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Ozet

Tarihi dénemlerden giiniimiize dek (in’in Tiirkistan topraklarini yurt edinen
Uygurlar, geleneklerini yasatma ve bunlari gen¢ kusaklara aktarma alaninda
oldukca bagsarilidirlar. Bu gelenekler giindelik hayatin her asamasinda rahatlikla
gériilebilmektedir.

Gegcmiste édzellikle sézlii anlati tiirleri, yash aile bireyleri tarafindan genclere
aktarilirken artik bu aktarimda yazili kaynaklarin da kullanildigr gériilmektedir.
Ozellikle Uygur masallarinin derlenmesi ve yaziya gecirilmesi alaninda énemli
calismalar yapilmigtir.

Uygur masallart toplumun en eski kiiltiir katmanlarinin yani sira ¢cagdas diinyayi
da icine almaktadir. Bu masallarda bazen tek tanrili Islam inanci bazen de gecmis
inang sisteminin kalintilart rahatlikla gériilebilmektedir.

Uygur masallarinda yer alan ejderha, Yalmavuz ve dev tipleri geg¢misin inang
unsurlarini yansitmaktadir. Bildirimizde genel olarak Uygur sihir masallarinin tip
yapisi, bu masallarda yer alan mitik karakterlerin iglevleri ve tanimlari lizerinde
durulmaya calisilacaktir.

Anahtar Kelimeler: Uygur, masal, mit, olagantistii, diisman, sihir masallart.

THE MYTHICAL ORIGINS OF EXTRAORDINARY ENEMIES IN
UYGHUR MAGICAL TALES

Abstract

Inhabited in the Turkestan territory of China from historical periods to the present
day, Uyghurs have been very successful in maintaining their traditions and
transferring them to younger generations. These traditions can be seen easily in
every stage of daily life. Nowadays written sources are also used in the transfer of
these traditions.

In the past, especially the oral narrative types were transferred to young people by
the elderly family members but now the usage of written sources has been noted in
this transfer. Significant studies have been carried out in the field of compiling and
writing of Uyghur tales.

Uyghur tales include the oldest cultural strata of society as well as the
contemporary world. In these tales, sometimes the monotheistic Islamic faith and
sometimes the remains of the past belief system can be easily seen.

The dragon, Yalmavuz and giant types in Uyghur tales reflect the beliefs of the past.
In this paper, the type structure of Uyghur magical tales and the functions and
definitions of mythical characters in these tales will be studied.

Keywords: Uyghur, tale, myth, extraordinary, enemy, magical tales.
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Giris

Uygurlar, Hunlarin soyundan gelen ¢ok eski ve koklii bir tarihe sahip Tiirk boylarindan
biridir. Goktiirklere tabi olan Uygurlar, 740 yilinda bagimsizhigini ilan etmis ve 840l
yillara kadar da egemenligini siirdiirmuslerdir. Uygurlar i¢ ve dis faktorlerin baskisi
sonucu 840 yilindan sonra yiizlerce yildir yasadiklar1 Orhun ve Selenga vadilerini terk
edip kadim yurtlar1 olan Dogu Tiirkistan topraklarina yerlesmislerdir. Dogu Tiirkistan
topraklarimin tarihi ipek Yolu giizergdhinda bulunmasi sebebiyle cesitli medeniyet ve
kiiltlirlerle temasa ge¢mis olan Uygurlar yeni kiiltiirel muhitte kendilerine has parlak bir
medeniyet insa etmeyi basarmislardir. Erken donemde yerlesik hayata gecmeleri, yaziy1
ve matbaay1 kullanmalari, farkli dinlere inanmis olmalari, 6zellikle ticaretle ugrasmalari
Uygur kiltiriiniin sekillenmesinde etkili olmustur (Ligeti, 1986; Tasagil, 2015;
Candarhoglu, 2004).

Uygurlarin kabul ettigi dinler Uygur kiiltiirel hayatini derinden etkilemistir. Budizm’i
kabul eden Uygurlar Budist metinler igindeki masal drnekleriyle karsilasmislardir. 9 ve 10.
ylizyilldan beri masal tiiriinii taniyan Uygurlarin masal kiilliyati icerisinde sihir masallari
o6nemli bir yer teskil etmektedir. Bu ¢alismada Uygur sihir masallarindaki olaganitistii
diismanlarin -ejderha, dev, Yalmavuz- mitik kokeni lizerinde durulmustur.

Masallar kiiltiirel kodlar1 barindirma bakimindan olduk¢a zengin bir tiirdiir. Toplumlar
yaratmis olduklar1 masallar araciligiyla kiiltiirel varliklarini ve milli kimliklerini korur,
gelenek ve goreneklerini de sonraki nesillere aktarirlar. S6z konusu kiltiirel kodlarin
analiz edilmesi Uygurlarin tarihi, siyasi, ekonomik ve dini gecmisleri hakkinda daha fazla
bilgi sahibi olmamizi saglar.

1. Mitolojik Kékenleri Bakimindan Uygur Sihir Masallar

Bu kisimda 6nce mit, mitin islevi ve mitolojinin tanimi hakkinda kisaca bilgi
verildikten sonra Uygur sihir masallarinda tespit edilen olaganiistii diismanlarin
mitolojik kokenleri incelenmistir.

Mit, tanrilarin hikayelerini, dini acidan diinyanin olusumunu, yaratilisi, tanrilarin
o6rnek davranislar1 sonucunda olusan diinyay1 anlatir. Mit toplumun dini degerlerini
ve normlarini yansitir. Genel olarak mitler gercek, yaratilis ve zamanin baslangici
hakkinda bilgi verirler. Mitin muhtevasindan hareket ederek diinyanin temeli olan
yerin yaratilisi, tanrisal olaylar, bir kiiltiire ait kahramanlar vb. hakkinda bilgi elde
etmek miimkiindiir (Honko, 2010:150- 152). ilkel kiiltiirlerde mit vazgecilmez bir
isleve sahipti. Mit, inanc1 dile getirir, inanc1 giliclendirir ve diizenler (Raglan, 2010:
192). Mit, olaylarin oykiilenmis bicimidir; bu 6ykiiler belli bir kutsallik icerirler ve bu
kutsal iletisim birtakim sembollerle anlatilir. Mitin icinde gecen olaylardan ya da var olan
nesnelerden bazilar1 bu diinya tlizerinde var olmayan tiirdendir, bunlar sadece mitlerin
icinde vardirlar (Cohen, 2010: 161). Ornegin Yalmavuz yedi bash bir devdir. Gergek
hayatta olmasi miimkiin olmayan bu dev, mitik donemdeki kutsal disi iyedir. Mitik
donemdeki bu olaganiistiliikler masallarda yasamaya devam etmistir. Mitolojiyi bilmek
kiltiirel kodlar1 dogru okumak i¢in 6nemlidir.

Mitolojiler toplumlarin kiiltlirel degerlerini barindiran bir bilimdir. Gegmisten giiniimtize
sosyal hayatimizin icinde mitolojilerden gecen karakterler, isimler, yer adlari, canavarlar
hem gerc¢ek anlamlariyla hem de benzetmeler ile edebiyat, miizik, sinema, resim gibi sanat
dallarinin bir¢ogunda kendini gostermistir (Yayan, 2017: 103).

Mitolojik ¢agdaki gizli kozmik bilgi tek tanrili dinler donemindeki ezoterikler tarafindan
kutsal kitaba aykiri olmayacak bir bigcimde ve boyutta yasatilir. Tiirkler, din degistirme ve
yeni dini sistemlerden bir takim alintilar yapmis olsalar da iman ve inang¢ baglaminda
her zaman eski mitolojik inanclara bagh kalmislardir (Bayat, 2011: 15- 21). Mitik
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diislince ve inanglar her donemde degisip doniiserek zamanin sartlarina uyum saglayip
kabul edilmeyen yonlerini torpiileyerek glinlimiize kadar bir¢ok sanatsal iriin i¢inde
varligin1 koruya gelmistir. Masallar, bu sanatsal iiriinlerin basinda gelir. Zira onlar mitik
doneme ait bircok mitolojik inang¢la doludurlar. Koruyucu iye olan Yalmavuz ise yedi bash
deve dontiserek varligini kabul ettirip kendini anlattirmay1 basarmistir.

Uygurlarin énemli hazinelerinden olan masallar, zengin mitolojik motifler ihtiva ederler.
Bu masallar mitolojik devirlerden sonraki tarihi devirler icinde meydana gelmelerine
ragmen mitlerin izlerini tasirlar. Bu mitolojik inanclar ve bunlar1 barindiran sanatsal
triinler toplumlarin ge¢misten gelecege tasidiklari kiiltiirel kodlar1 barindirmalari
bakimindan son derece degerlidirler.

2. Olaganiistii Diismanlar

Kéken acisindan iye kiiltiiyle baglantili olan, zaman icinde kotii veya kara iye kategorisine
giren demonolojik varliklar Tiirk mitolojisinde yaygin bir 6zellik kazanmistir. Demonik
varliklar, Mitolojik Ana kdlti ile Tanr kiiltli arasinda ge¢is merhalesini olusturmaktadir.
Doga giicleriyle baglantih olan demonik varlik ve karakterler zamanla
antropomorflastirilmis ve dini sistemlerin etkisiyle yeni sekil almistir. Demonoloji, yalniz
yer alt1 diinyasinin ruhlarim degil, yer iistii aleminin kimi korkung, kimi oldiirticii, kimi
hizli don degistiren varliklar1 kapsayan kategoridir (Bayat, 2012: 277- 278). Uygur sihir
masallarinda yer alan olagantistii diismanlar ejderha ve devdir. Uygur sihir masallarindaki
olaganiistli diismanlardan bir digeri ise Yedi Basli Yalmavuzdur. Masallarda Yalmavuz icin
bazen yedi basli dev bazen de yedi bash ejderha ifadeleri kullanilmistir.

Bazi1 Uygur masallarinda Yalmavuz; her seyi kasip kavuran, siipiiriip yutan, yiyip bitiren,
kasirga seklinde ortaya ¢ikan bir ejderha olarak goriiliir (Inayet, 2007: 54- 55).

2.1. Uygur Sihir Masallarindaki Ejderha Motifi

Turkiye Tiirkcesinde ejder/ejderha; Azericede ajdaha; Baskurtcada ajdaha; Kazakcada
ajdaha/ aydahar; Kirgizcada acidaar; Ozbekgede ajdaha; Tatarcada ajdaha; Tiirkmencede
ajdar/ ajdarha; Uygurcada ise ejderha seklinde kullanilmaktadir. Tiirkler, ejderhay: yedi
bash yilan seklinde diisiinmiislerdir (Inayet, 2007: 56).

Diinyanin bir¢ok yerinde kotiliiglin veya seytani egilimlerin bir sembolii olarak
efsane ve masallarda yer alan ejderha motifinin agirhik merkezinin Orta Asya ve
Uzak Dogu (Ocak, 2005: 226) oldugu diisiiniilmektedir. Bu masal hayvani, gok ve yer-
su unsurlarina bagl olarak genis bir uygulama alanmi bulmustur. Tiirklerde erken
dénemlerde bereket, refah, gii¢ ve kuvvetin sembolii kabul edilen bu efsanevi yaratik On
Asya Kkiiltiiriiyle iliskiye gecildikten sonra olumlu anlamlarim1 kaybederek kotiiliigiin
sembolii haline gelmistir (Coruhlu, 2002: 132- 133).

Tirk mitolojisinde hayvanlarin diinya modelinde rol almalar1 kozmosun zoomorfik
bicimde tasavvur edilmesiyle baglantilidir. Ejder motifi diinyanin ilk zoomorfik
tasarimidir. Goktiirklerin ve Uygurlarin kutsal saydiklar cift bash ejder kabartmasina
rastlanmistir. Evren olarak bilinen ejder veya ejderha, mitolojik diistincede diinyanin
en eski zoomorfik algilanis seklidir (Bayat, 2011: 67- 68).

Ejder, kahramanliga gecis ayinlerinde ve mitoslarda oynadigi rol disinda bir¢cok
gelenekte (Dogu Asya, Hint, Afrika ve digerleri) kozmolojik bir simgecilige de
konudur; evrenin bicim-6ncesi tarzini, Yaratilis éncesinin béliinmemis ‘Bir’ini
simgeler (Eliade, 1994: 162).

Tlrklere ait mitik anlatilarda su kiiltli 6nemli bir konumdadir. Su ile ilgili mitlerde
ozellikle ejder dikkat cekmektedir. Kaosun simgesi olan su, evrenin imgesi olan ejderle
eslestirilmistir. Bu da baslangic1 simgeleyen iki varligin bir araya getirilmesidir. Ejder,
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yilanin uzun stire yasadiktan sonra doniisiime ugrayan bir sekli olarak kabul edilmistir.
Bicimsiz sekli bakimindan kaosu hatirlatan su, ejder seklinde tasavvur edilmistir.
Ejderhanin agacla, bitkiyle alakalandirilmasi onun su kiiltiine bagh oldugunu gosterir. Bu
da kaostan kozmosun dogusunu simgeler. Evrensel bir motif olan yilan ve ejderin su ile
baglantis1 Babillilerde su, hayat ve saghk tanrisi Ningiszida’nin sembollii olarak
bilinmesinde de kendini gosterir. Ancak eski mitolojilerin Su hamisi olan yilan veya ejder,
semavi dinlerde karanliklarin giicii ve kotii ruhlarin simgesine c¢evrilmistir (Bayat,
2012:255-257). Masallarda ejderhalar genellikle suyun basinda durup sehri ve insanlari
susuz birakmakla tehdit ederler. Ejderhalar kesinlikle suyla ilgilidir. Yagmurun ve suyun
efendisi, gok glriltiisiiniin tanrisi ya da yagmurun ve suyun tanrisi olarak anilirlar.
Firtinalar ¢ikaranlar da vardir (Armutak, 2004: 152).

Akarsu, gol, magara ve bulutlarda yasadigina inanilan ejderha, eski zaman insanlarinin
cogu tarafindan tanri ile iliskili bir varlik bazen de tanri olarak kabul edilmistir (Gok¢imen,
2010: 176). Sularin altinda yasayan ejderha, yilan ve deniz hayvanlar1 derinligin kutsal
giicliyle sarmalanmislardir. Bunlar diinya iizerindeki bereketi kontrol ederler (Eliade,
2003: 212-213). Cin ve Japon ejderhasi su ile yakindan ilgilidir. Ejderha,
gokgiiriltiisi tanrisidir. Cin ejderhasi; Ari-Hint tanrisi Indra?l, Yunan tanrisi Zeusz?,
Anadoludaki Tarku, Kuzey Avrupadaki Thor3, Babil'in Marduk'u gibi tarimla ilgili
diger yagmur ve gok giiriiltiisii tanrilarina benzer (Mackenzie, 1996: 50).

Cin’de imparatorluk sembolii olan ejderha, Tiirkleri bu yoniiyle etkilemis ve Turk
mitolojisinde su, bolluk ve yeniden dogusun timsali sayilmistir. Uygur devrinde olumlu bir
simge olmaya devam eden ejderin ilahlarla ilgili oldugu anlasilmaktadir. Uygur
mitolojisinde yar1 insan yar1 ejder oOzellikleri gosteren ejder hanlarindan da
bahsedilmektedir (Coruhlu, 2002: 33). Batuhan ve karis1 yer altinda yasayan ve ayni
bedeni tasiyan cift insan basli sar1 bir yilandir.

“Tliccarin Oglu” (Yalgcinkaya, 2018: 1800- 1811) masalinda, sehirdekiler ¢cok gecmeden
sularin kesildigini goriirler, kuraklik bas gosterince padisah birka¢ yigidi bulagin ¢ikis
noktasina gonderir fakat giden hi¢ kimse geri donmez. Tiiccarin oglu, deryanin cikis
noktasina gidince suyun yolunu bilyiik bir ejderhanin tuttugunu gorir. “Ejderha,
padisahina varip soyle, her yil tam iste o zamanda bana otuz deve, otuz Tibet 6kiizi, otuz at,
otuz inek, otuz koyun, otuz keci, otuz kiz alip versin. Eger bunu kabul etmezse giizel yurdunu
susuz koyup, kurutuveririm.” der.

Ejderha masallarda genellikle insanlarin basina bela olur. Hi¢ kimse bu ejderhay1 yenemez
ve onun soylediklerini yapmaya mecbur kalir. “Perizat” (Yalcinkaya, 2018: 1680-1683)
masalinda yurdun birinde bir ejderha peyda olur ve padisahi haraca baglar. O, her yil
sehre gelir ve sehrin biitiin giizel kizlarin yer.

Bu durum, mitik dénemdeki insan kurbani inancinin form degistirerek masallarda
anlatilmaya devam ettigini gostermektedir. Mitik donemde kutsal ruhlara isteyerek
kurban edilen genc¢ kizlar daha sonraki donemlerde masallarda birer magdur olarak
ortaya cikar. Kutsal olarak kabul edilen ejderha ise demonik bir varliga doniismistiir.

“Idikut Dag1 Hakkinda Rivayet” (Yalginkaya, 2018: 1491-1496) masalinda Tanr1 Nizamtay’1
ejderhay1 oldiirmekle gorevlendirmistir. Nizamtay riiyasinda bir adam goértr, bu adam
Nizamtay’a Kuhikap’a yerlesen bati tarafindan bir vahsi hayvanin sehre dogru gelmekte
oldugunu soyler. O, yurtlardaki olaganiistii giizel kizlar1 yiyip insanlarin hayatini tehdit

1 Indra: Gékyiiziine ait hem iyi hem de kotii bir tanridir. Tarlalarin, yeryiiziiniin efendisi; hayvanlarin ve

akmasini saglamistir (Demirci, 1991: 54-55).
2 Zeus: Goklerin tanrisidir, yildirimla resmedilir (Daniels, 2014:129).
3 Thor: Simsek tanrisi (Daniels, 2014:198).
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eden vahsi bir hayvandir. Bu hayvani kainattan yok etme vazifesini yerine getirmek icin
Tanr bir kilavuz gonderir. Bu vahsi hayvan agzindan ates sagarak oniine gelen seyleri
yutuveren ejderhadir. Kilavuz, Nizamtay’a Tanri’'nin mesajini iletir. Nizamtay ejderhayi
6ldirtip sehri kurtarir.

Uygur sihir masallarindaki ejderhalar genellikle agaglarin yaninda gortiliirler. “Ecmen
Batur” (Yalginkaya, 2018: 1437-1442) masalinda biiyiik bir ejderha, siirme kusun
yavrularimi yemek tlizereyken Ecmen Batur Ziilfikar ile ejderhayi o6lduriir. Siirme Kus
Ecmen Batur’u sirtina bindirip tisteki aleme ¢ikarir.

Hayat agacinin dibine dolanmis cift bash ejder 8 ve 13. yiizyillar arasinda Uygur Bezeklik
bolgesinde sik olarak tasvir edilmistir (Aydin, 2013: 4). Er Tostiik yer altina iner. Yer
altinda kokleri diinyanin merkezinden cennete giden bir karaaga¢ bulur. Agacin
altindaki ejderhay1 o6ldiriir. Minnettar kartal onu yasayanlarin diinyasina tasir.
1300’lerde Islam mimarisinde ejderha topraga gomiili ve hayat agacinin
destekler sekilde tasvir edilmistir (Baldick, 2011: 91). Burada ejderha Hayat
Agacr’nin koruyucusu gibi gériinmektedir. Oliimsiizliigii de sembolize etmektedir.

Ejderhanin fiziki 6zellikleri olduk¢a korkung¢ tasvir edilmistir. Cogu zaman c¢ok basl,
agzindan ates puskiirten bir dudagi yerde biri gokte, bir solukta her seyi yutabilen vb.
sekillerde tasvir edilmistir.

Eski metinlere gore ejderha, bir insan tarafindan éldiiriilmedikge yasar, yani kendiliginden
6lmez (Yondemli, 2004: 92). “Padisah ile Yuha” (Yalginkaya, 2018: 1662-1667) masalinda
yilan kirk yil yasadiktan sonra ejderha, ejderha kirk yil yasadiktan sonra yuha olur. Yuha
kirk yil yasadiktan sonra insana ve her c¢esit hayvana doniisebilecek 6zelliklere sahip olur.

Ejderhalar, Uygur sihir masallarindaki en gili¢li olaganiistii diismanlardan biridir.
Genellikle sehirlere saldirip yurtlar viran ederler, insanlara ve hayvanlara zarar verirler,
insanlar1 haraca baglarlar. “idikut Dag1 Hakkinda Rivayet” (Yalcinkaya, 2018: 1491-1496)
masalindaki Kuhikap’a yerlesen ejderha, kabile reisi Kili¢h haraca baglamistir. Ejderha,
Kili¢’a biitiin kabileye bagh giizel kizlar toplayip kendisine getirmesini aksi halde halkini
toplayip gitmesini soyler. Buradaki ejderha, acimasiz zalim yoneticileri temsil eder.
Ejderhanin cesitli isteklerde bulunmasi, mala ve cana kastetmesi gibi olaylar zalim
yoOneticilerin agir vergilerini ve zulmiinii anlatan sembolik bir ifadedir. Mitik dénemde
insanlar kotii ruhlarin gazabindan korunmak icin onlara kurbanlar hatta insan kurbanlar
sunmuslardir. Yeni donemde bu kotii ruhlarin yerini kotli yoneticiler almistir. Ejderha, bu
kot yoneticilerin modern zamandaki tipidir. Boylece mitik donemdeki ejderha halkin
manevi ihtiyacini karsiladigi i¢cin daha sonraki donemde kendine uygun bir zemin bularak
yasamaya devam etmistir. Ejderha simgesi bir arketiptir.

Bilin¢dis1 dilinde, arketipler simgeler seklinde ortaya cikar. Arketipler bir biitiin olarak ele
alindiginda, insan ruhunun gizil gli¢lerinin toplamimi canlandirir. Bunlar Tanri, insan ve
kozmos arasindaki derin iliskiler bakimindan atalardan kalma zengin bilin¢disindandir;
yasamlarimiza oradan uzanirlar. Yansimalarini ¢éziimlemek, onlar1 bilin¢ disina ¢ikarmak
gerekir (Jung, 2006: 52).

Bir gok imgesi olan ejderha genellikle insanin igindeki gizli olan gizemli giicii simgeler.
Insanoglu, agiga vurmaya cesaret edemedigi bu giicten korkar. Bu yiizden ejderhay:
6ldiirmek bu korkunun iistesinden gelmek anlamina gelir. Ejderhay1 dizginlemek ya da
ehlilestirmek ise insanin amaclarini yiikseltmek icin bilinmeyeni doniistiirmesi ya da
ondan yararlanmasidir (Hall, 2001: 61).

Sonug olarak ejderha mitik dénemde koruyucu 6zellikle suyun koruyucu iyesi iken daha
sonra insanlarin canina malina zarar veren demonik bir tipe donlismiistiir. Diinyanin
diregi olan kozmik aga¢ ve yasamin kaynagi olan suyla birlikte goriilmesi onun mitik

Uluslararast Uygur Arastirmalari Dergisi Sayi: 2019/13



Fatos YALCINKAYA

donemde kutsal ve koruyucu bir iye oldugunu goéstermektedir. Bollugun ve bereketin
sahibi olan bu iye, daha sonra yok edip tiiketen bir hale donlismiistiir. Ejderha hem
bereketi ve dogurganligi hem de yikimi ve yok olmay1 biinyesinde tasir.

2.2.Uygur Sihir Masallarindaki Dev Motifi

Dev Tiirkiye Tiirkcesinde dev; Azericede div; Tiirkmencede Dov; Kazakcada dav;
Kirgizcada dé; Tatarcada diyii; Ozbekcede dev ve Uygurcada deva seklinde
kullanilmaktadir (Inayet, 2007: 63). Peygamber Enok’un Kitabi’nda devlerin nasil diinyaya
geldigi su sekilde anlatilmistir:

Insanogullarinin giizel ve almh kizlar olur. Melekler, goklerin ¢ocuklari, onlar1 gériince
onlara asik olurlar. Toplam iki yliz melek Hermon Dagi'na inip asik olduklar1 kizlarla
evlenirler. Kadinlar hamile kalir ve boylar1 135 metre olan devleri dogururlar. Bu devler
diinyadaki biitiin yiyecekleri, yaban hayvanlarini, siiriingenleri, baliklari, kuslar1 ve
insanlar1 yemeye baslarlar. Her seyi yiyip bitirdikten sonra birbirlerini yemeye baslarlar.
Tanr1 Cebrail’i yollar. Cebrail Gozclilerin (Meleklerin) cocuklarinin insanlarin arasindan
cikarir. Bunlar birbirlerine diisiip birbirlerini yok ederler. Buna sebep olan Goézciiler de
Sorgu Giinii'ne kadar gokyiiziinden kovulurlar, o giin geldiginde ise cezalandirilacaklardir
(Enok, 2018: 32-37).

Tanri, meleklere size es vermedim ciinkii sizin yeriniz goklerdi. Siz diinyadaki kadinlarla
birlikte olup kendinizi kirlettiniz. Siz ruhtan ve etten olma devleri diinyaya getirdiniz.
Onlara kotii ruh denecek ve mekanlarn diinya olacak. insanlardan ve Gozciiler'den
olduklar1 i¢in onlarin bedenleri kotii ruhlara hizmet edecek. Devlerin ruhlar1 diinyaya
zullim, savas ve bela getirecektir. Devler dlecek ruhlari bedenlerini terk edecek ve biiyiik
yargl giinii gelince yargilanacaklardir (Enok, 2018: 44).

Tiirk mitolojisinde kotii ruhlar ve yer alti ruhlarinin yani sira Yelbegen adiyla bilinen dev
goriiliir. Yedi bagl bir dev ise biitiin Tiirk topluluklarinda gériilmektedir (Ogel, 1995: 564).
Uygur masallarindaki sik sik Yalmavuz i¢in yedi bash dev ifadesi kullanilmistir.

Yalmavuz ve dev arasinda yakin bir iliski vardir. Bu yiizden de Yalmavuz ve dev zaman
zaman birbirine karistirllmaktadir. Aslinda Yalmavuz ile dev ayni aileye mensupturlar.
Yalmavuz yalnmiz Tirk mitolojisinde gortiliirken dev biitiin diinya mitolojisinde goriilebilir.
Yalmavuz ve dev ortak 6zelliklere sahiptir. Dev de Yalmavuz gibi olumlu ve olumsuz ikili
karaktere sahiptir. Devler de Yalmavuz gibi koti giic degil ilahi yonleri olan gii¢lerdir.
Tiirk mitolojisinde dev gibi kotl ruhlarin ortaya ¢ikmasi yer alti diinyasinin hakimi Erlik
Han'’la ilgilidir. Erlik Oliiler Diinyasi'min hakimidir. Dolayisiyla o dev gibi kotii ruhlarin ve
giiclerin yaraticis1 olarak goriilmektedir. Devin mitik kokeni ejderhaya dayanmaktadir.
Devin iki basl, dort basli, boynuzluy, tiiylii olusu, alev piiskiirtmesi, u¢masi, kus sekline
girmesi, kasirga ¢ikarmasi, bu tipin yirticc hayvan veya ejderhadan geldigini
gostermektedir. Ejderha, devin ilk goriintiisiidiir. Devler, ejderhalarin insan seklindeki
gorintiisiidiir (Inayet, 2007: 60- 64).

“Sihirli ElIma” (Yalginkaya, 2018: 1718-1735) masalinda, kasirga seklinde ortaya ¢ikan dev
bahcedeki sihirli elmay1 calar. Masalda, Ahmetcan ve kardesleri elmalar1 bulmak icin yola
cikarlar. Ahmetcan, yer altina inip dnce kara devi 6ldiiriir ve onun kacirdigi Dursunay adh
melikeyi, sonra ak devi 6ldiiriip Glimiisay denen melikeyi en sonunda da kizil devi 61dtriip
Altinay denen melikeyi devlerden kurtarir ve sihirli elmalari da alir. Bu masaldaki kizlarin
devler tarafindan kagirilmasinin kokeni mitik donemde ruhlara verilen insan kurbanidir.

Devler olaganiistii giice ve sihir giiciine sahiptirler. Devler, insanlar1 cesitli sekillere
dontistiirme, istedikleri anda da asillarina déniistiirme ya da kendi kiliklarin1 degistirme

4 Gozcii: Melek.
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gibi o6zelliklere sahiptirler. Gen¢ kizlar1 kacirip kendileriyle evlenmeye zorlamalari ya da
giizel kiz suretine girip yigitleri aldatmalar1 onlarin da tipki Yalmavuz gibi ¢ift cinsiyetli
oldugunu géstermektedir (Inayet, 2007: 63). Devlerin sihir yapma 6zelligi vardur.

Ab-1 Hayat” (Yalcinkaya, 2018: 1251-1258) masalinda dev, asik oldugu bir sehzadeyi
yilana doniistiirr.

Devler, aslinda cok kuvvetli bazi doga gii¢lerinin bedenlestirilmis bicimidir. Devin kasirga,
firtina, duman seklinde ortaya ¢ikmasinin nedeni budur. Insanoglunun devlerle
miicadelesi, onun dogaya karsi miicadelesini sembolize eder. Dinsel acidan bakilinca
devler tanrilarin rakipleri ya da hizmetgcileridirler. Mitolojik acidan bakilinca devler bazen
insanlar1 yiyen korkung giicleri olan bazen de insanlara yardimeci olan olagantistii varliklar
olarak goriiliirler (inayet, 2007: 60-61). Kuzey Tiirk destanlarinda Yelbegen anormal
biiytikliikte, insan yiyen devdir. Devlerin aileleri de insanlar gibidir. Devlerin kizlar1 ve
ogullar1 vardir. Onlarin da giil bahceleri vardir. Biiylik kulakli devler daha ¢ok yer altinda
bulunurlar (Ogel, 1995: 562- 563). Pertev Naili Boratav, masallardaki devler i¢in sunlar
soyler:

Hayvan masallarindaki devler, canavarlar, cinler, periler; yirticiliklari, abartilmis boylari
poslar;, sik stk sekil degistirme yeteneklerinin disinda insancill bir diizeye
indirgenmislerdir. insanlar gibi ahlaksal kategori gosterirler: iyi ve kotii. insanlarla olan
iliskilerinde de her seyleri insan topluluklarindaki gibidir. Hepsi insanlarin dilinden
konusur. Devler aile hayati siirdiiriirler, kimileri ciftcilik yapar, kimileri avcilikla geginir
(Boratav, 1983: 277).

Dev, Uygur masallarindaki en yaygin mitik tiplerdendir. Iinsanlara zarar veren devlerin
yani sira insanlara yardim eden devler de vardir. Bu devlerin sekil degistirme 6zellikleri
de vardir.

“Ejderha Yigit” (Yalg¢inkaya, 2018: 1442-1448) masalinda kadin, kaybolan kocasini
ararken devlerin mekanina gelir. Oradan kurtulmasi ve kocasini kagirmasi icin kiiciik dev
kadina sihir yapmasini 6gretir. Kadin kii¢lik devden 6grendigi sihirle kocasini alip kacar.
Kendisini takip eden devlerden kurtulmak icin de sihirle cesitli varliklara doniisiir. Ona
bunlari 6greten kiigiik devdir.

“Zirek” (Yalginkaya, 2018: 1853-1865) masalinda Zirek, Yalmavuz'un mahkiim ettigi iki
devi azat eder. Devler basi dara diistiigiinde yardima ¢agirmasi icin Zirek’e bir tutam
saclarini verirler. Buradaki devler kahramana yardim eden iyi devlerdir.

Uygur masallarinda mitik hayvanlarin yasadigi mekanlar da olaganiistiidiir. Devler,
ulasilmaz alemlerde, Kaf Dag1 ve benzeri mitik daglarin arkasinda ya da yer altinda
hayatlarini siirdiiriirler. “Biilbiilgoya” (Yalg¢inkaya, 2018: 1393-1405) masalinda babasi
icin Biilblilgoya’y1 aramaya ¢ikan ii¢ kardesten en kii¢iiciigii yolda apak giyinen, beyaz
sarik sarinan, apak sakalli bir yash adam goriir. Adam ona, oglum sen tehlikeli bir yere
devlerin mekanina gelmissin, der. Senin Biilbiilgoya'y1 alman icin devler padisahinin
kizlarinin parmagindaki ytiziigii alman gerek, demis. Her giin buraya devler padisahinin iki
kiz1 giivercin donunda gelip yiizerler, onlar kiyafetlerini ¢ikarip ylizmeye baslarken sen o
kiyafetleri al. Yigit soylenenleri yapar ve yliziigii alir ve sonunda devler padisahinin kiiglik
kiziyla da evlenir.

“Hezim ile Cad1” (Yalginkaya, 2018: 1472-1485) masalinda acimasiz bey Hezim'i kandirip
bir dag basinda birakir. Hezim devler padisahinin Dev Peri ve Dev Kiigiizat denen iki
kizinin sahibi oldugu baga gelir. Bu iki dev kizi diger devlere benzemediklerinden ona
zarar vermemislerdir.
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Masallardaki olaganiistii durumlardan biri de canin/ruhun bedenin disinda olmasi
durumudur.

llkel insan, her varhgin bedeninde ayri bir cani/ruhu bulundugunu diisiinmiistiir. insan
strekli bir miicadele icerisindedir. Bu miicadele insanin tabiatla, insanin insanla olan
miicadelesidir. Her an yaralanmaya, hatta o6ldiirilmeye maruz kalabilecek insanin bu
durumu onu canin/ruhun bedenin disinda bir yerde olma varsayimina itmistir. Ciinkii
beden her an tehlikeye ugrayabilir. Oysa can bedenden ayri, giivenli bir yerde olursa
zarara ugrama tehlikesi de ortadan kalkacak dolayisiyla beden de giivende olacaktir. Diger
yandan eger can bir zarara ugrarsa beden ya hastalanacak ya da dlecektir (Sever, 2003:
161-162).

“Sehzadenin Acayip Serglizesti” (Yalginkaya, 2018: 1792-1798) masalinda, sehzade
Buhara padisahin kizina ait resmi gorir ve ona asik olur. Kizi bulmak icin yola cikar. Yolda
muhafizlarin 6ldiirmek lizere oldugu Kemek Heyyar adli kisiyi kurtarir. Kemek Heyyar
devlerin kacirdig1 kizi kurtarir. Devler kizi tekrar kagirirlar. Devlerden kurtulmanin tek
yolu onlarin caninin nerede oldugunu 6grenmektir. Kiz kendisine asik Topal Dev’den
canlarinin nerede oldugunu 6grenir. Riizgdr topundaki havayi bosaltip biitiin devleri
oldiritrler.

llkel insan, ruhu goriilebilir ve elle tutulabilir, bir kutuda ya da kavanozda saklayabilir;
yaralanmaya, kirilmaya veya pargalanmaya a¢ik somut maddi bir sey olarak diisinmiisttir.
Ruh zarar gérmedigi siirece insan sagliklidir eger o zarar goriirse aci1 duyulur, yok edilirse
sahibi oliir. Ruhun zarar gérme ihtimali ¢ok yiiksektir. Bunun icin de ilkel insan ruhu
bedenin disina ¢ikarir ve onun giivenligi icin onu giivenli bir yere koyar. Ruh, zarar
gormedigi siirece insan 6lmez yani oliimsiizlesir (Frazer, 1992: 269-270). Oliimiin
gerceklesebilmesi icin 6liim ruhu adini verdigimiz seyin ele gecirilmesi ve yok edilmesi
gerekir. Olim ruhu cogunlukla bedenin disinda bir yerde saklidir. Oliim ruhlarinin
bedenin disinda, ulasilmasi ve bulunmasi gii¢ bir yerde saklanmasi her an yaralanmaya,
yok edilmeye acik olan bedenin muhafazasina yonelik bir harekettir. Ruh giivenli ve
erisilemez bir yerde olursa, beden yaralansa da 6liim s6z konusu olmayacaktir (Bekki,
2004: 53-56). Bu, dis ruh kavramina Uygur sihir masalarinda da rastlanmistir. Uygur
masallarindaki ¢ogu devin cani bedeninin disindadir. Devlerin cani ulasilmasi imkansiz
yerlerde saklidir. Bu sekilde canlarin gizlenmesiyle devlerin kolayca o6ldiiriillemeyecegi
vurgulanir.

“Ak Boz Aygir” (Yalginkaya, 2018: 1305-1330) masalinda Coyun Kulak'in cani baska yerde
saklidir. Onun cani ¢ok uzaklardadir. “U¢ giinliik yerdeki eski dagin bagrinda bir bulagin
icinde iki balik vardir. Bu iki baligin kursaginda onun caninin sakl oldugu sandigin iki
anahtar1 vardir. Bu anahtarlar alinip dagin icinde goriinen magaraya girildikten sonra
duvarda asili bir yay vardir. Yay1 aldiktan sonra magaranin arkasi acilir ve bir yaylaga
cikilir. O yaylakta basinda bir tane boynuzu olan, alninda g6zl olan hayvanlar vardir.
Onlarin icinde, bedeninde kirk bir tane yuvarlak isaret olan hayvanin kursaginda dokuz
sandik vardir. O dokuz sandigin icindeki en kiiciigiinde dokuz clice vardir. Onun cani iste o
dokuz clicededir.”

“Alaca Kuyruklu Eyersiz At” (Yalginkaya, 2018: 1330-1354) masalinda Baykus, cad1 kizinin
yardimiyla Coyun Kulak adli devin caninin nerede oldugunu 6grenir. Coyun Kulak’in cani
ile oglunun cani tg giinliik uzaklikta, bir deryanin basindaki bir ¢inarin altinda ytizen iki
baligin kursaginin igcinde bulunan altin kafesin iginde yer alan sergelerin kursaklarindaki
kurtlarin igindedir. Baykus bunu ele gecirip Coyun Kulak ev oglunu oldirir. Tirk
masallarinda ve destanlarinda can/ruh cesitli yerlerde bulunur.

Insanoglu, ruhunu/canini bedenin disinda saklayip onun zarar gérmesini engelleyerek
6limsiz olacagini diistinmiistiir. Mitik donemdeki diisiincenin izlerini tasiyan bu masalda
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dev, uzun yasamak i¢in ruhunu bedeninin disinda ulasilmasi imkénsiz bir yerde
saklamistir.

Uygur masallarinda devlerin baslar1 genellikle birden fazladir. Bunlar yediye kadar
ulasabilir. Ornegin Yalmavuz yedi bash bir devdir.

Uygur sihir masallarindaki devlerin 6énemli bir vasfi da sekil degistirmeleridir. Devler
genellikle yash kadina veya adama, geyige, esege ve ata doniisiir. Dontstiikleri varlik ve
objeler ya kutsaldir ya da mitolojik 6zelikler tasir.

“Sehzadenin Acayip Serglizesti” (Yalcinkaya, 2018: 1792-1798) masalinda devler kizin yok
oldugunu goriince aramaya cikarlar. Devler padisahi, kiz1 ve sehzadeyi bulur. Topal bir
kadin kiliginda sehzadenin evinin 6ntinden gecer, sehzade onun durumuna aciyip evine
alir. Sehzade ava ¢ikarken dev bir tane legene efsun okuyup onu tulpara gevirir, kiz1 etrafi
gezdirmek icin tulpara bindirip kacirir.

“Ak Boz Aygir” (Yalcinkaya, 2018: 1305-1330) masalinda Coyun Kulak caninin nerde sakl
oldugunu anlatirken dag, su-bulak, balik, magara, okiiz, sandik ve ciiceden bahseder.
“Sehzadenin Acayip Sergiizesti” (Yalcinkaya, 2018: 1792-1798) masalinda ise Topal Dev
canlarinin nerde oldugunu anlatirken derya, dag, dagin dorugunun st katinda kirk metre
derinligindeki kuyu, kuyunun temelindeki ev, evin icindeki demir sandik, sandigin i¢cinde
bir kutu, kutunun icinde bir riizgar topundan bahseder. Dag, su, magara, kuyu, balik, okiiz,
clice, sandik, kutu, riizgar vb. unsurlarin hepsinin Mitolojik Ana ile baglantilar1 vardir.
Zamanla anaerkil doneme ait biitiin koruyucu iyeler demonik varliga donitisiince yer altina
itilmislerdir. Devlerin caninin magara, kuyu, su vb. yerlerde bulunmasi kétii ruhlarin yer
altindan yer iistiine buralardan ¢iktig1 inancina baghdir.

Uygur sihir masallarindaki devlerin baslica 6zellikleri, insanlar1 6zellikle gen¢ kizlar
kacirirlar, insan eti yerler; canlar1 bedenlerinden baska bir yerde bulunur, her tiirlii canh
ve cansiz varliga doniisebilirler ve doniistiirebilirler, esleri cocuklar: vardir. Bazen masal
kahramanina yardim ederler ve onlara sihirli nesnelerden veya sihirli sa¢larindan verirler.
Sonuc¢ olarak devler, mitik dénemdeki koruyucu iyelerin demonik varliga doéniismiis
halleridir. Bu devler sonraki donemlerde ise insani formlara donlismiis tipler olarak
gorulmistur.

2.3. Uygur Sihir Masallarindaki Yalmavuz Motifi

Uygur sihir masallarindaki Yalmavuz, insanlara zarar veren yedi bash bir devdir.
“Yalmavuz” kelimesi Mogollarda “Maiigus”, Buryatlarda “Marigidhay”, Sar1 Uygurlarda
“Manges”, Uygurlarda “Yalmavuz”, Ozbeklerde “Yalmagiz/Yalmoviz’, Kazaklarda
“Calmaviz”, Kirgizlarda “Celmaguz”, Tatarlarda “Yalmawviz’, Baskirtlarda “Yelmaviz”,
Nogaylarda “Yelmaviz” seklinde sdylenmektedir. Mogollarda “Mangus”, kotii ruh, insan
yiyen dev, olaganiistii giiclere sahip herhangi bir dev, sihirbaz ve biiyiiciidiir (inayet, 2007:
14-16).

Insanlarin hastaligina deva olan ilacin yalmavuz'da bulunmasj, ilaci almak i¢in kahramanin
bin bir giicle Yalmavuz'un mekanina gitmesi Yalmavuz'un daha 6nce koruyucu bir iye
oldugunu géstermektedir. inayet'e gére Yalmavuz'un, anaerkil dénemde yasamis énemli
bir tanrica veya savas¢l kadin olmasi ve daha sonraki tarihi siirecte kotiilenerek canavara,
cine, seytana veya deve doniistiiriilmiis olmas1 muhtemeldir (inayet, 2007: 21-22).

“Zirek” (Yalcinkaya, 2018: 1853-1865) masalinda, Yalmavuz korligi iyilestiren ilacin
oldugu yeri soyleyerek anneleri kor olan ti¢ erkek kardesi kandirip kendi mekanina
gelmelerini saglar. Dana ile Tadan’t kandirip hapseder ama Zirek’i kandiramaz. Zirek elde
ettigi olaganiistii hayvanlarin yardimiyla yalmavuz’'un tuzaklarini atlatir ve sonunda
Yalmavuz'u 6ldiirtip biitiin tutsaklar1 kurtarir.
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Yalmavuz her seyi kasip kavuran, stipliriip yutan, yiyip bitiren, kasirga seklinde ortaya
cikan bir ejderha olarak gériiliir (Inayet, 2007: 54- 55). Korkung bir yaratik olan Yalmavuz
Uygur masallarinda genellikle yedi bash bir devdir.

Yalmavuz masal kahramanina zarar veren olaganiisti bir diismandir. “Altin Kili¢”
(Yalginkaya, 2018: 1354-1359) masalinda Yalmavuz, yigidin sihirli kilicini hile ile satin
alir. Yigidin sarayini ve karisini sihirli kili¢ yardimiyla kendi mekanina gotiiriir.

“Ay1 Islam” (Yalginkaya, 2018: 1363-1368) masalinda Ay1 islam’in arkadaslar atesi
sondliriirler. Ates aramaya cikinca yalmavuz'un mekanina gelirler ve Yalmavuz'dan ates
alirlar. Yalmavuz da yemek pistikten sonra c¢ikip gelir, Ay1 islam’in arkadaglarimi déver ve
onlarin yiyeceklerini ¢alar. Ay1 Islam onun alt1 basini keser, Yalmavuz yedinci basiyla kacip
yer altindaki mekanina iner. Ay1 Islam yer altina inip Yalmavuz'un yedinci basini da keser.
Bu motif mitik donemden izler tasir. Mitik donemde Yalmavuz atesin koruyucu iyesi idi,
zamanla demonik bir varliga dontismiistir.

Masallarda Yalmavuz sihir ve biiyli yapan bir varlik olarak ortaya ¢ikar. “Zilli Tavsan”
(Yalginkaya, 2018: 1841-1853) masalinda yalmavuz’'un efsunladigi igde agacinin
meyvesini yiyenler kendi ayaklariyla onun mekanina gelir. Ayrica Yalmavuz yol iistiindeki
biitiin bulaklarin suyunu da efsunlar. Bu sulardan igenler leopara, kurda, tilkiye ve zilli
tavsana doniisiirler. Kizin biitiin kardesleri bu efsunlu sulardan icip hayvanlara
donitstirler. Yalmavuz bu masalda ise sihir yapan bir cadi kadin olarak ortaya cikar.

Yalmavuz masallarda cesitli hayvan suretlerine girerek avcilar1 pesine takip tuzaga
distirir. Avcilar aldatarak pesine takma durumu avci mitlerini hatirlatmaktadir. Fuzuli
Bayat’a gore mitolojik diisiincedeki dag ruhu kadin olarak tasvir edilmistir. Bu dag ruhu
avcilar1 yoldan ¢ikarip onlarla iliskiye girer. Masallardaki hayvanla evlenme motifi dag
ruhu ile iliskiye giren avci mitlerini hatirlatir. Hayvan esin sonradan insana déntismesi ve
kahramana yardim etmesi bu varligin iye oldugunun gostergesi olmustur. Hayvanla
evlenme motifi dag iyesi kadinin avcilarla evlenmek istemesinin masal varyantidir (2012:
224- 225). “Melike Kanhor Hikayesi” (Yal¢inkaya, 2018: 1586-1595) masalinda Yalmavuz
geyik suretinde ava ¢ikan sehzadenin karsisina ¢ikip onu pesine takar.

Yalmavuz, insan eti yiyen demonik varliklardan biridir. O hem yer tstiinde hem de yer
altinda yasayabilen olaganiistii bir varliktir. Bu yoniiyle Hinkir-Minkur’a benzer.
Cobanoglun’a gore Hinkir Minkur, yakaladigi insanlar1 bogarak 6ldiirdiikten sonra yiyen
bir yaratiktir (Cobanoglu, 2003: 137). Hinkir-Minkur insana benzer, yavrusunu ise
gobeginde bulunan bir torbanin icinde tasir. En korktugu sey lizerine idrar yapilmasidir.
Boyle tehdit edilirse ortadan kaybolur (Duvarci, 2005: 129). “Ay1 islam” (Yalginkaya,
2018: 1363-1368) masalinda Ay1 Islam’in arkadas: atesi sondiiriir. Atesi aramaya cikar ve
Yalmavuz'un mekanina gelir. Ay1 islam Yalmavuz’la déviigiir ve onun alti basini keser.
Yalmavuz kalan basiyla yer altina kacar. Yer altina kimse inmeye cesaret edemez c¢iinkii
Yalmavuz sihirle ates yakmistir. Yer altina bir tek Ay1 islam iner, yakilan atesten
kurtulmak icin atesin iizerine iser ve biiyii bozuldugundan ates séner. Ayr islam
Yalmavuz'u yer altinda 6ldiirtp tekrar yer {istiine ¢ikar.

Sonug olarak Yalmavuz mitik dénemde atesin koruyucu iyesi iken zamanla demonik bir
varliga doniistiriiliip yer altina indirilmistir. Ama atesle olan bag1 mitik dénemden sonraki
anlatmalarda bile varligini korumaya devam etmistir.

Yasar Coruhlu’'nun da belirttigi gibi mitoslar1 sanat eserlerinden ayirmak mumkiin
degildir. S6z konusu mitoslar1 yaratan toplum, onlar1 siirekli olarak gelecek nesillere
aktarir. Zaman zaman bunlar ikinci plana itilse de biitiin sanat eserleri gecmisten siiziiliip
gelen mitolojik degerleri yansitir. Bir toplumun sanatini geri planda besleyen bir temel
yapl her zaman s6z konusudur. Giinlimiizde mitolojinin kapsami hayli genislemistir.
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Destanlar, masallar, romanlar ve hatta insanlarin giiniimiize kadar gecirmis oldugu
yasantilari mitolojisin konusu olmustur ¢linkii tiim bunlarin iginde mitlerin yansimalari ya
da baskalasmis bicimleri mevcuttur (Coruhlu, 2002: 12-13).

Sonug

Eski Tiirkler, dogadaki birtakim gizli kuvvetlerin varli§ina inanmislardir. Onlar1 kutsal
saymis ve onlara karsi her zaman dikkatli davranmislardir. Bu iyi ve kotili iyelerin
kendilerine verebilecekleri zararlardan korunmak i¢in onlara kurbanlar sunmuslardir.
Suyun basini tutan ejderhalara verilen geng kizlar veya erkekler bu kurbanlardan biridir.

Ejderha, dev ve Yalmavuz hem yeryiiziinde hem de yer altinda yasayan bazi koti
ruhlardandir. Bu koétii ruhlar bir zamanlar koruyucu birer iye iken zamanla demonik birer
varliga doniistiirilmiuslerdir. Ejderha, suyun koruyucu iyesi; yalmavuz ise atesin koruyucu
iyesidir.

Velililerin keramet gosterdigi durumlardan biri don degistirmektir. Uygur masallarindaki
devler ve Yalmavuz da don degistirme, sihir ve biiyli yapma 06zelligine sahiptir. Bunlar
genellikle yash kadin donuna girerler. Bu olay demoniklestirilmis bu varliklarin birer disi
iye olduklarinin kanitidir.

Ormana terk edilen cocuklar Yalmavuz'un eline diiserler. Gozleri kor olan kadinin ilaci
Yalmavuz'un elindedir. Ates Yalmavuz’dan alimir. Umay Ana c¢ocuklarin ve kadinlarin
koruyucusu, hastaliklan iyilestiren koruyucu iyedir. Uygur masallarindaki atesin sahibi
olan Yalmavuz ¢ocuk ve kadinlarin koruyucusu Umay Ana’ya benzer. Ataerkil dénemde bu
iyeler degisen inangla birlikte koruyuculuk vasfini kaybedip demoniklesmistir.

Yukarida Uygur sihir masallarindaki olaganiistii varliklarin ve durumlarin mitolojik
kokenleri incelenmistir. Mitik donemdeki mitolojik diisiince, bu devrin sona ermesiyle
ortadan kalkmamistir. Yeni zamanda yeni formlara biiriinerek toplumun yaratmis oldugu
her triinde varligini devam ettirmistir. Mitoslar1 sanat eserlerinden ayirmak miimkiin
degildir. S6z konusu mitoslar1 yaratan toplum, onlar1 siirekli olarak gelecek nesillere
aktarir.

Uygur sihir masallarindaki olaganiistiiliiklerin kaynagi mitolojiye dayanmaktadir. Sonug
olarak geleneksel mitolojik ritiieller, Uygur sihir masallarina adapte olarak yasamaya
devam etmistir. Masallar, onu yaratan toplumun kiiltiirel kodlarini barindirir. Bu kodlarin
anlasilmasi, ait oldugu kiiltiirtin daha iyi analiz edilmesini saglayacaktir. Masallar da tipki
destanlar ve efsaneler gibi mitik donemin izlerini tasir. Bu sebepten masallardaki mitik
unsurlar tespit edilerek bu unsurlarin gelisim ve degisim siireci takip edilmelidir.
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