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SAIM SAKOGLU’NUN “KIBRIS MASALLARI” ADLI KITABINDA YER ALAN
MITOLOJIK UNSURLAR

Dr.Fatma ATES*
oz
Masal, ¢aglar boyunca varligini korumus, toplumun genis kitleleri tarafindan aktarimi

yapilmis bir folklor tiridur. Zamana karsi dayanikli olan bu tir, bize ¢aglar 6éncesinin tabiatinin
ve hayatinin algilanigina dair bilgiler verir.

Zengin bir kdltar birikimini benliginde toplayan masallar, mitolojik dénemlerden
etkilenmis ve icerisinde bu etkileri bazi sembollerle yansitmistir. Ginimuz yuzyilinda modern
insanlar varolus surecini mitlere dayandirmasa da yasanilan ¢agda bunun izlerini gérmek
mUmkindir. Masallarda tespit edilen bazi motiflerin bir kismi dogrudan mitik zamanlarin
kalintilari olarak acgik bir sekilde kullanilirken diger bir kismi ise yine o dénemlere ait ancak
mitolojik gecmisi unutulmus yapilardir. Ornegin masallarda gecen Ziimriidii Anka kusu, ejderha,
peri, gibi kavramlar net bir sekilde yer alirken elma, ayna gibi varliklar sembolik birer yapi
olarak kalmigtir.

Masallarin, bulunduklari bélgelerin zengin mitolojisi ile baglantilari vardir. Bildigi Uzere
masallar mitolojik devirlerden sonra gelmis bir tiir olarak bu devirlerin izlerini tasirlar. Stphesiz
burada Turk mitolojisinde yer alan butin érnek ve uygulamalari belirtmek mimkdin degildir. Bu
sebeple bu ¢alismada Saim Sakaoglu'nun “Kibris masallar” isimli kitabinda yer alan yirmi bir
adet masalda, iz birakmig mitolojik unsurlara ve motiflere deginilecektir.
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MYTHOLOGICAL FACTORS IN THE TEXTS OF THE BOOK CALLED “KIBRIS
MASALLARI” WRITTEN BY SAIM SAKAOGLU

ABSTRACT

Tale has continued its existence throughout the ages, it is a kind of folklore that is told
by the mass large of the society. This kind is invulnerable and also it gives us nature of eonian
and comprehending of life. Nowadays, even if the modern people do not base the mythology to
their existence, it is possible to see its traces.

Tales holding rich culture in them are affected by the mythological periods and
reflected some symbols in them. In the tales, while some motifs that we can see clearly is used
directly as a remnant of mythological periods, some others’ mythological past has been
forgotten even they are also from the same period . For example, in the tales we can directly
and clearly see such concepts as phoenix, dragon, fairy; on the other hand, some other
concepts such as mirror, apple are used as symbols.

Tales have connections with the rich mythological cultures of the places where they
have come out. As is known tales came into existence after the mythological periods and it is
possible to see the traces of these periods on the tales. Un doubtedly, it is not possible for us to
show all the examples and practices in the Turkish mythology here. Thus, only the myholohical
figures and motifs taking place in the twenty-one tales of “Cyprus Tales” by Saim Sakaloglu will
be analysed in this study.
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Halk anlatilari toplumlarin duygu, duslnce, inang, kultir gibi birgcok degerini
yansitan zengin hazinelerdir. Bu hazinelerin kokleri ise ¢ok eski zamanlardaki mitolojik
zamanlara, efsanelere ve yasayislara dayanmaktadir. Bu derin yapilar toplumun
belleginde yasayarak ve aktarilarak glinimuize kadar gelebilmigtir. Yirmi bir Kibris
masalinin incelendigi bu ¢calismada tespit edilen mitolojik dgeler alfabetik sira ile farkli
basliklarla ele alinmistir. Bu mitolojik 6gelerin bir kismi herkesin anlayacagi sekilde yer
alirken bir kismi ise simgelerle ifade edilmigtir.

Agag Kiiltii

Adac, kokleri topragin derinliklerine kadar uzanmasi, dallari ile de gége dogru
yukselmesi ile sinirsizhigi temsil etmektedir. Bu yuzden adag yeralti ve gogu baglayan
mitolojik bir yapidir.

Hayat adaci sonsuzlugun ve Olimsizligin sembolldir. Dinya
mitolojilerinde en yaygin motiflerden biri olan hayat agaci, yer ile gogu
birlestiren kozmik agactir. Yakut ve Altay Turklerinde yurtlarin 6nune
dikilen, uzun bir sirik bigimindeki bu agacin tepesinde ¢ift bagl bir kartal
bulunur. Bu agag, tanr katina kadar uzanan bir kozmik agac¢ olarak
tasavvur edilir ve tanri katinda, onun habercisi, kuvvet ve kudretin semboll
kartal, tanriya en yakin noktada yer alir ve burada ruhlar kus bigiminde
ucarlar (Mirzaoglu 2005: 42).

Sibirya Turklerinde var olan yeralti, yeryizi ve gokylzuni kapsayan mitolojik
dinya gorisune gore agag, bu U¢ dunyayi baglayan tek unsur olarak yenilenmenin ve
uzun hayatin semboll olarak masallarda da karsimiza ¢ikmaktadir. Bu duruma en
guzel 6rnek Kibris masallarinda yer alan “Bakla Agaci” isimli masaldir. Bu masal, yasl
bir ninenin kulibesinin énlnde bir baklacik bulmasi ile baglar:

Nine baklacigi kuliibesinin bahgesine ekmis. Derken beklemeye
baslamis. Baklacik dyle bir hizla boy atiyormus ki bir hafta iginde kullibenin
boyunu gecivermis. Derken bu hizli biyime devam etmis. Bir giin bakmis
ki baklacik bulutlarla sohbet ediyor. Sepetini eline almig, ¢ikmis baklacigin
Ustine. Ama ne kadar ciktiysa da bir turli bakla bulamamis. Bulutlara
kadar ¢ikmig” (Sakaoglu 1983: 16-17).

Birgcok destan ve halk edebiyati urininde agactan, aga¢ kovugundan ¢ikan
kadinlar soyun devamliligini saglamiglardir. Bu durum agikga gostermistir ki aga¢ ana
rahmi goérevi gormustir. “Oguz Han destaninda- Oguz ikinci karisini aga¢ kovugu
icinde bulmustur” (Ogel 2006: 466).

Agacin turemeyi saglayan, ana olma islevi Oduz, Kipgak ve Uygur
kavimlerinde mevcuttur. Turklerde Uremeyi saglayan, ana agag, kayin agacidir ve
ana soyuna igsaret eder. Bu nedenle, kayin agaci ve kayin ormani kutlu sayilr.
Altay Tarklerinin Samanist inanglarina goére insanlar tiredigi zaman, dogum
tanrigasi Umay gokten yere iki kayin agaciyla inmigtir. Bugun Turklerde evlilik
yoluyla kurulan akrabaliklarin adlandiriimasinda bu inanisin etkilerini gérmek
mumkunddr. Evlenmig ciftlerin anneleri kayin-ana, erkek kardegleri ise kayin
birader, seklinde akrabalik adlariyla tanimlanir (Mirzaoglu 2005: 42).
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Bu durum Kibris masallarindan “Mersinler Guzeli” isimli masalda ge¢mektedir.
Bu masalda kayin agacinin yerini mersin agaci almistir. ilgili kisim su sekildedir:

Padisah oglu bir giin adamlari ile bir yere gezmek icin gelirler. Bir
muddet sonra adamlarina yerini hazirlamalarint emreder. Emirleri aynen
yerine getirilir. Onlar uyurken gece yarisi bir de bakar ki mersin agaci agilir,
icinden ayin on doérdu gibi bir kiz ¢ikar (Sakaoglu 1983: 54).

Tarklerde kayin agaci disinda ¢am, kavak, ¢inar, igde, karaagdag, ardi¢, selvi,
s6gut de Anadolu’da adi sikga gecen ve nazardan korunmak igin kullanilan dnemli
agaclardandir.

Tembel Cocuk masalinda ¢cam agdaci su sekilde gegmektedir:

Zamanin birinde babasi 6lmus olan bir ¢cocuk bulunmaktadir. Bu
¢ocuk Uzerindeki kiyafetine sirdigi pekmeze konan on sineg@i vurur. Daha
sonra ise gide gide padisahin Ulkesine varir. Bir tokatta on can aldi diye
alnina yazdiran bu ¢ocugu padisahin adamlari gorup bildirirler. Padisah bu
¢ocuktan kurtulmak igin bir aslani bu ¢ocugun Uzerine sirin der. Cocuk,
“Kurtulmak icin hemen bir cam agacinin tepesine c¢ikar. Arslan bakar ki
gelenlerden bir tanesi ¢am agacinin Ustinde, baslar o agacin kokinu
kemirmeye (Sakaoglu 1983: 35).

“ZUmrida Halka” kusu masalinda gegen kavak agaci devlerin altina uzandigi
agac¢ olarak gecmektedir. “Devler bir kavagin altina yatmiglar aynaya bakiyorlar. O
aynada butun dinyayi gorirlermis. At aynayi nasil alacagini oglana tarif eder: “Ben yan
taraftan ugcacagim, sen aynayi kap, yine eskiden oldugu gibi arkana hi¢ bakma Allah’in
izniyle kagariz” (Sakaoglu 1983: 138).

Simurg’dan bahseden birgok masalda, simurg dag tepesi ya da orman
icerisinde dedil de bir agacin etrafinda yavrulari ile yasamaktadir. Yaygin inanisa gore
bu agac ¢inar agacidir.

Genis vyapraklarl, koyu gdlgesi, heybetli gérinisi ve ak
budaklariyla Tark’in kutsal vasiflandirmasina uygun disen c¢inarlar, ‘ulu
agac¢’, ‘gaba agac¢’ unvanlariyla anilir olmuslardir. Masallarda sehzadelerin
atlarini bagladiklari, dibindeki pinardan su ictikleri bu agdaglar, nurun,
aydinhigin, Tanr kutunun sembolleridir (Ergun 2004: 232).

Kibris masallarinda yine yavrulari ile yasayan Zumridi Anka’nin bulundugu
bu agacin ismi gegmemekle birlikte tahminimizce ¢inar agacidir.

Kibris masalarinda bulunan Zumridi Halka kusu masali icerisinde yer alan
agac su sekilde gegmektedir.

Kardesleri kiacik kizi goérince bir kotulik yapip kardesinin ipini
keserler. Asagiya dusince koglari gorur. Koglar giresmeye baslarlar. Bu
beyaz koca binmek Uzere ugrasirken siyah koga biniverir. Yedi kat yerin
altina iner. inince kendisini bir ovanin iginde bulur. Bir yol tutup gider. Bir su
basina varir. Suyun basinda da blyuk bir aga¢ varmis. O agacin Uzerine
de Zumrut Halka kusu yuvasini yapmis (Sakaoglu 1983: 102-103).
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At

At, ceviklik, glg, caba, kuvvet, hareket, zeka, hiz, enerji ve zarafetin semboll
olarak yaratilis mucizesidir. Turk mitolojisi ve destanlarinda ise atin 6zel bir yeri vardir.
Ortaya cikigslarina dair birgok anlati mevcuttur. Bu anlatilarda at, daha ¢ok cet/ata,
koruyucu/hami, bilge ve yol gosterici (Karadavut 2010: 74) gibi gorevleri ylklenmistir.

At, en kuvvetli kilti olan destanlarda ¢ok yer tutan bir hayvandir.
Samanhgi kabul eden Turkler ile Mogollarin inanigina gore at gokten
inmistir. Yakutlara gére kahramanlarin atlari giines aleminden gelmistir. Bir
de kanath atlar vardir ki bu atlar Kaf Dagrnin altindaki Sut Géli’'nde
bulunmaktadir. Hizir 6lime care ararken bu atlari gérmas, tutamamis,
nihayet Sit Goli’ne sarap dokerek bunlari sarhos edip bir ciftini tutmus,
kanatlarini koparmis, bunlari giftlestirmis, at nesli boyle tiremis. En kiymetli
cins atlar icin sudan c¢ikan bir aygir orada rastladigi bir kisrakla ciftlesmis,
cins atlar bunlardan tiremistir. Bir efsaneye gore de cins atlar tanrilarla
ejderhalardan turemigtir (Uraz 1994: 145-146).

Yazili kaltir drlnlerinde adi sikca duyulan at, sadece masal tipi olmamakla
birlikte kahramanin en yakin arkadasi, yardimcisi ve dostu olarak yer alir. Turk
toplumunda ata verilen bu deger mitlerin olusmaya basladigi masallara 6zgu
doénemlere dayanmaktadir. Olaganustu vasiflarla ylklenen at, gokler 6tesi alemden
Tann tarafindan gonderilmistir. Bu yakinlik ile de kéinatta bulunan butun sirlara da
vakif olmustur.

Yakutlar arasinda anlatilan efsaneye gore at gokteki tanrilarin
buyrugu ile yerdeki adamlara (kahramanlara) hizmet etmesi icin gokten
gonderilmis ve Urun ay toyon adl tanri tarafindan insana verilmis kutsal bir
hayvandir. Yenilmezlige, yorulmaz glce, adam gibi akla ve konusma
Ozelligine sahiptirler. Bunlarin dogumlari da bazen destan kahramanlarinin
dogumlarina benzer. Yani insan gibi dogarlar. Kahraman ile at sanki
kardesmis gibi bir annenin suttinu icerek buyur (Karadavut 2010: 75).

Tark mitolojisine gore at, samanin gokyuzune ¢ikarken kullandigi binektir. Bu
binek ¢odu kere kanatl bir varlik olarak tasavvur edilmistir. Bu sebeple Samanist
torenlerde ayri bir 5nem kazanmigtir. Cogu kez ise GOk tanriya sunulan kurban olarak
ismi gecgen at, gdége ¢cikma olanagi sagladigi i¢in samanin en blyuk yardimcisidir. At,
bircok mitolojide ¢ok hizli gitmesi, sihirli kanatlarinin olmasi ve insan gibi zekaya sahip
olmalari vb. vasiflar ile ortaya c¢ikmistir. insanlar bu varliga efsanevi vasiflar
yuklemiglerdir. Ozellikle Yunan mitolojisinde gérdigimiiz bu atlar agzindan alevler
cikarip alevler kusmaktadir. “Pegasus” ismi ile 6n plana c¢ikan bu atin, Yunan
mitolojisinde dnemli bir yeri vardir. Benzer bir 6rnek de Turk mitolojisinde “Tulpar” ismi
ile karsimiza cikarken islamiyet ile birlikte bu atin ismi “Burak” olmustur.

Tark mitolojisine gore samani kutsal guglerin yanina goturen Tanrrnin
yaninda bulunan at, é6limdn ve sezginin sembolidir, gokytzinde de yerytzinde
de yeri vardir. Tanr’'nin insana yardim etmesi igin onun varhgi gerekmektedir.

! Yunan Mitolojisinde at kavrami ile ilgili olarak daha fazla bilgi icin bk. Can, 2012
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Esrarengiz bir alemi yeryiziinde temsil eden hayvandir. Samanin ve insanlarin
en iyi dostudur (Gokgimen 2010: 171).

Tiark mitolojisinde bu kadar 6nem arz eden atlar, inanisa goére farkli
kokenlerden gelmistir. Her biri ayri kutsal soydan gelen atlar, farkl bir siniflandirmaya
tabi tutulmuslardir. SUkri Elgin’e gore atlar, soy olarak dort gruba ayrilirlar:

a. GOk Menseli Atlar
b.  Ruzgar Mengeli Atlar
C. Magara Toprak Menseli Atlar
d. Sudan Cikan Atlar (Elgin 1997: 502).
Bu tasnife gore Kibris masallarindaki atlar b maddesi olan riizgar menseli atlar
grubuna girmektedir.

“Aglayan Nar ile Gulen Ayva” masalinda kahramana yardim eden
at kanatli bir attir. Cok hizli ugan bu at adeta riizgardan daha hizli varacag
menzile ulasabilmektedir. “Devler bir kavadin altina yatmiglar aynaya
bakiyorlar. O aynada bitln dinyay gordrlermis. At aynayi nasil alacagini
oglana tarif eder: “Ben yan taraftan ucacagim, sen aynayi kap, yine eskiden
oldugu gibi arkana hi¢ bakma Allah’in izniyle kacariz (Sakaoglu 1983: 138).

Hemen atin sirtina biner. At der ki: “Kapa gozini”. At “a¢ gézunu” deyinceye
kadar boyle duzlik bir yere giderler ki duzllikte kirk tane dev yatar. Orada boyle ylksek
bir kavak var, o simsir tarak da o kavagin Ustiinde sarkip durur. Devler de o taraga
bakip dururlar’ (Sakaoglu 1983: 136).

Tark mitolojisinde atlar, Tanri katina ulasmanin en hizli ve kutsal yoludur.
Samanistik torenlerde yalniz at degil atin killari da kullaniimaktadir. Tark mitolojisinde
atin bu 6zelligi masallarda kendini muhafaza etmigtir. Her ne kadar at, kahramani
Tanrisal varliklara ulastirmasa da bilinmeyen ya da olaganisti bir mekana ulastirabilir.
Kibris masallarinda da kahramanin en buyidk yardimcilarindan biri olan at, yardimini
killari araciligi ile yapar. “Aglayan Nar ile Gllen Ayva” masalinda erkek kiligina girmis
kiz kahramanin yardimina bir at su sekilde yetisir:

Ogleden bir saat evvel bu kiz babasinin has ahirina gider. Biitiin
atlara bakar ve aglar. O zaman atlardan simsiyah bir kisrak dile gelir ve
cocuga der ki:

Kizim, ne aglarsin?

Ben aglamayayim da kim aglasin? Mesele bdyle bdyle. Babam
buglin beni stinnet ettirecek halbuki ben kizim. Onun igin Gzuldyorum.

Kisrak der ki:

Kizim, burada in. Sen bu memlekete gideceksin, burada
kalacaksin. Simdi benim ensemden Ug¢ tane kil al. Ne gin basin dara
gelirse bu Kkillari birbirine sudrt. Ben hemen senin imdadina yetisirim
(Sakaoglu 1983: 130-131).

Bu masalda dikkat edildigi Uzere at, Hizir gorevini yuklenmigtir. Halk
anlatilarinda ve gergek yasamda zor zamanlarda kisinin yaninda olan Hizir inanci bu
masalda at ile anlatiimigtir. Ozellikle bazi halk anlatilarinda Hizir rolii Gstlenen varhigin
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sacglarindan kahramana tel vermesi ve kahramanin basi sikistiginda bu saglari birbirine
surttiglnde yardima gelmesi bu disincemizi desteklemektedir.

Kiz, herkes dagildiktan sonra kasabanin disina ¢ikar. Atin verdigi
killari birbirine cakar gakmaz at ortaya ¢ikiverir. Hemen kiza sorar:

Nedir istedigin?

Senden bir kilig isterim. O kilicla bu aksam padisahi yemeye
gelecek olan devi bir vurugta oldureyim (Sakaoglu 1983: 132).

“Zumrid Halka Kusu” masalinda ise atin gelmesi killarinin yanmasi ile
gerceklesmektedir.

“Bu oglanin da bir ati vardi. Yanindaki at killarini yakti mi at ¢ikar gelirdi.
Atin Uzerinde altin eger olurdu. Oglan da altin elbiseler giyerdi” (Sakaoglu 1983: 110).

Ayna

Gozgu, gozugu, gozingu, gozigl, kézgu gibi farkh sekillerde yazilan ayna
daha ¢ok Samanizm’de gegen bir unsurdur. Genellikle seytani ruhlu varliklardan
korunmak icin saman giysileri Gzerinde bulunmaktadir.

Samanlar, calismalarinda degisik aletler kullanirlar. Samanin en
onemli aleti davuludur. Davuldan sonra, samanin en dnemli aleti metalik
yuvarlak bir ayna olan toli’dir. Saman elde edebilirse kiyafetine bir¢ok toli
takar ama gogsu Uzerinde bir toli dnemlidir. Toli zirh gibi davranip ruh
saldirilarini geri puUskadrttr, ruhlar koérlestirmek Uzere 1sik yansitabilir
(Bakirci 2014: 46).

Eliade’'ye gore ayna, samanin dunyayl goérmesine (yani dikkatini igine
yogunlastirmasina), ruhlarin yerlerini belirlemesine ya da insanlarin ihtiyaglari Gzerine
distinmesine vb. yaradigini sdyler (1999: 184).

Aynanin saman ayinlerindeki semavi fonksiyonu, olaganustiu vasiflarla yuklu
olmasi yani samanin ayna vasitasiyla dinyayi kimi zaman ruhlari gérmesi, masallara
da yansimistir. Aynanin masallardaki sira disi fonksiyonu Samanist kiltirle de
benzerlik gostermektedir.

Seytani ve kot ruhlardan korunmak amaci ile saman kiyafetinin Gzerine
baglanan aynadan, ayni zamanda gelecegdi gérmekte de yararlanilir. inanisa gére
insan hayatinin tamami aynaya yansimaktadir

Saman aksesuarlari iginde ruhlarin dogrudan dogruya samana
sundugu kehanet araci olarak betimlenir. Ayna, 6teki dinyayl gérmek ve
ruhlarin yerini tespit etmek icin kullanihr. Hatta V.Dioszegi, aynayi
tanimlayan Mancu-Tunguzca panaptu kelimesinin “ruh, insan ruhu” ya da
daha acig1 “ruh-golge” anlamina gelen pana kelimesinden turedigini
gOstermistir. Samanin hastayi iyilestirip iyilestiremeyecegini 6grenmek igin
baktigi aractir. inanca gére ayna, saman esyalari icinde en kudretlisidir.
Tuvalilara gore semavi menseli ayna, 6zellikle goklerin insanlara gonderdigi
bas agrisi, felg gibi hastaliklarin tedavisinde samanin en vyakin
yardimcisidir. Bazi glgli samanlar, saman kostimi ve davulu olmadan da



205 Dr.Fatma ATES

kamlik yapabilirler. Ancak aynasiz kamlik yapmak imkéansizdir (Bayat 2009:
190).

Yukarida detayli olarak bahsedilen ayna, Kibris masallarinda da gegmektedir.
Buradaki masallarda ayna devlerin elinde gelecegi gosteren sihirli 6zelligi ile kargimiza
cilkmaktadir. “Aglayan Nar ile Gulen Ayva” masalinda ayna, devlerin elinde ve
ulasilmasi gu¢ unsurdur. Padisahin kizi kendisine talip olan sehzade ile evlienmemek
icin devlerin elinde olan ve getiriimesi imkénsiz aynay! ister. Aynayi bir at yardimi ile
devlerin elinden alan sehzade olaganustu bir sekilde hedefine ulasir.

Devler bir kavagin altina yatmiglar aynaya bakiyorlar. O aynada
batin dlnyayi goérirlermis. At aynayi nasil alacagdini oglana tarif eder: “Ben
yan taraftan ugacagim, sen aynayi kap, yine eskiden oldugu gibi arkana hi¢
bakma Allah’in izniyle kagariz (Sakaoglu 1983: 138).

Dag Kiiltii

Dag, yuzyillardir insanlarin Uzerinde ylUkseklik ve azameti ile blyuk bir etki
birakmigtir. Bu etki zamanla hayranlik ve saygl daha uzun sirede ise tapinmayi
beraberinde getirmistir. Turklerde kult olarak kabul edilen dag ¢ogu kere koruyucu ruh
¢ogu kere de vatan olarak telakki edilmigtir.

Yer-su ruhlarinin en dnemli mimessili dagdir. Samanist Turklerde
dag kiltd Gok tann kaltGyle ilgili bir kilt olmustur. Hunlarin eski vatani olan
Yeni-si-san yahut San-din-san sira daglarindaki Han Yogan dagi Hunlarin
her yil Gok Tanrr'ya kurban kestikleri dagdi. Bundan baska Gan-tsan-san
dagl da Hunlarin mukaddes daglarindan biri idi. Hun hakanlari Cinle
yaptiklari sézlesmeleri Hundagi denilen bir dagin tepesinde kurban keserek
ictikleri andla teyit ederlerdi. Orta Asya’nin bagka kavimlerinde de Gok-
Tanr’'ya kurbanlarin yuksek dag tepelerinde sunuldugunu Cin kaynaklari
haber vermektedir. GOk tanri kultiyle dag kultinin birbiriyle yakin ilgisi
bulundugu Hunlar devrinden ta simdiki Altaylara kadar devam eden saman
ayinlerinden anlagiimaktadir. Altayli Sor ve Belter'ler kurbanlarini Gok
Tanr’'ya yuksek dag tepesinde yaptiklari ayinle sunarlar ve bu ayine
“tengere tayig” (yeni tanri-gok kurbani) derler. Gardizi’nin verdigi malumata
gére eski Turkler daglarin Tanri makami olduguna inanirlardi (inan 2000:
48).

Kibris masallarinda, dag kit iki yerde ismen gegmektedir. “Ebeden Olmez”
isimli masalda “Pelit Dag1” gegmektedir. Bu dag olaganustu vasiflara sahip hi¢ 6lmeyen

kisinin caninin sakli oldugu bir dag olarak ge¢cmektedir.
Devin biri der ki:

Ah, bunu (Ebeden Olmez'i) katiyen bulamazsiniz. Bu gitse gitse
Pelit dagina gider. Pelit daginda bir domuz vardir, o domuzun karninda da
¢ tane glvercin var. Ebeden Olmezin cani iste o (¢ givercindir. Biri
akhidir, biri canidir, biri de gbézunun savkidir. O Ug¢ guvercini alip da
oldururseniz Ebeden Olmez de 6lur (Sakaoglu 1983: 150).
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“Cevahir Dag1” isimli masalda ise “Boz Dad” olarak gecen bir baska dag adi
zikredilmektedir. Bu dag degerli taslara sahip bir dagdir. insanlar tarafindan
girilemeyen bu daga degerli taglari almak icin katirin karnina giren kahramani bir kartal
bu dagin Uzerine birakir. Oglan katirin karnina girer. Katirin karnini dikerler. Kartallar
oglani katir ile birlikte yine Boz Dagin basina cikarirlar. Kartallar katiri pargalarlar.
Oglan katirin karnindan disari ¢ikar. O vakit padisah asagidan cagirir:

“‘Oglum, o parlak taglardan asagi at da sana yol gdsterelim, asagiya inesin”
(Sakaoglu 1983: 121).

Dev

Mitolojik kaynaklarda halk kudltard drinlerinde 6zellikle masallarda gegen
bazen korkung bazen de iyi, iri clsseli, cok basli olan varliklara dev adi verilmektedir.
Dev kelimesi genel olarak sdézliklerde su sekilde gegmektedir: “1. Masallarda gegen
olaganusti buyUklikte, insanlar gibi evlenen, ¢oluk ¢ocugu olan, iyi veya kot olabilen
yaratik. 2. Gnsl. Olaganusti irilikte olan insan veya hayvan. 3. Mecaz. Dehasi ile
benzerlerini gegen, olaganisti basarilar gésteren kimse” (Cagbayir, 2007: 1184).

“Dev; isveg, iskog, irlanda ve Norvec mitlerinde kocaman bir hayvan; Yunan
mitlerinde ejderha; Rus ve Macar mitlerinde ise yilan olarak algilanmaktadir”
(Gokgimen, 2010: 167).

Kibris masallarinda sikga gecgen varliklardan olan dev, bir¢ok kultlrle de
benzerlik gostermektedir.

Masaldan masala degisiklik gosterse de tek gozluluk, aptallik,
insan eti yemeleri, canlarinin bedenlerinden baska bir yerde bulunmasi,
uzun 6murli olmalari; gesme, sise, bahge, ev glvercin, kaplan ve geyik gibi
hem canli hem cansiz varliklara dontigmeleri; sihirli tiyleri, birden baslayip
yirmi dérde kadar ulasan bas sayilari ve bazen harabelikte bazen de
sarayda yasamalari bu devlerin genel vasiflarindandir (Gok¢imen 2010:
167).

Mitolojik benzerliklerin yaygin oldugu kulturlerdeki dev drnekleri su sekildedir:
Dede Korkut'ta yer alan Tepeg0z isimli dev ile Yunan mitolojisindeki Kiklopslar, Manas
destaninin bir bolumi olan Er Toéstik destaninda da Tepegdz'e rastliyoruz. “Ayni
zamanda Tepeg6z hikayesinin gekirdegini olusturan bolim, yani Tepeg6z'in Basat
tarafindan o&ldurtlisinin en eski yazili rivayetini Homeros’'un Odysseia’sinda
goriyoruz. Bu tek gdzli Polyphemos’un Odysseus tarafindan koér edilmesi hikayesidir”
(Gokyay 2006: 1268).

Anadolu topraklarinda da kaydedilen metinlerde, bazen cin anlaminda da
kullanilan devler, zaman zaman “Tepeg0z Dev” olarak da adlandirilirlar (Beydili, 2005:
168). Bu tek gozli dev motifi Kibris masallarinda da gegen 6nemli bir mitolojik motiftir.
“Aglayan Nar ile Gulen Ayva” masalinda de devler yar almaktadir: Padisah kizina talip
olan delikanli masal boyunca ¢etin imtihanlara tabi tutulur. Bu imtihanlardan bir tanesi
de devlerin elinde bulunan simsir bir taragi getirmesidir. Simsir taragin alinmasi
surecinde kahramanin en yakin dostu ati yanindadir. Olaganustu vasiflarla karsimiza
cikan at, kahramana yol gosterip akil veren bir akil hocasidir. Atin kendisine verdigi
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killari birbirine slrterek gelmesini saglayan kahraman devlerin bulundugu yere géz acip
kapama hizinda gelir.

At, a¢ gozind, deyinceye kadar boyle dizlik bir yere giderler ki
duzlikte kirk tane dev yatar. Orada boyle ylksek bir kavak var, o simsir
tarak da o kavagin ustinde sarkip durur. Devler de taraga bakip dururlar.
“bak bakalim, der oglana, devler uyuyorlar mi? Oglan bakar ki devlerin
gOzleri fincan gibi parliyor. Gozleri agiksa, uyuyorlardir. Hemen hazir ol.
Ben kavagin yan tarafindan acacagim. Sen de taragi kapacaksin. Ama o
vakit arkana hi¢ bakmayacaksin. Arkandan beddua edecekler, tas
atacaklar, kaya atacaklar, hi¢ aldirma. Yeter ki sen arakana bakma. Aynen
atin dedigi gibi olur (Sakaoglu 1983: 137) .

Oglan taragi kapar ve geri donerler. Bu c¢etin sinavdan sonra bu defa da
devlerin elinde bulunan aynanin alinmasi da benzer bir sekilde gerceklesir:

Devler bir kavagin altina yatmiglar aynaya bakiyorlar. O aynada
batin dinyayi goérirlermis. At aynayi nasil alacagdini oglana tarif eder: “Ben
yan taraftan ugacagim, sen aynayi kap, yine eskiden oldugu gibi arkana hi¢
bakma Allah’in izniyle kagariz (Sakaoglu 1983: 138).

Dede Korkut'ta yer alan Tepeg6z'in bir benzeri de Kibris masallarinda
“Aglayan Nar ile Gllen Ayva” masalinda goérilmektedir. Kétll devler grubunda yer alan
bu dev, cusseli ve vahsidir. Masala goére kahraman bir Ulkeye gelir. Bu Ulkede bir dev
vardir ki insan yemektedir. O glin ise sira padisaha gelmistir. Blyuk bir kalabalik géren
kahraman ile halktan birisi arasinda gdyle bir diyalog gecer:

Oglum, sen buranin yerlisi degil misin?
Hayir, ben bu yerin yabancisiyim.

Buglin bizim padisahimizin tam onuncu senesidir. Bu aksam bir
dev tarafindan padisahimizin cigeri yenilecek ve o oOlecek. Padisah
O0lmeden evvel kendi ruhu icin, kendisine rahmet okusunlar diye yemek
dagitir (Sakaoglu 1983: 131).

“Aglayan Nar ile Gulen Ayva” masalinda Ulkenin padisahinin bir dev tarafindan
oldurtlmesi ve buna halkin herhangi bir sey yapmayisi dikkat ¢ekici bir olgudur. Tlrk
masallarinda pek sik gérmedigimiz bu yapinin bir benzeri Sudan’da “Kas’in Yikiimasi”
efsanesinde gegmektedir. Efsaneye gore her guin bir ates yakilir ve bu atese bakacak
gorevliler belirlenir. Ancak hi¢ sénduriimeyen bu ates, rahipler tarafindan kontrol edilir.
Bu rahiplerin gozetiminde Ategle birlikte yildizlara bakarak Ulkenin gelecegi
belilenmektedir. Bu yildizlar kralin ne zaman dlecegdini de belirlemektedir. Bu belirleme
halk ve kral igin tanri tarafindan gelen bir emirdir.

Napatali Nap’in krallig1 suresinde rahipler her gece yildizlar
g6zler, kurbanlar sunar, kutsal atesler yaktirlardi. Bu dua ve kurbanlari bir
gece bile birakmamak zorundaydilar yoksa yildizlarin izini yitirirlerdi ve
gelenege gore kralin éldurtlmesi gereken gind bilemezlerdi. Gelenegin ne
zaman basgladidi bilinmiyor. Geceler, yillar boyu rahipler kralin éldurtimesi
gereken gunu 6grenmek icin nébet beklerlerdi (Campbell 1995: 155).
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Gorluldugu Uzere bu anlatidaki rahiplerin Gstlenmis oldugu roli “Aglayan
Nar ile Gulen Ayva” masalinda devler Ustlenmistir.

Kibris masallarinda dikkat ¢ekici bir unsur da devlerin baslarinin birden fazla
olusudur. Yirmi dérde kadar ulasabilen sayilarda gesitlilik arz etse de genel olarak mitik
sayilar on plandadir. “Aglayan Nar ile Glulen Ayva” masalinda ug¢ bagh olan dev soyle
gecer: “Ama bu kirk devden bir tanesi l¢ basliydi, devlerin padisahi idi bu. Oglan
aynay! alip kaginca devler arkalarindan tas atarlar. Devlerin padisahi uyanip da
aynanin gittigini gorince beddua eder’ (Sakaoglu 1983: 138). Kibris masallarinda
devlerin sadece baslari degil sayilari ve sahip olduklari vasiflar da stilistik sayilarla
ifade edilir. “Ebeden Olmez” masalinda kirk kulakli kazana sahip olan kirk tane dev
bulunmakta olup; bu kirk dev bir olmazlarsa bu kirk kulakli kazani asagiya
indiremezler.

Cok zor oldurtlmeleri ile de bilinen devlerin canlarinin bagka bir yerde yani
disarda olduguna dair inancglar da mevcuttur. Canin/ruhun beden disinda saklanmasi
inanisini, biraz farkli bir sekilde bazi Tirk masallarinda da gérmek mimkuindar:

Olaganustl masallarda masalin baskahramaninin alt etmesi
gereken en buyuk engellerden birisi olan devin veya dev benzeri yaratigin
cani bedeninde degildir. Baslangici belli olmayan bir zamanda guvenli bir
yer olarak secilmis bir yerde devin cani muhafaza edilir. Bulunmadigi, ele
geciriimedigi middetge devin hayati givencededir. Dolayisiyla da dev
yaralanmaktan, oldirilmekten tamamiyla korunmus durumdadir (Sever
2003: 162).

“Z0mrat Halka” kusu masalinda yer alan dev motifinde kahraman devi
oldirmek ister. Hanceri ile deve bir defa vuran kahraman devi yere serer. Birden fazla
darbede Olmeyen devin bir hancer darbesi ile 6lumu birgok masalda gorilen
olaganusti bir durumdur.

Oglan hazirlanir, hemen devin 6nlne cikar: “Ya Allah sana, ya
Allah bana” deyip hangerini sallar. Hanger devin burnundan girip beyninden
cikar. Dev bagirmaya baslar: “Yigit isen bir daha vur”. “Beni anam bir kere
dogurdu, bir daha vurmam”. Dev oraya dusup kalir (Sakaoglu 1983: 105).

Eger ki dev dldurilmeden kor edilmek isteniyorsa da bu iglem kizgin bir sis ya
da kaynar su ile yapilmaktadir.

Devin koér edilmesi, ¢ok eski bir motiftir. Dede Korkut'ta yer alan
Tepeg6z hikayesinde ve Odysseia’nin Polyphemos’unda oldugu gibi
kahramanlar, masallarda tek gozli devin gézunu kor ederler. Bunun icin de
kizdirilmis sig yerine kimi kez kaynar su ya da ozel bir merhem kullanilir
(Gokyay 2006: 1054).

Masallarda devlere ait dnemli bir tespit de devlerin, su, cesme ve pinarlarin
bulundug@u yeri yurt edinerek genellikle burada bulunmalaridir. Bunun en buytk sebebi
ise Turk mitolojisinde ruhlarin yeraltindan yertstine c¢ikarken bu mekéanlari
kullanmalaridir.
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Yeraltindan c¢ikan pinarlar ve kaynaklar, yer ve su ruhlarinin
yerleridir. Yeraltindan gelen pinarlar, yeralti ruhlarinin digari gikmasi igin bir
yol vazifesi goriyorlardi. Bu sebeple Tepeg6z'iin de bir yeralti ruhu olmasi
muhtemeldir (Ogel 2006: 67).

Bu duruma “ZOmridid Halka Kusu” masalini érnek verebilirizz Masala gore
padisahin ¢ oglunun en kigugu elma agacindan elma calan devin pesinden giderken
bir Glkeye rast gelir. Burada halk, suya ulasmakta ¢ok zorlanir: Oglan bir memlekete
varir. Bir kocakarinin yanina varir. Susamistir: “Bana biraz su ver de iceyim” der.

“Ah oglum, su yoktur. Suyun agzinda bir dev vardir, oray! tutar. Ne vakit ona
bir tayin yollarlarsa o tayini yiyene kadar suyu birakir (Sakaoglu 1983: 104).

Yine su basinda bekleyen bagka bir dev ise “Ebeden Olmez” masalinda su
sekilde gecmektedir:

Gece demez, glndiz demez giderler, bir su basina varirlar.
Burada biraz su igip dinlenecekler. Bunlar orada otururlarken yanlarina bir
dev gelir: “Hey arkadaglar, bu kus ugmaz, kervan gegmez, yilan bagrini
sd6kmez yerde ne ararsiniz? Simdi sizi devlerin krali gorirse kulaginizdan
ufak pargalara ayirip kazana kor (Sakaoglu 1983: 145).

Devlerin mitik kaynaklarda kabul edilen bir 6zelligi de aptal oluslaridir. Bayuk
cusselerine ragmen kandirilmaya musait olan bu varliklar zeki bir kahraman vasitasiyla
alasag edilirler. “Ebeden Olmez” masalinda Aslan Ali isimli kahraman, devler diyarinda
devlerin kaldiramadigi kirk kulakli parmagiyla kaldirir ve kirk devi kendisine biat ettirir.

Aslan Ali kazani tuttugu gibi yukari kaldirir, yere indirir. Sonra
tekrar kaldirip ocagin Ustine koyar. Dev bunu gérince zangir zangir
titremeye baglar. Der ki: “Sdyle arkadas, ne sdyleyeceksen sdyle. Biz de
kuvvetimizi senin emrine verelim. Senin sézinden highir zaman ¢ikmayalim
(Sakaoglu 1983: 147).

Elma

Elma, mitolojide ve semavi dinlerde dnemli ve kutsal sayilan bir meyvedir.
Elmanin hem meyve olarak hem agac¢ olarak Turklerde ayri bir yeri vardir. “Orta
Asya’da Almalig gibi bir sehrin bulunmasi; ayrica Alma-Ata gibi bir evliya makaminin
kaynaklarda anilmasi, bunu gosteren izlerdir (Ogel 2006:474). Anadolu’da birgok masal
ve hikdyede elma, neslin devamliligini saglayan sihirli bir unsur olarak gecmistir. “Halk
anlatilarinda (folk narratives) bir dervis, gocugu olmayan bir gifte bir elma verir; elmanin
yarisini erkek, diger yarisini da esi yer ve bu suretle cocuk sahibi olurlar” (Mirzaoglu
2005: 48).

Tark kaltdriinde zdrriyetin yani neslin devamini sembolize eden elma Manas
destaninda da geg¢mektedir. “Yakup Han, cocugu olmayan karisi igin, “gidip, elma
agacinin altinda yuvarlanmiyor”, diye sikayet eder” (Ogel 2006: 474). Anadolu’da
oldugu gibi Kibris masallarinda tespit ettigimiz elma motifi de soy semboll olarak
karsimiza ¢ikmaktadir. “ZUmrit Halka Kusu” isimli masalda padisahin kizi, kendisini
kurtaran genci tanir. Bes parmagi ile yaptigi kanl izden tanidigi genci se¢gmesinde bir
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sartli vardir o da elmayi atip kalabalikta bu gence isabet ettirmek. Evlenmeyi murat
eden padisah kizinin es belirleme adina elmayi segmesi manidardir.

Ote yandan kiz kendisini kurtaranlarin pencerenin altindan
gecmesini soOyler: “Pencerenin altindan gececekler. Hangisine elmayi
atarsam beni kurtaran odur.” Ug kez ayni oglanin bagina atar. Hemen
oglani yukariya alirlar. Padisah, kizi verir (Sakaoglu 1983: 106).

Yine ayni masalda (ZUmrat Halka Kusu) elma, olaylari baglatan sihirli bir unsur
olarak karsimiza ¢ikar. Masala gore padisahin ogullarinin sahip oldugu agacta her yil
Uc elma olgunlasir ve olgunlasan bu elmalar bir dev tarafindan gizlice c¢alinirmis.
Agacta bulunan ilk elmanin dev tarafindan c¢alinmasi blylUk oglanin noébet tuttugu
esnada gerceklesir. ikinci elmanin calinmasi ise ortanca oglana denk gelir. Ancak
devin aldidi tg¢lncu elmayi en kugukleri fark ederek devin pesine diser ve yeraltina
dogru giden uzun bir yolculuk baglar. Bu seyahatin sonunda ise mucadeleyi kazanan
en kluguk kardes padisahin kizi ile evlenir.

“Bir padisahin G¢ oglu varmis. Bu padisahin ogullarinin da bir bahgesi
varmis. Bu bahgedeki bir agacta senede U¢ tane elma yetisirmis. Bir dev gider, her
sene o elmalari alirmig” (Sakaoglu 1983: 100).

Ejderha

Ejderha genel olarak Cin mitolojisinde yer alan bir varlik olarak dislnulse de
Tark mitolojisinde de yer almaktadir. Dinya mitolojilerinde gig, bereket, refah, bolluk
gibi bircok vasfi yuklense de ¢ogu kiltlirde olumsuz bir anlam yuklenmistir. Hem olumlu
hem olumsuz gorevler yiklenen ejderha, Cin mitolojisinde sdyle gegcmektedir:

imparatorluk simgesi olan ve bazen hayat iksiri efsaneleriyle
iligkilendirilen ejder bu yonuyle de Turkleri etkilemig, Turk mitolojisinde su,
bolluk ve yeniden dogusun timsali sayllmigtir. Cin’de oldugu gibi ayni
zamanda Turk hayvan takviminde de yil simgesi olarak yer almistir
(Coruhlu 2010:153).

“Cin mitolojisinde tanriya ait sarayin koruyucusu, yagmur ve rtzgarin ilahi,
deniz ve akarsularin tanrisi gibi kutsal ve olumlu 6zelliklere sahiptir. Kelt mitolojisinde
de gucu temsil eder” (Gokgimen 2010: 175).

Eski ve yeni dinyanin tium insanlarinin bilgisine gére mitik bir
yaratiktir. Tum ejderhalarin vicudu ve derisi, yilan ve timsaha; kafalari da
aslan, kartal ve sahine benzemektedir. Bircogunun kanatlari vardir.
Genellikle ates puskururler. Korkung bir sesi olan bu varliklar, hazinelere
bekcilik eder; akarsu, gol, magara ve bulutlarda yasar... Ejderha, eski
zamanlarda insanlarin ¢gogu tarafindan tanri ile iligkili bir varlik gibi ya da
bazi kultirlerce tanri olarak kabul edilmigtir (Gok¢imen 2010: 175).

Ejderha Turk kultirinde ozellikle erken donemlerde olumlu bir anlam tagirken
zamanla bu olumlu imajini kaybederek olumsuz bir anlam yiklenmigtir. On Asya
kdlturleri ile olan iligkiden sonra ise kotuluk simgelerinden biri olarak kargimiza
¢cikmaktadir.
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Kozmogonik mitlerde de gérdigimuiz ejderha, genel olarak olaganustl bir
sekilde tasavvur edilir:

Turk kozmolojisinde yer ejderi ve gok ejderinden sz edilir.
Yeraltinda ya da derin sularda bulunan yer ejderi bahar déniminde yerin
altindan cikiyor, pullar ve boynuzlari olusarak gokyuzine yukseliyor,
bulutlarin arasina karigiyordu. Bdylece yagmur yagmasini saglayarak
bereket ve refahin olugmasina katkida bulunuyordu (Coruhlu 2010: 152-
153).

Yukarida yer alan birgok olumlu anlamin aksine ejderha Kibris masallarinda
kotudur. Fiziki 6zelliklerinin anlatiimadigi ejderha, yedi kat yeraltinda yasar. “Zumrit
Halka Kusu” (Sakaoglu 1983: 103) masalinda ejderha her yil Simurg’un yavrularini
yemesi ile karsimiza ¢ikmaktadir. Kahramanin bir aga¢ altinda dinlendigi sirada agacin
tepesinde yer alan Zumrit Halka kusunun yavrulari bagirmaya baslar. Kahraman bakar
ki yavrulari ejderha yiyecek hemen hangerini atar ve ejderhayi oracikta oldardr.

Peri

Kahramanlari ¢gogunlukla olaganustu varliklar olan masallarda bu dinyaya ait
olmayan cinler ve perilere de rastlaniimaktadir. Erkek ve kadin olarak bulunan bu
varliklar genel olarak insani 6zellikler gosterirler. Masallarda su kenarlarinda yasayan
ve bulunan periler insanlara bazen yardim edip bazen de kétuluk etmektedirler.

Perilerin iyileri meleklerle koétuleri ise cinlerle yan yana olduklar inanci
toplumda yaygin bir inanctir. lyi periler meleklerle beraber gdékler aleminde yahut
glnahsiz insanlarla cennette yasarlar. “Turk inanglarina gére insanlarin, hayvanlarin ve
esyalarin birer perisi oldugu gibi, her evin de bir perisi vardir. Ev perisi evin temiz
tutulmasini ister. Oyle gdérmezse kizar, gekilir, yerini cinler alir. Bu korkuyla evler temiz
tutulur” (Uraz 1994: 111).

Mircea Eliade’nin “Tannisal varliklar’ olarak bahsettigi periler Kibris
masallarinda da gegmektedir. Eliade’ye gore “Perilerin dinya kadinlarini kiskanmasi
da oldukga sik rastlanan bir mitsel, folklorik temadir: Cesitli cin ve peri kizlari ve yari-
tanrigalar sevdikleri erkeklerin dinyadaki eslerini kiskanir” (Bakirci 2014: 40).

Tadrk halklarinin bircok sézli ve yazili kultdr Grinlerinde gtlivercin, yilan ve
sahin kihgina giren peri kizlarindan bahsedilmektedir. Yeryluzindeki erkekleri
guzellikleri ile etkileyebilen periler yapisal 6zelliklerini korumuslardir. $aman
mitolojilerinde de adlarina sik¢a rastlanan perilerin giyince goérinmez olduklari
olaganustl bir gdmlekleri bulunmaktadir.

“Cevahir Dagr” isimli masalda kahraman, perinin sahip oldugu sihirli
gomlegi alarak periyi tutsak eder.

Ogdlan dguncu gun havuzun bagina saklanir. Guvercinler gorinur.
Eskisi gibi konusmaya baslarlar. Oglan da sakh oldugu vyerde
beklemektedir. Kizlar silkinip havuza indikleri zaman asik oldugu kizin
gbémlegini alip koynuna sokar. Oteki kizlar bunu goérir gérmez hemen
gbmleklerini giyip kacarlar. Bu kiz kalir havuzda. Oglan ihtiyardan aldigi
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nasihat Uzere gomlegi vermez. Kiz anlar ki oglani kandirip goémlegi
alamayacak, razi olur (Sakaoglu 1983: 117).

Ayni masalin sonunda, perinin sahip oldugu gémlegi elinde tutan kahraman
evlenmeye razi ettigi periyi dugin gina elinden kagirir.

Usta, gdmlegi temelin icine koyar. Binayi kirk guinde yapip bitirirler.
Gomlegin kokusu kiza vurur. Kiz hemen igeri girer, kapilari Kkilitler.
GoOmlegin oldugu yere bir tekme vurur, gdmlegdi ¢ikartir uzerindeki gelinligi
bir kenara birakip géomlegi giyer. Oglanin igeri girdigi esnada da silkinip bir
anda guvercine donlsup tepedeki delige ¢ikip bir anda gézden kaybolur
(Sakaoglu 1983: 119).

“Bazi Turk mitolojik metinlerinde “su perileri” olarak tanimlanan periler, Su
lyesi cizgilerini tagir ve suyla baglidir’ (Beydili 2004: 470). Birgok masalda oldugu gibi
Kibris masallarinda da fonksiyonlarini koruyan bu varliklar yine su kenarinda yer
almaktadirlar. Cevahir dagi masalinda periler bir havuz basinda dolanmaktadirlar:

“Gulvercinler done done havuzun uzerine inerler. O vakit bu glvercinler
konusmaya baslarlar:

“Hey kizlar, bakin bakalim etrafiniza, insan usagi olmasin”.

“insan usagi ne yapacak bize; 6plp saliverecek”. Béyle deyip gllusirler.
Soyunmaya baslarlar. Ucli de kiz oluverir. Kizlar yikanirlar, giyinirler, ucup giderler”
(Sakaoglu 1983: 116).

“Aglayan Nar ile Gllen Ayva”’ isimli masalda kahraman, perilerin
ulkesine gitmek zorunda kalrr. Gittigi bu yer peri padisahinin Ulkesidir. Bu ulkeye
gelmesine yardimci olan at kahramana sdyle der: “iste, bu éniimiizdeki saraylar,
bahgeler peri padigsahinindir. Adlayan nar ile gulen ayva agaci bu bahgededir”
(Sakaoglu 1983: 141).

Tark kaltirinde ve mitolojik sisteminde peri adi sikga duyulan bir motiftir. Bu
motifin olusmasini saglayan ise masallarda gectigi lGzere kahramanin peri topragina
basmasidir. “Cevahir Dagl” masalinda peri topragina basma olayi su sekilde goruldr:
“Oglan yoluna devam eder, kus geri déner. Oglan peri topragina ayak basar basmaz
bir gardltidar kopar. Periler bunu el Ustiine alip dogruca peri padisahinin huzuruna

cikarirlar. Oglan peri padisahina selam verir, derdini anlatir’ (Sakaoglu 1983: 125).

Zamanin birinde biz U¢ kardes idik. Bir kesatlik geldi, annemiz
nafaka bulmak icin pek uzaklara gitti. Peri topragina basti. Hemen periler
bunu esir aldilar, goéturdiler peri padisahina. Agladi sizladi “G¢ ¢gocugum
var’ diye. Peri padisahi merhamet edip annemi saliverdi. Annemiz bize
nasihat ederdi “sakin peri topraklarina gitmeyin!” diye, onun i¢in gotiremem
(Sakaoglu 1983: 124).

Su Kltu

Anasir-1 erbaa olarak gegen dort unsurdan biri olan su, Turk kiltiriinde ve
edebi Urinlerinde sikga goérilmektedir. Su, en eski mitolojik metinlerde kutsal kabul
edilmis ve belli zaman dilimlerinde suya sacilar sunulmustur. Genis bozkirlara sahip
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kultdrlerde daha bir 6nem kazanan su, zaman zaman tanri katindan gonderilen ya da
cennetten gelen bir kaynak olarak kabul edilmistir.

Eski Turk inancglarinda yir gibi, su da bir iduk/mukaddes idi. Ancak
bu kavramin igine, ‘cagnam, ¢cagnam akan’ ve ‘akintil’ olan bitin sular,
irmaklar, dereler ve pinarlar dahil idi. Kok Turk ¢agi kitabelerinde ‘yir-sub’
sahipsiz kalmasin diye. Turk Tengrisi kagan génderdi denirken, kastedilen,
Iduk Tdrk yurdu ve butin i1duk sularidir. Su onlarin hayat kaynagi ve
yasama gucudir. Hayvancilikla ugrasan bir topluluk icin bu son derece
tabiidir. Onlarin olmadigi ve korunmadigi yerde aclik ve kitlik olmasi
mukadderdir. Kipcak ve Kimek Tirkleri irtis irmaginin cennetten ¢iktigina
inanir (Kalafat, 1998: 74).

Batin su kaynaklarinin 1duk olarak kabul edildiginden su, kisi olarak kabul
edilip konusulmustur. Ornegin Dede Korkut hikayelerinde Salur Kazan irmakla su
sekilde soylesir:

Cagnam ¢agnam kayalardan akan su

Adac gemileri oynadan su

Hasan ile Huseyin’in hasreti su

Bag ve bostanlarin ziyneti su

Ayise ile Fatmanun nigahi su

Sahbaz atlar igtigi su

Kizil develer gelup gegctigi su

Ag koyunlar gelup cevresinde yattigi su

Ordumun haberini bilir-misin digil mana

Kara basim kurban olsun suyum sana (Ergin 1997: 101).

Su kdltinin masallara, sik¢a kullanilan gesme motifiyle yansidigini sdylemek
yanlis olmaz. “Cesme, ilk bakista bu izlenimi uyandirmasa da birden ¢ok masalda
gecerek ozellikle vurgulanmasi su kiltin destekler niteliktedir” (Tlrkan 2007: 156).

Su kaltintn masallarda genis nehir, deniz ya da buyuk bir su kutlesi degil de
bu kiltiin cesme seklinde lanse edilmesi su kiltinin yansimasidir. Perilerin bir cesme
ya da havuz basinda givercin kiliginda ugmalari, kétli bir devin ¢cesme basini tutup
halka su vermemesi ya da masal karakterlerinden birisinin ¢gesme basina su almaya
gidip olaylarin buradan baglamasi tamamiyla su kdltinin derin yansimalarini
gOstermektedir.

“Cehennemden Gelen Adam” masalinda olaylarin baglama noktasi gesmeye
su doldurmaya giden kizin orada bir genci gérmesi ile baglamaktadir:

Kizcagiz suya gider, testiyi cesmenin altina koyar. Suraya buraya
bakarken oradan gegen bir genci gormus. Kendi kendine demis ki: “Vay,
ben bunu alirsam da bir gocugum olursa, ben de onu suya yollarsam, bu
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dere onu alirsa, saldirdim oglum, salmandim oglum, akarsulara aldirdim
oglum”. Diyerek feryat figan eyler (Sakaoglu 1983: 30).

“Zumriat Halka Kusu” masalinda ise padisahin ¢ oglundan en kiglk olani
elmayi ¢alan devi takip ederken yedi kat yer altinda bir yere gelir. Bu yerde su igmek
isterse de gesmenin basini bekleyen bir dev vardir.

Oglan oradan kalkar, yola koyulur. Bir memlekete varir. Bir koca
karinin yanina varir. Susamigtir: “Bana biraz su ver de igceyim” der.

Ah oglum, su yoktur. Suyun agzinda bir dev vardir, orayi tutar. Ne
vakit ona bir tayin yollarlarsa o tayini yiyene kadar suyu birakir (Sakaoglu
1983: 104).

Yer Alti ve Yeriistii

Masallarda, masalin gectigi yer; yani masal mekéanlar yeralti, goékyizu,
yeryuzu, uzak memleketler, bilinmeyen yerler cogu kez de yedi kat yer alti ve yedi kat
yerustlu olarak zenginlik ve gesitlilik arz eder. Bu mekanlar dikkat edildigi Uzere saman
ayinlerinde samanin gittigi yerlerle benzerlik géstermektedir.

Birbirine siki sikiya bagh bu Gglu yapinin olusu su sekildedir:

Kainatin, gékyuzu, yerylzU ve yer alti olarak lge taksim ve tasnif
edildigi daha sonraki donemlerde de, yeryuzinde olup biten ile gokyuzinin
iliskili olduguna ve birbiriyle surekli iletisim icinde bulunduklarina
inaniimaktaydi (Cobanoglu 2001: 43).

Masallarda gizemli mekan, daha ¢ok yeralti agirlikh olarak tasvir edilmektedir.
Kahraman genel olarak bir dev araciligiyla bir kuyudan asagiya yeralti dinyasina iner.
Burasi yerUstine benzeyen yapinin aynisidir. Padisah, halk ve diger batun unsurlari ile
bir toplumu olustururlar. Bu baglamda yeralti dinyasini en iyi anlatan masallardan biri
Kibris masallarinda gecen “Zimridid Halka Kusu” adli masaldir. Bu masala gore
kuyunun dibinde bir kapi bulunmaktadir. Bu kapi ile asagiya inen kahraman, geldigi
memleketteki suyun basini tutan devi dldurerek padisahin kizini kurtarir ve insanlarin
Su sorununu g¢ozer.

Kardesleri kucik kizi goérunce bir kotulik yapip kardesinin ipini
keserler. Asagiya duslnce koglari gorur. Koglar gliresmeye baslarlar. Bu
beyaz koga binmek Uzere ugrasirken siyah koga biniverir. Yedi kat yerin
altina iner. inince kendisini bir ovanin iginde bulur. Bir yol tutup gider. Bir su
basina varir. Suyun basinda da blyuk bir aja¢ varmis. O agacin Uzerine
de Zumrut Halka kusu yuvasini yapmis. Bir ejderha bunun yuvasina
dadanmig, her sene ¢ikardigi yavrularini yermis (Sakaoglu 1983: 102-103).

Gorlldugu uzere ak ve kara olmak Uzere kahramanin karsisina iki tane kog
cikmaktadir. Bu koglardan kara koga binen kahraman yerin daha da asagisina dogru
gitmistir. Kara ko¢ hem renk hem de yerin dibine dogru gitmesi itibariyle mitolojik olarak
Erlik'e isaret etmektedir. Yaradilis bahsinde de gegctigi Uzere tanr tarafindan
cezalandirilan Erlik yerin altina surtimuagtar.

Masallarda ise bu durum renklerle sembollestirilerek anlatiimistir.



215 Dr.Fatma ATES

Kardeslerin sana hile yapacaklar. Senin ipini kesecekler. Sen
asaglya duseceksin. Eger bdyle yaparlar da asagiya disersen oraya iki
tane kog gelecek. Biri siyah, bir beyaz. Dikkat et, beyazina binesin. Beyaza
binersen dlnyaya c¢ikarsin. Karaya binersen yedi kat yer altina ineceksin
(Sakaoglu 1983: 102).

Mitolojik unsurlar sadece destanlarda degil masallarda da gorilmektedir.
Yeraltina dogru yapilan yolculuklar, Erlik’e ait karanliklar Glkesine yapilan samanistik
bir seyahatten baska bir sey degildir.

Destan kahramaninin bilhassa yeraltina yaptigi yolculuklarda
Samanist dinya anlayigindaki yeralti ve cehennem tasvirleri 6n plana gikar.
Bu destanlarda, kahraman, yeraltinin en karanlik, en korkung ve en igreng
mabhldklarina meydan okur, sartlarini bilmedigi ve yabancisi oldugu bir
dinyada mucadeleye girerek onlari yener (Dilek 2010: 47).

“Sibirya Turk destanlarinda yeralti koétaligin, gokyazi iyiligin, yeryuzi ise
insanoglunun sahsinda iyilik ve koétllik arasindaki micadelenin yapildigi mekanlar
olarak tasvir edilir. Yeralti ve gokyuzinde tanrilarin insanoglu gibi evleri, aileleri,
yilkilari, otlaklari vardir (Dilek 2010: 47).

Masallarda yeralti anlatildi§i kadar yerustt de anlatilmistir. Tanriya yakinhk
olarak da tasvir edilen yerylzi masalarda tasvir edildigi Gzere bazen bulutlarin st
bazen de yerin yiiksek olan her yeridir. “Ebeden Olmez” isimli masalda sehzade ve
yardimcisi Aslan Ali'nin, sehzadenin sevdigi kizi devlerin elinden kurtarirlar: “Diinya
guzeli sizin elinizde mi?

Evet, bizim elimizdedir. Yiz yirmi metre yukseklikte bir altin kafesin iginde
asilidir” (Sakaoglu 1983: 146).

“Bakla Agacr” isimli masalda da yerUstine g¢gikma eylemi bakla agacinin bir
anda buyumesi ile gerceklesmistir. “Sepetini eline almis, ¢ikmis baklacigin Ustine.
Ama ne kadar ¢iktiysa da bir tlrlG bakla bulamamis. Bulutlara kadar ¢ikmis” (Sakaoglu
1983: 16-17).

Masallarda gerek yeryuzinden yeraltina gerekse yerytzinden bulutlarin
Uzerine yapilan butiin seyahatler yukarida da goéruldigui tGzere samanin sihirli uguslari
ile birebir ortismektedir. Kahraman masalda ak koyuna binerek yeryizine c¢ikarken,
kara koyuna binince yer altina inmistir. Ayrica yolculuk esnasinda 6zellikle yer altina
dogru yapilan seyahatlerde kuyu vasitasi ile inme oldukg¢a yaygindir. Diger tirlerde pek
rastlanmayan bu durum buyuk ihtimalle masali dinleyen kisilerin korkularini hafifletmeyi
amaclamaktadir.

Yilan

Turkler ve gevrelerinde yer alan birgok kulturde yilan, sirinmesi, zehirli olmasi
ve soguk yUzu itibariyle ilgi ile karsilanmistir. Yilana dair efsanelerin anlatildigi masal
ve diger turlerde yilan olaganistlu vasiflarla donatiimigtir. Konugma, yurime, seyahat
etme, konugkan bir bilge olmasi ile farkl rolleri vardir. Mitolojik zamanlarda meydana
gelen bu gorev genellikle Erlik ile bagdastiriimistir. “Kara yilan” olarak halk arasinda
sikca adi gecgen yilan, siyah rengi temsil eden Erlik'e ve yeraltina ait olmasi ile de
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karanliklar tlkesine atfedilmektedir. Genellikle seytani varliklar arasinda sayilan yilan,
bazi masallarda olumlu yénleri ile karsimiza ¢ikar. inanisa gére Sahmeran isimli bir
hanlarinin olduguna ve hazineleri koruduklarina inanilan bu hayvanlar genellikle su
kenarlarinda bulunurlar.

Yilan Samanizm ile ilintili olarak Erlik'i temsil eden bir hayvandir.
Tark mitolojisinde yer alan renk kavramlarinda ak renk Gok ile beraber Gok
Tanr’'yl karsilarken kara renk ise Erlik'i karsilamaktadir. Halk arasinda
sikga duyulan “karayilan” ifadesi de Erlik ve kétulugu hatirlatan en énemli
mitolojik unsurdur (Ates 2016: 24).

On iki hayvanh Turk takviminde de bir aya isim veren yilan, Altay yaradilis
efsanesinde de yer almaktadir. Erlik’e aldanan yilan burada lanetlenmis hayvan olarak
gecmektedir.

Yilan ve kopek” yenilmesi yasaklanan dort daldaki meyveleri
korumakla gorevliydi. Erlik ilk insanlar olan Toéringey ve Eje'yi yasak
meyveleri igin kandirmaya calisirken, yilan agaca ¢ikarak elmayi isirir. Bu
arada Erlik'in s6zlerine kanan ve yilanin yaptigini géren Eje de elmayi isirir
ve i1sirmak istemedigi halde Tdrlingey’in agzina da slrer. O anda her
ikisinin de tiyleri dokalir. Yaratici Ulgen bu isin sorumlusunun kim
oldugunu sordugu zaman yilan, koépek, Toéringey ve Eje sugu birbirine
atarlar. Bu nedenle hepsini cezalandiran Ulgen yilana: “Simdi sen Kérmos
(Seytan) oldun. Kigiler sana disman olsun, vursun, oldursun,” der.
Sonunda Toéringey ve Eje dinyada, Seytan da yeraltinda yasamaya
mahkam edilir (Coruhlu 2010: 181).

Yukarida anlatilan olumsuz yargilarin aksine Anadolu’da yilanin olumlu bir
izlenimi de wvardir. “evin arabi” olarak adlandirilan yilanin evi koruduguna
inaniimaktadir. O sebeple kin gutmemesi ve zarar verilmemesi igin yilana eger ki evin
icinde Ustelik yavrulari var ise asla zarar verilmez. Yilana dair olumlu bakis acisi Kibris
masallarinda da gérilmektedir. “insanoglu Nankérdir’ (Sakaoglu 1983: 26) baglikli
masalda yilan, iyi bir arabulucu rolindedir. Cobanin biri bir giin ormana gider, elindeki
heybeyi ajaca asar. Bir middet sonra heybesine bir yilan girer. Coban ormani
atesledikten sonra heybesini omzuna vurur, yola koyulur. Yilan heybeden ¢ikip ¢obanin
boynuna sarilir. Der ki: “Seni yiyecegim. Ormandan ne istedin? Yesil, zimrut gibi
ormani nigin ategledin? Ben seni yiyecegim; lakin seni U¢ kigsiye muhakeme
ettirecegim, der. Ondan sonra yolda giderlerken karsilarina bir esek ve inek cikar.
Cobandan sikayetgci olan her ikisi de yilana adami yemelerini sdylerler. Son olarak ise
coban, tilki ile rastlagir. Tilki, acikgdz oldugu icin karsilikl oturursaniz muhakeme
edecegim der. Yilan adamin boynundan asagi iner. Tilki adama isaret ederek “ne
duruyorsun, domuzun basina vur kayayi, gebersin”. Tilki, bdyle deyince adam, koca bir
kayay! yilanin basina vurup gebertir. Bunun Gzerine tilki adamin vaat ettigi dort tavuk,
bir de horozu ister ancak adam vaadini yerine getirmez. Bunun Uzerine ise tilki kafasini
taslara vura vura 6lir.

Zumrut Halka Kusu/Simurg/Anka
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Zumrudu Halka kusu hakkinda birgok anlati s6z konusudur. Serce, kaz, karga,
turna gibi bircok kus turd gorsek de higbirinin mitik bir tarafi yoktur. Simurg ise
saydigimiz kuslarin aksine olaganusti vasiflari olan bir kustur. Kibris masallarinda da
yer alan kutsal ve mitik bir kustur.

Farkli kdltirlerde Anka, Simurg, Phoenix, Garuda, Grifon gibi isimlerle de
anilan bu fantastik hayvan olaganustu vasiflara sahiptir.

Phoenix esas itibariyle Misir mitolojisinde, Simurg ise iran mitolojisinde
goruliir. Bunun Arap-islam kiltiriindeki yansimasi Anka ya da Zimridianka’'dir.
Garuda ise Hint mitolojisinde yer alir (Coruhlu 2010: 151).

Anka, Kaf Dagr'nda yagadigi varsayilan, tiyleri renkli, yizi insana
benzer asla yere konmayip ytkseklerde ucan ve kendisinde her kustan bir
alamet bulunduran, adi var kendi yok bir kustur. Bu ylzden ona
Zimduridianka denilirmis. iranlilar, Anka’ya (zerinde otuz kustan birer
renk ve alamet bulundurdugu icin Simurg ya da Sireng der (Pala 1998: 36).
iranhlara gére kuslarin padisahidir. Zal ogdlu Riistem’e cesaret ve gaipten
haber veren bir kustur. O, dinyanin Ug¢ kez tahrip edildigini gérmis ve tim
¢aglarin bilgisine sahiptir. Bu ylzden en mikemmel varlik olarak kabul
edilmistir. ihtimal ki Anka’nin bir benzeridir (Gokgimen 2010: 173).

Anadolu halk kdltirinde ve Uriinlerinde “Anka” olarak bildigimiz kus, Kibris
masallarinda “Zimrudianka” olarak ge¢mektedir. Olumlu bir imaj olarak karsimiza
¢ikan ZUmridi Anka kusu esi benzeri olmayan gulcli yapisi ile ve gaybi bilen zeki bir
kus olarak kargimiza cikar. “Zumradu Halka Kusu” (Sakaoglu 1983: 103) masalinda
devlerin caldigi elmalarin ardindan devi bulmak igin yedi kat yeraltina giden
kahramanin kargisina ZUmridi Halka kusunun yavrulari ¢ikar. Dinlenmek igin uzandigi
esnada agacgtan sesler geldigini isiten kahraman bakar ki kuglari ejderha yiyecek
hemen hangerini gikararak ejderhayi oracikta oldurtr. Bir stre sonra tekrar uykuya
dalan kahramanin yanina Zumridi Halka kusu gelir. Oglanin (zerine hicum etmeye
hazirlandidi sirada yavrulari konusarak sdyle derler: “Anne, anne, bizi o kurtardi. Ona
bir kétlluk yapma!”. Cocuklar bdyle deyince analari kanatlarini agar, oglanin tzerine
gllgelik yapar. Ziomridid Anka yavrularini kurtaran kahramana kendisinden bir iyilik
dilemesini sdyler. Kahraman istememesine ragmen ikna olur. Yedi kat yeraltindan
kendisini gikarmasini sdyler. Kus: Bana kirk tulum et, kirk tulum su getir; seni dinyaya
¢ikartayim. Padisah tarafindan temin edilen et ve su ile yolculuk baglar. Kus “ak”
dedikge et, “up” dedikge su verir. En sonunda ak dedigi esnada et bittidi icin budundan
kesip verir. Ancak kus, bu eti tanir, yemez. Agzinda bekletir. Cikinca eti kestigi yere
tekrar yapistirir eskisi gibi olur. Boylece vedalasirlar. Bu masalda Simurg uzun
mesafeleri hizla gitmesi ve gaybi bilmesi ile kahramani varacagi yere ulastirir.

Yavrularini yiyen ejderhayi olduren kahramani kanatlarinin altina alarak
koruyup varacagi yere goturen Zumrudu Anka kugu diger Turk halklarinin anlatilarinda
da yer almaktadir. Bu kusun Kaf daginin ardindaki diinya agacinin tzerinde yasadigina
inaniimaktadir.
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Simurg’dan bahseden birgcok masalda, Simurg dag tepesi ya da orman
icerisinde dedil de bir agacin etrafinda yavrulari ile yagsamaktadir. Yaygin inanisa gore
bu agac¢ ¢inar agacidir.

Genis vyapraklarl, koyu gdlgesi, heybetli gérinisi ve ak
budaklariyla Tark’un kutsal vasiflandirmasina uygun disen c¢inarlar, ‘ulu
aga¢’, ‘gaba agac¢’ unvanlariyla anilir olmuslardir. Masallarda sehzadelerin
atlarini bagladiklari, dibindeki pinardan su ictikleri bu agaclar, nurun,
aydinhgin, Tanri kutunun sembolleridir (Ergun 2004: 232).

Kibris masallarinda yine yavrulari ile yasayan Zamridi Anka’nin bulundugu
bu agacin ismi gegmemekle birlikte agacin ¢inar agaci olmasi muhtemeldir.

incelenen masallardan hareketle Kibris masallarinda Tirk mitolojisinde yer
alan bazi unsurlar izlerini bulmak midmkindir. Masallarin kaynaginin mitler oldugu
dusunulirse birgok masal metninde olaganusti motifler, samanistik unsurlari ve mitik
ifadeleri gérmek kacginilmaz olacaktir. Agac, at, ayna, dev, elma, ejderha, peri, su, yer
alti/yer Ustl, yilan, zUmrudl halka/simurg/anka kusu gibi motifler bu masallarda
olaganusti vasiflar tasimaktadir. Ancak bu basliklardan dev, ejderha, peri, Anka kusu
gibi motifler net olarak mitolojik dénemleri yansitsa da elma, ayna, yilan, aga¢ gibi
motifler yapilis sureci unutulup simge olarak masallarda yerlerini almislardir.

Kibris masallarinda, masal kahramanlarinin gittikleri yerler (yeralti/yerusti),
yolculuklari, karsilastiklari engeller, renk ve sayilara kadar bir samanin yolculugu ile
blylk bir benzerlik gostermektedir. Yine Samanizm’de gecen (gl evren anlayigi olan
yeralti, diinya ve gokylzu algisi masallarda da kendini koruyan énemli bir motif olarak
gecmektedir. Ugll evren anlayisina ek olarak ayna, dag, agac ve su gibi motif ve kltler
masallarda gegen bagliklardan bazilaridir.

Masalda heyecan unsurunu tetikleyen dev motifi Kibris masallarinda sikga
gecen bir motiftir. Devler, bagi, clssesi, caninin baska yerde gizlenmesi ve sihirli
objelere (simsir tarak, ayna) sahip olmalari ile masallarda gecen en canli figurlerdir.
Dunya mitolojilerinde olumlu ve olumsuz olarak farkli sekilde yer alan dev, Kibris
masallarinda degiskenlik gostermektedir. Devden sonra adi sikga gecen bir bagka
hayvan ise attir. Kibris masallarinda rizgar menseli atlar grubunda yer alan atlar bir
yoni ile Yunan mitolojisindeki Pegasus’u hatirlatirken daha c¢ok Turk kultirinde yer
alan “Tulpar’i hissettirmektedir. Kahramanlarin asil yardimcilari bu atlar géz acip
kapama suresinde hizli olmalari ile Hizir fonksiyonunu Ustlenmislerdir.

Yaratilig mitolojilerinde Erlik’e yardim eden yilan, lanetlenerek yeraltina inmesi
ile “k6tli” addedilmesinin aksine Kibris masallarinda olumlu bir gérev yiiklenmistir. lyi
bir vasfa sahip bir diger varlik ise Simurg’tur. Olaganusti 6zelliklere sahip bu mitolojik
kug, Kibris masallarinda bazen yavrularini koruyan anne bazen de kahramani
yeraltindan yeristiine ¢ikaran iyi bir karakter olarak ortaya ¢ikmaktadir. Simurg’un iyi
resmedildigi masallarda yavrulari ¢alan kotu karakter olarak da Ejderha yer almigtir.

Mitlerin efsane, destan ve masala donistiguni ya da bir¢ok mitik unsurun bu
turlere girdigini kabul edersek mitolojinin bu drtnlerde halen varhgini korudugunu
gormus oluruz. Kibris masallarinda mitolojinin  zengin dlnyasi masallarin
olagandustuiltkleriyle harmanlanarak genis bir yelpazede sunulmustur.
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