactyor ve
yakiyormugs!” (Barag ve Novikov, 1984, s. 134). Onlar, Baba Yaga’nin bekgisi oldugu 6biir
diinyadan donmek icin bu denizi agmak zorundalardir.

Sedat Veyis Ornek bu konuyla ilgili su bilgiler vermektedir: “Ote diinya genellikle
yeraltinda, yeryiiziinde ve gokyiiziinde canlandwrilmaktadir. Denizlerin dibini, daglarin tepesini,
tizerinde yasanmilan topragin suurlarini, bati yoniinii (giinesin batmasiwyla ilgili), ormanlari,
kayaliklari, batakliklari, magaralari ve adalar: oliilerin eglestikleri yerler olarak sayabiliriz”
(Ornek, 2014, s. 113). “Baba Yaga ve Ciliz” masalinda Baba Yaga’nim evinin yiiksek dagda
bulunmasi tesadiifi degildir: “...orada dik bir dagda yiiksek duvarla ¢cevrili beyaz tagtan yapilmig
ev, avlu kapisinin yaminda demir direkler duruyor. Saymislar — kirk bir direk” (Barag ve Novikov,
1984, s. 133). Bu, onun 6teki diinyaya aidiyetinin gostergesidir.

Masallarda dag, deniz, orman disinda koprii de iki diinya arasindaki gegit fonksiyonu
iistlenmektedir. “Bahadir Kopekoglu” masalinda Kopekoglu yilanlarin gelmesini kdpriiniin
altinda bekler, yendigi yilanlarin cesetlerini de daglarin altina koyar. Sehzade, Kuslar Padigahi’n1
Kaf Dagi’nin eteginde Ulu-Agacin dibinde bulmaktadir Boratav, 1969, s. 84). Buradaki Ulu-Agag
(Diinya Agac1), Alt, Orta ve Ust Diinyay1 birlestiren kutsal agactir: “Tiirklerin diinya tablosunda
agag, diinya yapisumin diizenleyicisi olarak aktariimaktadir. Bu karakter yardimiyla biitiin mekan
ve zaman parametreleri olusturmaktadir. Biitiin varolus alanlarint dikey olarak baglayan agac,
aymi zamanda diinyamin merkezi ve eksenidir. O, hem zaman, hem de mekan koordinatlarinin
baslangi¢ noktasidir.” (Lvova, Oktyabrskaya, Sagalayev ve Usmanova, 2013, s. 32)

Ciliz’in evcillestirdigi at denizin derinliklerinden gelmekte, Diinya-Giizeli’nin kisraklar1
da Yedi-Deniz’in 6tesinde bulunmaktadir (Boratav, 1969, s. 88).

Masallarda mitik ve olaganiistii varliklarin harekete gectigi vakit genellikle gecedir.
“Baba Yaga ve Ciliz” masalinda Baba Yaga gece yarisinda hizmetkarlarina misafirlerin
baslarini kesme emrini vermektedir. “Diinya-Giizeli” masalinda ise sihirli kisrak denizden tam
gece yarisinda ¢ikmaktadir. Kopekoglu yilanlarla gece savagsmaktadir. Diinya-Giizeli giin
dogmadan giil bahcesinde gergef islemektedir.

2. MASAL KAHRAMANI
2.1. Kahramanin Olaganiistii Dogusu ve Giicii

Masal kahramanlar1 mitik kahramanlardan farkli olarak artik tanr1 veya yar1 tanri yaraticilar
degildir. Bununla birlikte ideallestirme sonucu olarak onlar da tanrisal ebeveynlere, olaganiistii
dogusa sahip olabilir; kimi totem Ozelliklerinin kalintilarin1 hala koruyabilirler (Meletinskiy,
1976, 266).
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“Baba Yaga ve Ciliz” adli Rus masalinda yagh adam koyde topladigi kirk bir yumurtay1
kulugkanin altina koyar. iki hafta sonra yumurtalardan kirki “saghkli ve giiclii, biri ise ciliz ve
gii¢stiz” olmak tizere toplam kirk bir oglan diinya gelir (Barag ve Novikov, 1984, s. 133). Kirk
birinci oglanin fiziksel eksiklikleri, olaganiistii kahraman olmasinin bir gostergesidir.

“Bahadir Képekoglu” masalinda kral, cocuk sahibi olmak i¢in denizde turna balig1 avlatir.
Asc1 kadinin balig pisirdigi sirada suyunun tadina bakmasi, ¢arigenin baligi, kopegin de baligin
kemiklerini yemesi onlarin birer ogul dogurmasim saglar. Kahramanin bir hayvandan dogmasi,
oldukg¢a yaygin mitolojik motiflerden biridir.

Bir¢ok milletin mitolojisinde su, hayatin kaynag: olarak diisliniilmektedir. Suda yasayan
balik da suyun hayat verme yetenegine sahiptir ve dolayisiyla onu yiyen kadinin da ¢ocuk sahibi
olmasini saglar. Bazi halk inaniglarina gore bir kadmn i¢in riiyada balik gérmek, ¢ocugunun
dogacagi anlamina gelmektedir (Zavadska, Muzigenko, Talanguk ve Salak, 2002, s. 236). Kimi
Tirk halklart su iyelerinin turna balig1 olarak canlandigina inanmaktadir (Lvova vd., 2013, s.
107).

Kahramanin hizli biiyiimesi, ana dzelliklerinden biridir. “Baba Yaga ve Ciliz” masalinda
“vash ¢iftin cocuklart yillar iginde degil, saatler icinde biiytiyormus” (Barag ve Novikov, 1984,
s. 133). Benzer durumu “Bahadir Képekoglu”nda da gérmekteyiz: “Onlar da yillar iginde degil,
saatler i¢inde, biiyiiyorlarmis. On sekiz saat icerisinde on sekiz sene ge¢mis gibi biiytimiisler.”
(Dunayevska, 1990, s. 137)

Tipki mitlerdeki kahraman gibi masal kahramani da inanilmaz gii¢liidiir. Ciliz, demircinin
yaptigi ilk zinciri rahatga koparir. Kopekoglu kardesleriyle ok atmakta yarigir ve attigi ok, obiir
diinyaya ulasip yilanin evinin penceresine isabet eder. Kopekoglu iig, alt1 ve on iki basl yilanlar
yenmeyi bagarir, onlarin cesetlerini dagin altina saklar.

“Bahadir Kopekoglu” masalinda Kopekoglu ve kardesleri okuma yazma Ogrenme
konusunda da c¢ok yeteneklilerdir: Onlar, “okuma yazmayr o&gretmenlerinden daha iyi
ogrenmisler” (Dunayevska, 1990, s. 137). Kahramanin digerlerinden 6grenme konusunda da
iistiin olmasi, masala daha ge¢ donemde giren motiftir. Kopekoglu hayvanlara doniisebilme
yetenegine sahiptir: Masalda o, kediye doniismektedir ki bu da mitolojik kahramanlara 6zgiidiir.

2.3. Kahramanin Yilanla Savasmasi.

Meletinskiy harikulade sihirli nesneler edinme motiflerinin kiiltiirel kahramanlar1 anlatan
mitlerden geldigini savunmaktadir. Ona gore esir kizlar1 azat etmek i¢in “diger diinyalar” ziyareti
anlatan masallar da samanlarin veya biiyiiciilerin hasta ya da 6li insanin ruhunu bulmak igin
yolculuk yapmasi hakkindaki mitleri ve efsaneleri hatirlatmaktadir. Yamyamin eline diisen ve
birinin ¢evik zekasi sayesinde kurtulan g¢ocuklari veya kitonik yilanin Sldiiriilmesini anlatan
masallar da erginlenme ritiiellerine has motifleri betimlemektedir (Meletinskiy, 1976, s. 263).

“Bahadir Kopekoglu” adli masalda Ko&pekoglu yilanlarla miicadele eder. Diinya
mitolojisinin ana imgelerinden biri olan yilan (ejderha), kozmogonik mitlerde 6nemli rol
almaktadir: Bu mitlerde kaosu simgeleyen ejderha (yilan veya bir canavar) diizen giicleri
tarafindan o6ldiiriilmektedir (Zavadska vd., 2002, s. 145). Masal kahramanlarii “iyilik igleyenler”,
“kotiiliik isleyenler” ve “mahrumlar” olmak iizere ii¢ gruba ayiran Lidiya Dunayevska, “kotiiliik
isleyen”ler arasinda merkezi yerin yilana ait oldugunu sdylemektedir. O, yilanla savagsma motifini
ilkel erginlenme toreninde yansitilan “canavar tarafindan yenme” motifine baglamaktadir
(Naumovska, 2010, 302).

Kopekoglu sirayla lig, alt1 ve on iki bagh yilanlarla savasmaktadir. Slav masallarinda yilan
genellikle ¢ok bagli yaratik olarak tasvir edilmektedir. Bu yilanlarin ana 6zelliklerinden biri, ates
puskiirtmesidir: “Kopekoglu kopriiniin altina gitmis, ne gorsiin: on iki bash yilan u¢arak geliyor,
on iki mil dtesinden cehennemi ates saciyor” (Dunayevska, 1990, s. 139). Ama Rus folkloruna
nazaran Ukrayna folklorunda antropomorfik yilan tipi de olduk¢a yaygindir.
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Masalda dikkat edilmesi gereken husus, kahramanla yilanlarin daha yiiz ylize gériigmeden
birbirine yazilmis diismanlar olmasidir. Yilanlar diinyada onlar1 yenebilecek tek kahramanin
Kopekoglu oldugunu bastan beri bilmektedirler: “Diinyanin bir yerinde Képekoglu yigit varmus,
ama kuzgun buraya kemigini bile getirmez” (Dunayevska, 1990, s. 138). Ayni sekilde yasl yilan
da ogullarin1 6ldiiren kisinin Kopekoglu oldugunu hemen bilir.

Kopekoglu'nun yilanlarla konusmasi, Ukrayna masallarina has formiil sézler kullanilarak
gerceklesmektedir:

- Yalan soyliiyorsun! Iyi yigit, kendisi kopriiniin altindan ¢ikar.

- O zaman barisalim mi, savasalim mi?

- Ben de kdtii bir canavarla mi barisayim?! Ben buraya seninle barismaya gelmedim!
- Haydi harman yerine ¢itkalim! (Dunayevska, 1990, s. 138)

Ucgiincii gece en giiclii yilanla savasmanin ¢ok gii¢ olacagini bilen Kdpekoglu, kardeslerine
eldiven ve atin1 birakmaktadir: “Eldivenlerimden kopiik akarsa sevinin, kan akarsa gah kendiniz
yardimima kosunuz gah atimi ¢oziip bana gonderiniz” (Dunayevska, 1990, s. 139). Eldivenden
kanin akmasi Kopekoglu’nun yilanla doviismesi sirasinda zor durumda kaldigini géstermektedir.
Buna benzeyen motif, M. O. XIV. yiizyilda Misir yazicilar1 tarafindan kaleme alinan Anupu ve
Bitiu hakkindaki masalda da gegmektedir: Biranin kaynamaya baglamasi, kahramanin basinin
belada oldugunu gostermektedir (Grusevskiy, 1993).

Eldivenin sahibinin durumunu gostermesi, temas biiyiisiiyle ilgilidir. Giirbliz Erginer
(2006, s. 53) temas biiyiisiiniin soyle bir tamminmi1 vermektedir: “Biiyiiniin bu tiirii, temas
prensibine dayanmaktadir. Iki sey arasindaki temas ortadan kalksa bile, birbirlerini uzaktan
etkileyebildikleri, ayrica, bir seyde var oldugu diisiiniilen bir niteligin ya da gizli giiciin onunla
temas eden seye gececegi fikir ¢agrisimi temas biiyiisiiniin Oz niteligini olusturmaktadir”. Bu
sebeple Kopekoglu yilanlarin evinde unuttugu eldiveni geri almak i¢in donmektedir.
Kopekoglu’nun yaptigi acgiklamaya gore bunun sebebi, babasinin yanina eldivensiz donmek
istememesidir. Ayn1 zamanda onun bu davranigini, yilanlarin eldiveni aracihiiyla kendisini
etkilemesini engelleme ¢abasi olarak degerlendirmek de miimkiindiir.

Kopekoglu'nun ve yilanin harman yerine iiflemesi ne kadar kuvvetlerinin kaldigini
gostermektedir: “O iiflemis — harman yeri bakir kesilmis, yilan iiflemis — harman yeri giimiis
kesilmig (yilanin daha ¢ok giicii varmis) ” (Dunayevska, 1990, s. 140). Bu da biiyiisel bir eylemdir,
varligin verdigi nefesin onun giiciinii gosterdigi disiiniilmektedir. Bu sebeple demirciler Kuzma
ve Demyan da Kopekoglu'na yasli yilanin giiciinii, nefesinin ¢evreye verdigi zarara gore
Olecmesini dnermektedir. Kopekoglu bu eylemi uygulayinca oradaki kenevirlerin yandigimi fark
eden demirciler, yilanda daha ¢ok giiciin kaldig1 kanaatine varmaktadir.

Yilanlarin evinde kedi olarak oturan K&pekoglu’na yilan kizlar1 bir parga ekmek verir fakat
0, onu masanin altina saklar. Diinyadaki mitlerin ¢ogunda dirilerin 6teki diinyadan varliklara ait
yemekleri yemesinin tehlikeli oldugu inanigi mevcuttur. Bu motif Yunan mitolojisindeki Demeter
ve Persephone mitinde gegmektedir: “Oliilerin yemeginden yiyenlerin kasvetli oliiler iilkesinde
kalmasi” emredilir (Rosenberg, 2003, s. 30), dolayistyla Oliiler Diinya’sinda bir nar tanesini
yiyen Persephone artik kocast Hades’in yaninda kalmak zorundadir (Oztiirk, 2016, s. 368). Japon
mitolojisinde baslangig tanrisi izanagi 6len esi Izanami’nin pesinden yeralt: diinyasma (Yomi-
no-kuni) gitmis, ama ne kadar yalvarmissa da izanami 6liiler diinyasmin yiyeceklerinin tadina
baktigindan geri dénememistir (Oztiirk, 2016, s. 621). “Altay Yaratilis Miti”nde ise insanlara
Tanr1 sunu der: “Fena ruhlar (Ko6rmdsler) insanlara yaklasinca onlara yemek versinler,
Kormoslerin aglarini yemeyiniz. Yerseniz onlardan olursunuz” (Seyidoglu, 2011, s. 43).

Yilanin kizlariin ¢esitli nesnelere doniisme yetenegi vardir. Yash yilan onlara sdyle bir
gorev vermektedir: “Gidin, kizlar, o tarlaya, biriniz kuyuya déniissiin, giimiis ve altin kuyuya.
Onlar kuyunun yamna dinlenmeye otururlar, ben de onlara yetigirim ve yerim onlari. Obiiriiniiz
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de diger tarlamin ortasinda giimiis ve altin elmalari olan elma agacina doniissiin. Onlar hediye
icin elmalar koparmaya baglar, ben de onlara orada yetisirim ve yerim onlari. Ugiinciiniiz ise en
uzak tarlaya ugsun, orada giimiis ve altin ¢icekli bogiirtlene doniigsiin, ben onlara orada yetisirim
ve yerim.” (Dunayevska, 1990, s. 140)

“Bahadir Kopekoglu” masalinda yilanin {i¢ tipi de betimlenmektedir: zoomorf (ii¢, alt1 ve
on iki bash yilanlar), antropomorf (yasl bir nine misali sobanin {izerinde 1sinan yasli yilan ve
basortii isleyen kizlar1) ve kitonik (yash yilanin K&pekoglu’nu yakalamaya calisirken aldigi hal).
Masalda bu tipler bir biitiin olarak diisiiniilmekte ve siirekli birbirinin igine girmektedir. Yasl
yilanin kitonik bir yaratik oldugunu gosteren 6zellikleri sunlardir: Bu yilan ugarken “bir dudag:
bulutlarin altinda, biirii yerde” siiriiklenmekte (Dunayevska, 1990, s. 141); o, Caroglu ve
Ascloglu’nu atlartyla beraber yutmakta; denizin yarisini igebilmekte, demirhanenin kapilarim
yalayarak yok etmektedir.

Kopekoglu'nun yilandan demirhanede saklanmas tesadiifi degildir. Demir, gokytiziinden
gelen bir madde sayilir ve kotii ruhlart yenme giiciiyle bilinmektedir: Masalda da demirciler
yilanin dilini kiskagla tutup ona agir cekiclerle vurmaktadirlar. Demirciler ve Kopekoglu’nun
yilan1 pulluga kosup onunla diinyay1 siirmesi de Ukrayna mitolojisinde oldukg¢a iinlii bir motiftir:
Ukrayna’nin Orta Naddnipryans¢ma adli bolgede yer alan yiiksek toprak setlerinin ortaya
¢ikmasi, mitik bir kahramanin o topraklar yilanla siirmesine baglanir.

2.4. Kahraman Baba Yaga’min Evinde.

Masallarda ii¢ tip Baba Yaga’nin yer aldig1 sOylenebilir: Bagisc1 Baba Yaga, Kaciran Baba
Yaga ve Savasci Baba Yaga (Propp, 1986, s. 53). Baba Yaga, 6liim ve oliiler diinyasiyla ilgili
karakterdir. Propp, masaldaki Baba Yaga ile ilgili motiflerin ¢ogunun, eski ergenlige gecis
ritiielleriyle baglantili oldugunu ileri stirmektedir. Bu ritiieller sirasinda erkek cocugun 6liip yeni
bir insan olarak diinyaya geldigi sanilmaktaydi. Ritiiel esnasinda gocuk iizerine, olaganiistii bir
yaratik tarafindan yenildigini sembolize eden eylemler yapilirdi. Cocuk sembolik bir sekilde
yakilir, pisirilir, pargalara ayrilir ve yeniden diriltilirdi. Dirilen ¢ocuk yeni ad alirdi, onun tenine
dovmeler ve diger gecis toreni isaretleri yapilirdi (Ornek, 2014, s. 105; Propp, 1986, s. 57).

Kimi folklorcular Baba Yaga’nin imgesinin anaerkil toplumda basta cenaze ve ergenlige
gecis ritiieli gibi cesitli ritiielleri diizenleyen kadinlarla ilgili oldugunu savunmaktadir. Bazi bilim
adamlar1 ise masaldaki Baba Yaga’y1 soguk evde 6lmeye birakilan yagh kadinla (canl 6lii)
iliskilendirmektedir (Zavadska vd., 2002, ss. 143-144).

Baba Yaga hakkindaki masallar, ergenlige gecis ritiiellerinin izlerini icermektedir: “Baba
Yaga ve Ciliz” masali erkek, “Baba Yaga” adli masal ise kiz erginlenmesiyle ilgilidir. Baba
Yaga’nin dzelliklerinden biri, kahramana yemek vermesidir. “Baba Yaga ve Ciliz” masalinda
Ciliz ve Baba Yaga arasindaki konusma soyle gerceklesmektedir:

- Ah siz, ¢agrilmamis - davet edilmemigler! Siz nasil izin almadan atlarinizi baglamaya
cesaret ettiniz?

- Haydi, nine, niye bagirtyorsun? Sen éncelikle karnimizi doyur, bizi hamama gotiir,
ondan sonra sorularini sor.

- Baba Yaga onlarin karinlarini doyurmus, onlara icecekler icirmis, onlart hamama
gotiirtince de sorular sormaya baglamis... (Barag ve Novikov, 1984, s. 134)

Bu motif, oliiniin 6teki diinyaya yolculugu sirasinda sihirli yemek yemesi inancindan
kaynaklanmaktadir. Ayni sekilde Ciliz’in hamama gitmesi de bizi Oliilerin gdmiilmeden 6nce
yikanmasi gerektigi gelenegine gotiirmektedir.

Bu konuyla ilgili Propp sunu sdylemektedir: “... Oliler icin hazirlanan yemegi tadan
yabanci kesin olarak oliiler diinyasina katilmaktadwr. Yasayanlar icin bu yemege dokunma yasagi
bundan kaynaklanmaktadir. (...) Bu yemegi talep eden kahraman bu yemekten korkmadigini, ona
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hakki oldugunu, kendisinin “hakiki” bir kahraman oldugunu géstermektedir. Bunun icin Yaga
onun yemek verme talebine boyun egmektedir. (...) Miswr ile ilgili materyaller bize niye
konusmadan once yemek yemek gereklidir diye gosterir. Yemek, oliiniin agzini a¢maktadir.
Sadece bu yemegi tattiktan sonra konusabilecektir.” (Propp, 1986, ss. 67-68)

“Baba Yaga” masalinda Baba Yaga’nin kemik ayaga sahip olmasi, onun 6teki diinyaya ait
oldugunun bir gostergesidir. Birgok masalda onun kor olduguna da deginilmektedir.

Kizin iivey annesi onu Baba Yaga’dan kiza gomlek dikmek icin igne ve ip almaya
gondermektedir. Bu masalin temelinde kiz cocuklarimin erginlestirilme tdreni yatmaktadir. Baba
Yaga evinde oturup dokumayla ugrasir. Kiz1 da dokuma tezgahinin basina oturtur. Bu, onun
Yunan mitolojisindeki insanlarin yagsam agii 6ren ve kesen, boylece onlarin dogum ve 6liim
saatini belirleyen Moiralara yakinligim gostermektedir (Oztiirk, 2016, s. 842).

Masalda Baba Yaga’nin emri altinda bir kadin hizmetgisi, kedi, kopekler, akagac ve kapilar
vardir. Kiz onlara hediyeler (hizmet¢iye mendil, kediye et vs.) vererek kendisini yemek isteyen
Baba Yaga’dan kagmay1 basarmaktadir: “Kopekler onu isirmaya kalkmislar ama kiz onlara
ekmek atinca ona yol vermisler; kapilar onun éniinde kapanmak istemis, kiz onlarin altina biraz
yvag dokmiis, kapilar da gegmesine izin vermis; akagag gozlerini oymak istemis, kiz ona kurdele
baglayinca o da geg¢mesine izin vermis. Kedi ise dokuma tezgahina oturmus ve dokumaya
baslamis” (Barag ve Novikov, 1984, s. 126). Propp kizin kapiya yag dékmesinde torensel su
serpmenin izlerini gormektedir. Ayni sekilde agaca kurdele baglama da kiilt eylemlerinden
biridir. Vladimir Petruhin 6biir diinyaya girisinin bekgisi kopek hakkindaki mitlerin oldukga
popiiler oldugunu sdylemektedir. Ornegin, Yunan mitinde cehennem kopegi Kerber’e ekmek
verilmelidir (Petruhin, 2010, ss. 10-11). Bu sekilde masalda da oliiler diinyasina girisi koruyan
hayvanlara hediye sunma inanisinin izlerinin bulundugu sdylenebilir.

Propp’a gore kizin bu eylemleri Baba Yaga’nin evine girerken degil, kendi evine kagarken
yapmasi daha ge¢ donemlerde bir degisikligin ortaya ¢ikmasinin gostergesidir (Propp, 1986, s.
61). Rus masallarinda kiz sihirli tarak ve havlu, Ciliz ve kardesleri ise deniz iizerinden kopriiyii
yoneten mendil sayesinde Baba Yaga’dan kagmay1 basarabilmektedir. Benzer motifler Ukrayna
ve Tiirk folklorunda da vardir. Inisiyasyonu tamamlanmis olan kahraman, evine ddnmeden nce
kendisini 6teki diinyanin biiyiilerinden korumalidir.

Baba Yaga’nm sihirli aletleri arasinda havan, tokmak ve siiplirge vardir. O, onlar1 ugup
kurbanlar1 yakalamak i¢in kullanmaktadir: “Baba Yaga ¢ar¢abuk havamn igine binmis, onu
tokmakla kamgilayp siipiirgeyle izini sile sile kizin pesine diigmiis.” “Baba Yaga ve Ciliz”
masalinda Baba Yaga ates kalkani1 sayesinde atesi de piiskiirtmekte, yani yilan 6zelligini de
tagimaktadir. Slav folklorunda Baba Yaga, cadi ve yilan kadin ¢ogu zaman ayni karakterdir.

2.5. Kahramanin Evlenmesi

Ukrayna masalinda Kopekoglu'nun yilanlar1 yendikten sonra basarmasi gereken Obiir
gorev, kendisine bir es bulmaktir.

Kopekoglu'nun ¢ sihirli tarlay1 gegmek i¢in demirciler Kuzma ve Demyan’in
nasihatlerine uymasi gerekir: “Git, bir tarlaya varwrsin — orada iizerine ¢ok giiclii uyku ¢éker.
Eger bu igneleri goz kapaklarina batiradurursan gecersin. Ikinci tarlada sarki séylemek istegi
seni sarar, acayip neseli olursun. Eger bu bazlamadan isiradurursan istegin geger, sarkuyn
soylersen mahvolursun. Uciincii tarlaya vardiginda arkan ¢imdiklenir, isirilir ama sakin arkana
doniip bakma ve isirant kovmaya ¢alisma yoksa mahvolursun.” (Dunayevska, 1990, s. 142)

Burada durulmasi gereken 6nemli nokta, masalda Kopekoglu'nun savastigi yilanlarin
yasadig1 diyarla evlilik sinamalarindan gegecegi diyarin birbirinden farkli olmasidir. Bunu,
Kopekoglu'nun ii¢ sihirli tarladan gecmesi gostermektedir. Gordiiglimiiz gibi Képekoglu'na
yasaklanmis {i¢ eylem uyumak, giiliip sarki sdylemek ve arkasina bakmaktir. Tiim bu eylemler,
canli bir yolcunun oliiller diinyasindayken uymasi gereken tabulardir. Propp’un Gayton’dan
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aktardigina gore canli bir insanin 6teki diinyada esnemekten ve uyumaktan kendisini sakinmasi
gerekmektedir: Bu eylemler 6liilere onun hala yasamakta oldugunu ele vermektedir (Propp, 1986,
S. 81). Ayni durum giilmek, sarki sdylemek i¢in de s6z konusudur.

Oliiler diinyasinda arkaya bakmak da yasaktir. Bunun oldukca bilinen &rnegi, Orfe’nin
hikayesidir. Yunan mitolojisinde miiz Kalliope’nin oglu olan ve sanati1 sadece insanlar1 degil,
tabiat1 da biiyiileyen Orfe, yilan 1sirigindan 6lmiis esi Evridiki’yi bulmak i¢in dliiler diinyasina
gitmektedir. Yeralt1 tanris1 Hades Orfe’ye esini, Orfe’nin evine girene dek arkasina bakmamasi
sartiyla yeryliziine génderecegine so6z vermektedir. Fakat Orfe yasaga uymayip arkasina baktig
icin esi Oliiler diinyasina donmek zorunda kalmaktadir (Tokarev, 1988, s. 262).

“Bahadir Kdpekoglu” masalinda Kopekoglu olaganiistii giligleri olan on bir insana
rastlamaktadir. Bunlar, Miizik¢i; bir adimda bir, kimi zaman ise iki veya ii¢ mili asabilen Hilka;
Cok Uzaklar1 Gorebilen; Soguk (Kar Yagdiran); yangin ve atesten abastyla ortiinerek kurtulan
Aba; Yiye Yiye Asla Doyamayan (Cok Yiyen); I¢e ice Susuzlugunu Gideremeyen (Cok igen);
hedefi bes mil uzaktan bile isabet ettiren Omuz Sirigindan Vuran; Dagdeviren; Mesedeviren ve
Sudeviren’dir. Tiirk masallarinda da olaganiistii hiinerlere sahip ve yaptiklari ise gore
isimlendirilen insanlar kahramana gii¢ goérevlerde yardimci olmaktadir. Bunlarin arasinda
kayalart hamur gibi yoguran Tas Yoguran, bir dagi kaldirip digerinin iistiine koyan Dag Deviren,
mese agaglarii gekip ince iplik gibi yapan Ig Egiren, Yer Dinleyen, bir degirmenin dgiittiiklerini
avug avug yiyen Silip Siipiiren, kaynar suda yikayan Derya Yutan, ¢cok uzun adim atan Seyrek
Basan gibi tipler yer almaktadir (Giinay, 1983, ss. 27-28).

Propp masal kahramaninin hava, nehir ve balik, dag ve orman iyelerinin boyun egdigi giiglii
bir saman oldugunu séylemektedir. Ona gore doga iyeleri kahramanin yaptigi ritiieller sonucu ona
hizmet etmektedir. Fakat masalda bu husus varlifini az korumus, onun yerini kahramanin
yardimcilartyla tesadiifi karsilagmasi almistir (Propp, 1986, s. 184).

Masalda bu olaganiistii yardimcilarin olmasi animizm inanisina baglamak mimkiindiir.
“Animizm, ruhi varliklarin maddi diinyanin hadiselerini ve insan hayatini idare ettigine ve hem
burada hem de mezarlikta insan hayatina tesir gosterdigine inanmaktir” (Bayat, 2007, s. 60).
Animizm Oncelikle rmak, dag gibi doga objelerinin ruhlarinin (iyelerinin) oldugu inaniginda
seklini bulmustur. Atalar kiiltii de bu inangla ilgilidir. “Atalar, dinsel ve toplumsal buyruklarin,
gelenek ve ddetlerin koruyuculart olarak kabul edilirler” (Ornek, 2014, s. 93). Dolayistyla,
Kopekoglu’na evlenme Oncesi sinamalarini basariyla gegmesine hava iyesi Soguk, dag iyesi
Dagdeviren, su iyesi Sudeviren gibi tabiat ruhlari ve ata ruhlarinin yardim ettigi sdylenebilir. Unlii
Ukrayna masal arastirmacisi Lidiya Dunayevska bu Mesedeviren, Dagdeviren, Sudeviren gibi
karakterleri “kisilestirilmis doga giicleri arketipleri” olarak degerlendirmektedir (Naumovska,
2010, s. 300).

Carin, kizin1 almayi isteyen kahramani sinamasi da énemli bir husustur. Diinyanin birgok
ilkel toplumunda, 6rnegin Avustralya kabilelerinde erkek i¢in gegis ritiielini onun kendi kabilesi
degil, es alacag kabile diizenlemekteydi (Propp, 1986, s. 107). Boratav ise Tiirkiye’de de bir
zamanlar evlilik Oncesi sinamanin oldugunu soyle dile getirmektedir: “...Yiiz yil dnceleri
Eskisehir’de, evlenme cagina geldigini ispatlamasi icin, delikanli, mahallenin birikme odasinda
bir sinamadan gegirilirmis; meydan sinisinden bir ibrige, yere dékmeden su bosaltmasi
beklenirmis” (Boratav, 2013, s. 189). Lidiya Dunayevska da masalda kahramana kaynatasi ¢ar
tarafindan verilen gorevlerde “erkegin gelinin soyunun iiyesi olmasi icin mutlaka tamamlamasi
gereken eski torensel sinamalarin kalintilarini” gormektedir (Naumovska, 2010, s. 300). Bu
simamalar, gelinin soyunun “yabanci1”, “6teki diinya” olarak algilanmasi ile ilgilidir: Ona dahil
olmak i¢in kahraman belirli bir sinir1 gegmelidir.

Carin verdigi ilk gorev, hamaminda gecelemektir. Kopekoglu ve yoldaslar1 yanan
hamamda Aba ve Kar Yagdiran sayesinde bir gece kalmay1 basarir. Ikinci gorev, aslanin yaninda
gecelemektir: Bu sefer Miizik¢i, miizigiyle biiylilenmis aslana ders verecegini vaat ederek onu
tehlikesiz ve giicsiiz hale getirir. Ugiincii gdrevde ¢arin hazirlattigr sofrada biitiin yemekleri Cok
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Yiyen ve Cok Icen yer. Dérdiincii gérev, carin demir hamaminda gecelemektir. Cok 1sitilan
hamami Kar Yagdiran sogutur. Propp Kar Yagdiran’a benzeyen karakterleri “hava iyesi, kis ve
ayaz iyesi” olarak nitelendirmekte, bunun gibi karakterlerin bircok mitte, 6rnegin, Kuzey
Kizilderililerin mitlerinde yer aldigim sdylemektedir (Propp, 1986, s. 182).

Son gorev, prensesle su tasimada yarismaktir. Dikkat ¢ekici nokta, prensesin de olaganiistii
giiclere sahip olmasidir: O, Hilka’y1 kandirip uyutur, kagmak icin turna baligina, sincaba ve fareye
donisiir. Prenses, Mesedeviren ve Dagdeviren sayesinde yakalanir. Sudeviren’e gelince o,
giiclerini etkinlestirmek i¢in biyiklarini kullanmaktadir: “Sudeviren de suya dalmus, biyigini bir
tarafa dogru cevirmis, o taraf kurumus, obiir tarafa dogru ¢evirmis, obiir taraf da kurumus”
(Dunayevska, 1990, s. 146). Rus masallarinda yer alan Biyikli tipinden s6z eden Propp (1986, s.
183), onu “balik bollugunu ve basarili avi bagiglayan nehir iyesi” olarak nitelendirmektedir. Bu
aciklama, Ukrayna masalindaki Sudeviren i¢in de gecerlidir.

Tiirk masalinda Sehzade’ye padisah tarafindan verilen li¢ gorev, Kuslar-Padisahu, fildisi ve
Diinya-Giizeli’ni bulmaktir. Sehzade onlart atin yardimiyla tamamlamaktadir. Son goérevde
Sehzade atinin nasihati iizerine dikenli giil dalindan yedi ¢ubuk keser, gergef isleyen Diinya-
Glizeli’ni aniden saglarindan tutup giil cubugu ile dovmeye baslar, dilber “yeter” deyinceye
kadar. “Sonunda Diinya-Giizeli: ‘Yeter delikanli. Camim sana feda olsun. Ben de senin gibi bir
yigit bekliyordum.’ diyor” (Boratav, 1969, ss. 87-88).

Bu konuda Diinya-Giizeli ile iskandinav-Germen mitolojisi ve eposunun kahramani olan
Brunhilde arasinda bir paralel ¢izmek miimkiindiir. Edda sarkilarinda Brunhilde bir kahraman
kadin, Nibelungen anlatisinda ise efsanevi izlanda iilkesinin hiikiimdar olan kadin savasc1 olarak
tasvir edilmektedir. Brunhilde, kendisinin sadece en giiclii yigitle evlenecegini beyan etmektedir.
Siegfrid (Iskand. Sigurd), Brunhilde’le evlenmek isteyen Gunther’in (iskand. Gunnar) yerine
Brunhilde’in sinamalarindan basariyla geg¢ip bu kadin savasc¢iyr yenmektedir (Tokarev, 1987, s.
188). Fakat Tiirk masalindaki eylemin agiklanmasi farkli olabilir: Evlenen erkekle kiz farkli
kabilelerden oldugu i¢in kiz, kocasinin soyuna girene dek onun i¢in tehlikeli, yabanci diinyanin
temsilcisidir. Bu hususta “Bahadir Kopekoglu” masalinda da prensesin ancak ii¢ kere kagip
yakalandiktan sonra kendisini Képekoglu’na teslim etmesi 6nemli bir noktadir.

Hem Ukrayna hem de Tiirk masalinda prensesler sevmedikleri yash hiikiimdarlardan
kurtulmak i¢in onlara bir nevi sinav diizenlemektedir. Ukrayna masalindaki prenses Kopekoglu
ve cart yanan korla dolu c¢ukurun {iizerinden ge¢meye zorlarken Diinya-Giizeli, padisaha
genclesecegini sdyleyerek Doru-Kisrak’in siitiinde yikanmasini istemektedir. Bu motifler
anlamca birbirine yakindir. Atesin, arindirici giicliniin olduguna inanilmaktadir. Doru-Kisrak’in
siitiine gelince Doru-Kisrak, 6teki diinyaya ait bir hayvandir. Ve o6teki diinyadan getirilen her
seyde oldugu gibi kisragin siitiiniin de sihirli giicii vardir. Onun siitiiyle Ukrayna ve Rus
masallarinda betimlenen “6liim suyu” arasinda benzerlik s6z konusudur: Oliim suyuna batirilan
dal nasil hemen kararir, kurur veya ¢iiriirse bu sihirli siite giren Padisah da kollarini 6liime
a¢gmaktadir.

Es arayisina ¢ikmadan ve ates iizerinden gegmeden dnce Kopekoglu, beyaz bir gdmlek
giymektedir: “Kdpekoglu beyaz bir gomlek giymis ve yola ¢tkmis”; “Kopekoglu beyaz bir gémlek
giymis ve sopann iizerine adim atmis” (Dunayevska, 1990, s. 143, 147). Beyaz rengin birgok
halkin mitolojisinde ayr1 bir yeri vardir, o, temizlik, kutsallik, kurtulus ve yeni baslangi¢
semboliidiir (Coruhlu, 2002, s. 190).

3. MASALDA OLAGANUSTU HAYVANLAR
3.1. At.

Genel olarak at, tanrilar ve kahramanlarin sadik yardimcisidir. Slavlar, at1 giines ilahinin
dogusu ve batisi ile bagdastirmaktaydi. Hint-Avrupa mitolojisinde firtina tanrisi, ata binen veya
atl arabada oturan ve ejderhalan 6ldiiren kahraman seklinde tasavvur edilmekteydi (Zavadska
vd., 2002, s. 238). Tirk inanislarinda da at, Ust Diinya tanrilarimin hayvam olarak

210
©XOIS

BY NC Content of this journal is licensed under a Creative Commons Attribution-NonCommercial 4.0 International License.



TURK, RUS VE UKRAYNA SiHIRLI MASALLARINDA MIT VE RITUEL

disiiniilmektedir (Lvova vd., 2013, s. 31). Bircok halkin folklorunda at, sahibine 6biir diinyada
da hizmet eden varliktir. Bu sebeple ¢ogu zaman at1 da sahibiyle beraber gomerlerdi. Tiirk
samanist torenlerinde at, samanin gokyiiziine ¢ikacagi binek ve kurbanlik hayvan olarak 6nem
kazanmustir (Coruhlu, 2002, s. 140).

“Baba Yaga ve Ciliz” masalinda sihirli kisrak havay: etkileme ve insan gibi konusma
yeteneklerine sahiptir ve denizin derinliklerinde yasamaktadir. Suyla baglantist Hint
mitolojosindeki Agni ve Yunan mitolojisindeki Pegasus’ta da goriilmektedir. Coruhlu (2002, s.
141) su unsurunun hayvan bi¢imli timsalinin at oldugunu sdylemektedir. Propp’a gore ise “atin
kitonik ve oteki diinyayla ilgili tabiatina gére onun su tabiati, ikincil ve daha yeni bir olgudur”
(Propp, 1986, s. 180). Tiirk folklorunda da atlarin gék menseli, riizgar menseli, magara-toprak
mengseli ve su menseli olduguna dair efsaneler vardir (Elgin, 1997, s. 502). Zeki Velidi Togan’in
sOyledigine gore “Tiirklere mahsus” bu motif giiniimiizde de Anadolu’da yasamaktadir (El¢in,
1997, s. 505). Beyrek’in ati, Koroglu Destanindaki kirat deniz/derya aygir1 neslindendir.
Erzurum’da sudan ¢ikan atlarla ilgili anlatilan efsanelerde atlar genellikle aygir cinsinden, diger
atlardan daha tistiin tutulur, bu atlara sahip olanlar toplumda imrenilir. Aygirlarin ¢iktig1 suyun,
mitlerde yaygin rastlanan ab-1 hayat1 sembolize ettigi sdylenebilir (Atnur ve Bayoglu, 2021, s.
144-145).

At, sadece ger¢ek kahramana boyun egmekte, ona kendi taylarii emanet etmektedir.
Bilindigi gibi olaganiistii giizellik de ¢cogu zaman mitolojik yaratiklarin 6zelliklerinden biridir.
Sihirli taylar “birbirinden daha giizel”, masali anlatanin tabiriyle “Tiim diinyayr dolagsan bile
onlar gibileri hi¢cbir yerde bulamazsin!” (Barag ve Novikov, 1984, s. 133). “Diinya-Giizeli”
masalinda da Sehzade kendisine “éteki atlardan bambaska bir at™1 seger. Sehzade at1 kirk giin
Ozenle liziim ve arpa ile besledikten sonra “at arslan gibi olmus, kir kir kisniyor”dur ve sehzadenin
kirk giin boyunca suladigi tarlay1 tozutmaktadir (Boratav, 1969, ss. 81-82).

Kus gibi at da canlilarin diinyasiyla ruhlarin diinyasi arasinda bir arag roliindedir (Zavadska
vd., 2002, s. 239). Propp’a (1986, s. 169) gore masallarda at, sadece kusun sifatlarindan biri olan
kanatlar1 degil, kusun fonksiyonlarini da tizerine almistir. Totem hayvani olmadigi halde totem
kusu kartal gibi yetistirilmekte, beslenmektedir. Bunun 6rnegini biz “Diinya-Giizeli” masalinda
gormekteyiz.

Atin gelecekte olacak seyleri sezme yetenegi de vardir: “A¢ oliimii, diigiinii veya bahart on
iki giin evvel hissetmektedir” (Zavadska vd., 2002, s. 241). Tirk muhayyilesinde atin tehlikeyi
sezip haber vermesi ile beseri vasiflar kazandigina Siikrii El¢in de deginmektedir (Elgin, 1997, s.
525). Atin kotii olaylar1 6ngérmesi masallarda sik¢a rastlanilan bir motiftir. Sehzade’nin at1 onu
Kuslar Padigahi’nin kanadimi almaktan vazgegirmeye calismaktadir: “Sehzade, sakin alma. O
kanat sana bela getirir” (Boratav, 1969, s. 82). Sehzade’ye Kuslar Padisahi, fildisi ve Diinya-
Giizeli’ni bulmasi igin yol gosteren de atidir. O, Sehzade’nin babasini iyilestirecek topragin
nerede oldugunu da bilmektedir. “Baba Yaga ve Ciliz” masalinda da at konusabilmekte ve
sahibine nasihat vermektedir: “Iyi ati onu gérmiis ve insan sesiyle konusmus: - Bak, sahibim!
Geng karilarmmzin  yamina yattiginizda onlara kendi kiyafetinizi giydirin, kendiniz ise
karilarvmizinkini giyin, aksi takdirde hepimiz mahvoluruz!” (Barag ve Novikov, 1984, s. 134).
Yilanlarin atlann da yakinlarinda Kopekoglu'nun bulundugunu sezdikleri i¢in kopriide
tokezlemektedir.

“Diinya-Glizeli” masalinda Diinya-Giizeli’nin Yedi-Deniz 6tesindeki bir adada bulunan
Al-Kisrak ve Doru-Kisrak’indan soz edilmektedir. Doru-Kisrak’in siitii, Padisah’in 6liimiine
neden olur: “Kiz Padisahi soyuyor, Doru-Kisragin siidiiyle yikamaga bashyor, yikadikca
Padisalin etleri dokiiliiyor. Dékiile dokiile bir iskeleti kalyyor ortada” (Boratav, 1969, s. 89).

3.2. Kuslar Padisahi (Anka Kusu)

“Diinya-Giizeli” masalinda Kuslar Padisahr’nin  kanadi g¢evresini  giines  gibi
aydinlatmaktadir: “Uciincii gece, bir yazimn yiiziinde yiiziiyormus, goziine bir ara yerde kiiciik
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bir sey ilisiyor, samwrsin ki, gece vakti yere giinesten bir par¢a diismiis” (Boratav, 1969, s. 82);
“Kus kanadi, sarayn i¢ini, gozleri kamastiracak kadar isitirnus...” (Boratav, 1969, s. 83). Aynm
sekilde Kuslar Padisah1 da “gok yiiziinden yere dogru sanki bir nur siiziiliiyor” (Boratav, 1969, s.
85).

Bu kusun Tiirk mitolojisindeki ismi, Anka’dir: “Bir fili bile havaya kaldirabilecek giic ve
biiyiikliikte, giinesle ozdeslestirilecek giizellikte efsanevi bir kusun adi olup, Kafkas daglarinin
zirvesinde yasadigina inanilmaktaydi. Anka kusu, Ziimriid-ii Anka Kugsu, Hiima Kusu, Simurg,
Devlet kusu adlariyla da bilinmektedir” (Oztiirk, 2016, s. 154).

Kuslar Padisahi’n1 Yunan mitolojisindeki feniks (phoenix) ile de kiyaslamak miimkiindiir.
Feniks, isminin Asurlar tarafindan verildigi diistiniilen, yaklasik 500 sene (diger kaynaklara gore
1460 veya 12954) yasayan sihirli kustur. Kirmizi, altin ve ates rengindeki kartal olarak tasvir
edilen feniks yakinda 6lecegini hissettiginde kendisini hos kokulu otlarla dolu yuvada yakar ve
kiillerinden yeniden dogar (Tokarev, 1988, s. 560).

Masaldaki 6nemli noktalardan biri, atin Sehzade’ye anlattigi Kuslar Padisahi’n1 bulma
yontemidir: “...geri doneceksin, gidip padisahtan semiz bir katwr istiyeceksin. Ondan sonra Kaf-
Dagi’na gidecegiz. Bu kus, Kuslar-Padisahidir. Senede bir kere dagin eteginde biitiin kuslar
toplanirlar. Su swra toplanmalar: yakin. Orada sen katiri keseceksin, etini parca par¢a edip
dagitacaksin. Katirin sepetliginin tistiinde biraz et kalir. Sen sepetligin igine girip saklanr,
gozlerini yumar, Ulu-Agacin dibinde bekler durursun. Kuglar toplanwr, en son padisahlar: gelir.
Konusur, damisirlar. Sonra Padisah izin verir, kuslar eti kapisirlar. Kendi de sepetligin tepesine
konar. Bir gaga vurur. Gagayr vurur vurmaz, sepetligin icinden elini uzatr, kusu yakalar,
bagirtmadan kafasin kanadimin altina sokarsin; ondan sonra bana atlar, kagarsin” (Boratav,
1969, s. 84).

Bu, samanist Tiirklerinin diizenledigi kurban sunma térenini animsatmaktadir. “Toplumsal
kurban sunma, en cok dag tepeleriyle nehir, dere ya da gol kyilarinda, yani simr bélgelerinde
yapilir. Ruh-iyelerle goriismelerin, sinir bolgelerinde daha kolay yapildigina inanilir” (Lvova
vd., 2013, s. 109). Ayn1 gorevi kutsal aga¢ da tistlenmektedir, 6rnegin, gegmiste Beltirlerin,
goklere kurban adama torenini kayin agaglari olan bir tepede diizenledikleri bilinmektedir. Ayni
durum dua torenleri icin de gecerlidir, mesela “Sorlar, her ilkbaharda kendi daglarina ve
nehirlerine kutsal kayin agacinin yanminda dua torenleri diizenlerlerdi. Toren esnasinda goklere,
yere ve daglara kutsal sa¢t sagilirdi.” (Lvova vd., 2013, s. 43)

4, BILGE KiSiLER

Masallarda sihirli hayvanlarin yani sira kimi kisiler de olaganiistii bilgilere sahip
olabilmektedir. “Baba Yaga ve Ciliz” masalinda ormana giden yasli adam orada bir dedeye
rastlamaktadir. Dede ona derdini iyi bildigini sdyleyip ¢ocuklarinin dogmasi igin bir care
gostermektedir. Bilge dedenin ormanda yasamasi onun orman iyesi olarak yorumlanmasini
miimkiin kilmaktadir.

Masallarda en yaygin bilge tipi, bir dinin temsilcisidir. Mitlerde de bu gorevi siklikla
saman, kahin, kiilt rahibi tistlenmektedir. “Diinya-Giizeli” masalinda Padisah’a gérmez gozlerine
dermanin ne oldugunu sdyleyen dervistir. “Bahadir Képekoglu” masalinda ¢arin ¢ocuksuzluguna
care bilen, ii¢ rahipten biridir. Bu masalda ayrica demirciler Demyan ve Kuzma da yer almaktadir.
Demyan ve Kuzma, Hiristiyanlikta iki kardes azizin ismidir, Ukrayna halk inaniglarina gore onlar,
demircileri himaye etmektedir. Demirin kutsallig1 birgok halk tarafindan kabul edilir. Demirin
koruyucu niteliginin olduguna inanilir: “Hastaliklardan, 6liim ve biiyiilerden, tabii afetlerden,
dogum, evlenme ve éliim olaylarimin i¢inde, halk hekimliginde hep demirin koruyuculugundan
Sfaydalamiimistir.” (Tirkmen, 2014, s. 7) Demirci ise bircok milletin kiiltlirinde “mitolojileri,
ayinleri ve metalurji sirlarimi yayan baslica kigi” olarak ortaya ¢ikmaktaydi (Tirkmen, 2014, s.
3).
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5. OLAGANUSTU NESNELER

Meletinskiy masalda kahramanin edindigi nesnelerle ilgili sunlar1 soylemektedir:
“Masalda elde edilen objeler ve ulasilan hedefler tabiatin ve kiiltiiriin 6geleri degil, kahramanin
gonencini saglayan gida, kadinlar, sihirli nesneler vs.; menge hikayesi yerine burada kahramanin
yva kendisi ya da kendi simirlt toplulugu icin elde ettigi belli nimetlerin yeniden dagitimi yer
almaktadir” (Meletinskiy, 1976, s. 265). Ukraynali halkbilimci Viktor Dawvidiik “Ukrayna
folklorunun ilkel mitolojisi” adl1 caligmasinda erginlenmeye yer veren masallarda kahramanin iki
diinya arasindaki sinirda dag, orman, kopriiye doniisebilecek sihirli attan {i¢ kil, tarak, firca, havlu
gibi nesnelere ihtiya¢ duydugunu belirtir (Davidiik, 2005, s. 79).

Inceledigimiz masallarda su sihirli nesneleri tespit etmek miimkiindiir:

Mendil. Ciliz, Baba Yaga’nin mendilini sallayarak mavi deniz lizerinde bir kdpriiniin
ortaya ¢ikmasini ve kaybolmasini saglayabilmektedir. Mendil ve havlu, Ust Diinya ve kutsal bir
olgu olan su ve suyla ilgili objelerle iligkilidir.

Havlu ve tarak. “Baba Yaga” masalinda Baba Yaga’nin kedisinin kiza verdigi havlu Baba
Yaga’nin gecemedigi genis bir nehre, tarak ise siki bir ormana doniismektedir. Cukcalar cenaze
toreninden sonra eve donerken arkalarina daglar1 sembolize eden kiiciik taslar1 atarken suyla dolu
bir kaba da bir demet atarlar: Ot orman, su ise gol anlamina gelmekte, onlar canlilar1 takip etmeye
calisan Oliiyii engellemektedir. Rus geleneksel cenaze tdreninde ise insanlar “Oliimiin gitmesi
icin” nehrin sularina 6liiyii yikadiklar1 suyla dolu ¢omlegi, saclarini taradiklari tarag: ve oliiniin
yattig1 otlar1 atmaktadirlar (Petruhin, 2010, s. 11). Tarakla ilgili ayn1 gelenek Ukraynalilarda da
mevcuttur. Ayrica Ukrayna folklorunda taragin orman, su, yagmur, su ruhlartyla baglantilarina
dair inaniglar da vardir (Zavadska vd., 2002, s. 415).

Ukrayna kiiltiiriinde cenazeye katilanlara yazma, mendil, havlu dagitilir. Genelde yash
insanlar, kendilerini son yolculuga ugurlamaya gelenlere bu hediyeleri dnceden hazirlarlar.
Ukrayna'nin farkli yorelerinde eceli gelen insanin gilelerini azaltmak i¢in onun {izerine diigiinde
kullanilan havlu veya Paskalya bayraminda paska ekmegini kiliseye gotiirmek i¢in kullanilan
havlu konulur. Bu, kutsal ayin sistemiyle iligkili nesnelerin de biiyiisel giice sahip oldugu
inancindan kaynaklanmaktadir (Huziy, 2007, ss. 220-222).

SONUC

Incelenen metinlerle goz oniine serilen mit-masal iliskisinde belirleyici unsurlar mekan,
kahramanin dogumu, erginlenmesi ve evlenmesi ile amaglarina ulagmak isterken kullandigi
yardimeilardir. inceledigimiz Tiirk, Ukrayna ve Rus masallarinda diinya modeli yatay sekildedir
ve insanlarin yasadigi diinyayla olaganiistii varliklarin bulundugu 6teki diinyay1 icermektedir. Bu
diinyalar1 birbirinden dag, su ve orman ayirir. Oteki diinya bir krallik, orman veya dagin tepesi
olarak tasvir edilebilir. Kimi masallarda kahraman 6teki diinyaya ulagmak i¢in olaganiistii bir ata
binmelidir. Bu at konusma yetenegine sahiptir, bilgedir ve sahibini gesitli tehlikelere karsi
uyarmaktadir. Bu masallarda kahramanlarin olaganiistii bir sekilde diinyaya gelip herkesi gecen
giice sahip olmasi, yilan gibi yaratiklarla miicadele etmesi ve olaganiistii nesneler edinmesi
mitolojik bir kahramanin tipik 6zellikleridir ve erginlenme ritiieliyle ilgilidir. Ukrayna, Rus ve
Tiirk halk bilimcilerinin kendi halklarinin masallariyla ilgili yaptig1 tespitlerin ¢cogu zaman
digerlerinin masallarin1 da agikladig1 gézlemlenmistir. Mit ve ritiieller genel unsurlariyla hem
Tiirk hem de Ukrayna ve Rus masallarinda benzerdir. Oliip-dirilme ritiieli erginlenmenin
temelidir ve kahramanlar ancak bu yolla benlik, kimlik ve sayginlik kazanmakta, evlenme ritiieli
ise bundan sonra gerceklesmektedir. Masallarda kahramanin Baba Yaga gibi oliiler diinyasi
temsilcisi tarafindan sinanmasi, doga ruhlar1 ya da atalar olarak yorumlanabilecek kisilerden
yardim almasi, Oteki dinyada “canlilar” i¢in yasaklara uymasi, olaganiistii yaratiklara
hediye/kurban sunmasi, 6teki diinyadan kagmak i¢in cenaze ritiielleri ile ilgili nesneler kullanmasi
gibi motifler ancak erginlenme ritiieli ¢ergevesinde agiklanabilir ve sihirli masallarin eski
donemlere ait bir tiir oldugunun gdstergesi olarak yorumlanabilir. Birbirinden oldukg¢a farkli

213
©XOIS

BY NC Content of this journal is licensed under a Creative Commons Attribution-NonCommercial 4.0 International License.



ANASAY 2025, Y11 9, Say1 31, 200-215, DOI: 10.33404/anasay.1600728

cografya, din, dil ve kiiltiire sahip olan halklarin sihirli masallarindaki benzerlikler, masallarin
aynit kokenden geldigini gosterebilecegi gibi bu haklarin zamaninda 6liim-dirilme esasina
dayanan benzer erginlenme ritiiellerini gelistirdigi ve toplumun isleyisi i¢in uyulmasi zorunlu
olan bu ritiiellerin masallara benzer sekilde yansidigini da gosterebilmektedir. S6z konusu galigma
dort sihirli masal metniyle sinirhidir. Daha genis masal materyali kullanilarak yapilacak
calismanin bu halklarin mitoloji sistemlerindeki benzerlikler ve farkliliklara 151k tutabilecegi ve
erginlenme ritiiellerinin farkli kiiltiirel ve cografi sartlarda ne gibi sekiller aldigini gosterebilecegi
diistiniilmektedir.
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