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Bu makalenin konusu olarak mitik diisiince ve Kazak halk anlatmalarinda “yedi bash ejderha ile savagma”
motifi secilmistir. Mitik bir varlik olan ejderhanin Avrupa ve Asya mitlerindeki varlig1 ve 6zellikleri karsilas-
tirmali olarak incelenmistir. Kaosun, bununla beraber kotiiliigiin sembolii olarak goriilen bu ejderha kimi folklor
kaynaklarina 6zgii bir bigimde bilgeligin temsili olarak da kargimiza ¢ikmaktadir. Halbuki Tiirk soylu topluluk-
lar arasinda, bunlar arasinda ve 6zellikle Kazak folklorunda yedi basli ejderha siklikla tek bir tipte, yani kotiiliik
sembolii olarak tasvir edilmektedir. Mitik diisiinceden folklor yaratmalarina gegen ejderhanin yedi bagt oldugu
ve kahramanin bu yedi basin her birini kesiginin sembolik bir anlam1 oldugu bilinmektedir. Ejderha; insanogluna
tehlike sagan, dehsetli bir gii¢ olarak bir¢ok folklorik yaratmanin temel kahramanina doniismiistiir. Kahramanlik
konulu destanlar ile diger halk anlatmalarinda, masal, agk ve din temali anlatmalarda ve halk hikdyelerinde
anlatmanin ana kahramanimin asil diismani ejderha olmustur. Dolayisiyla, kahramanin yigitligini siadigi, iin
saldig1 olay da ejderhay1 yenmesi haline gelmistir. Kazak folklarindaki temel ve kalict motiflerden biri, yedi
basli ejderha ile kahramanin savasi olagelmistir. Insanlarin yasadig1 yerlerin yakinina gelen ve beraberinde bii-
yik bir dehset ve kahir getiren ejderhay1 6ldiirmek, onun yedi bagin1 kesmek masal Oriintiisiiniin itici giici,
temel kaldiraci olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Anlatilan bu meseleler makalenin temel yonelim noktasina alina-
rak, konu Kazak folklar metinlerinden 6rnekler verilerek tahlil edilmis ve bu konuda kimi diisiinceler ileri sii-
rilmistiir. Kazak folklor yaratmalarinda daima korkung diisman olarak tasvir edilen yedi bash ejderha biitin
halka korku salmaktadir. Mitik diisiincedeki ejderha anlatmalara aktarilirken birgok hayvana ait 6zelligi ken-
dinde toplamistir. Anlatmalarda gériilen ejderhanin ii¢ veya yedi bash olmasi, viicudunun kertenkele ya da y1-
lana benzemesi, ugmak i¢in kanatlarinin olmasi mitolojik ejderhaya has 6zelliklerdir. Bati halklarinin folklo-
runda zalim ve korkung olarak goriilen ejderha; dogu halklarinin folklorunda bilge, kdmil ve akil sahibi, koru-
yucu ve kollayici olarak da goriilmektedir. “Er Tostiik” destaninin Kazak, Kirgiz ve Tatar varyantlarinda ejderha
ile miicadele motifi vardir. Kazak varyantlarinda bagkahraman yer altindaki “Jilan Bap1 Han”m iilkesine sefere
¢ikar. Kahraman yeryiiziine geri dénecegi vakit ¢inar agacinin dibindeki ejderhay: 6ldiirlip Simurg kusunun
yavrularmni kurtarir. Bu destanin Tatar varyantinda ejderha yilan Er Tostiik’{i yer alti diinyasina gotiiriir. Bura-
daki amaci, kendilerine tehlike arz eden zalim giigten kendilerini kurtarmasini saglamaktir. Yedi basl ejder-
hayla savagip zafere ulagan kahramanlardan biri “Dede Korkut Kitabi”’ndaki anlatmalarda gordiigimiiz Salur
Kazan’dir. “Dede Korkut Kitabi”nin yeni niishasinda “Salur Kazan’in Yedi Bash Ejderhay1 Oldiirmesi” olarak
adlandirilan on iigiincti destan bulunmaktadir. Kazak folklorunun “Kubigul”, “Kissa Kulamergen”, adli destan-
larinda “Jalgiz Kozdi Dew”, “Altin Mityizdi Kiyik”, “Er Tostik”, “Ayudew”, “Kulatay Batir”, “Jart1 Tostik”,
“Ayualpan, Swdisalpan” hikayelerinde; “Kissa Cemsid”, “Kissa Tahir”, “Sahmaran”, “Hikayat dastan Hatim-
tay”, “Ebugalisina Abilharis”, “Kissa Sakir Sakiret”, ¢ Kissa Melik Hasan”, “Koys1 Batir” adli destan-hikaye-
lerde “Seypilmelik”, “Kissa Dandan”, “Kissa Bahram”, “Kissa Sahizade” gibi agk destanlarinda, “Kissa Kahar-
man” adl1 dini destan ile “Uykidagi Batir”, “Nurgizarin Bulbul” adl1 efsanelerde yedi basli ejderha kahramanin
yendigi bag diigman olarak ge¢cmektedir. Kazak folklorundaki temel motiflerden biri yedi basli ejderhayla kah-
ramanin savasidir. Ulkeye gelip biiyiik felaket ve kahir getiren ejderhanin yedi basini keserek onu 6ldiirmek
halk anlatmalarindaki olaylarin etkileyici giicii olarak goriilmektedir. Makalede, bu meselelere dikkat ¢ekilip,
Kazak halk anlatmalariimn metinlerinden drnekler verilerek konu incelenecek ve bu ¢ercevede bir sonug ortaya
konacaktir.
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ABSTRACT

This article analyzes the motive of the battle with the seven headed dragons in mythic cognition and
folklore. The image of the mythological dragon in European and Asian myths is compared and its characteristics
are examined. The fact that this approval, which is seen as a symbol of chaos and evil, also symbolizes wisdom,
is characteristic of in some folkloric creations. However, in the folk narratives of Turkic peoples, including
Kazakh folk narratives, the seven headed dragons are more often depicted in one character, that is, in the form
of evil. It is known that the seven headed dragons, which have been passed from mythical ideas to folk narra-
tives, have a symbolic meaning for the hero to destroy each of those seven heads. The giant dragon, as a natural
force that threatens humanity, has become the main character of many folklore works. In ancient epics and fairy
tales, stories, love stories, religious epics, legends, the main enemy of the main hero is the dragon, as well as an
event in which the hero's heroism is criticized and glorified-the victory over the Dragon. The Seven-Headed
Dragon, which is constantly described in the works of Kazakh folklore as a formidable enemy, causes fear for
the entire country. The dragon in mythical stories has accumulated several characteristic features of the animal.
The presence of three or seven heads, the body resembles a lizard or snake, and the presence of a flying wing
are the main features of the mythical dragon. In the folklore of western countries, the Dragon, which is evil,
terrible, in the folklore of Eastern peoples, the Dragon is shown as a wise, perfect mind, Guardian. In the Ka-
zakh, Kyrgyz, and Tatar versions of the fairy tale" Er Tostik " there is a moitva fight with a dragon. In the
Kazakh version, the main hero travels underground to the Land of Snake Baba Khan. During the ascent to the
ground, Baiterek killed a dragon and saved the chicks of a giant bird. In the Tatar version of this fairy tale, the
dragon snake takes Er Tostik to the underworld. The purpose in it is to ask them to save themselves from the
evil force that threatens them. One of the heroes who fought and won the battle with the seven main Dragons
was Salor Kazan, the hero of the book "korkyt Ata". In the new version of the book™ Korkyt Ata "there is a
thirteenth verse called" Salor Kazan killed the seven headed Dragons". In the ancient epics of Kazakh folklore
"Kubygul", "Kissa Kulamergen", "one-eyed dau", "Golden Horn saiga"”, In the fairy tales "Er Tostik", "
Ayudau®, " Kulatai batyr", "Zharty Tostik", “Ayalpan, Sudysalpan, Taudytalpan", “Deldash batyr", "Kokzhan
batyr and Dragon”, " Kissa Zhamshid", "Kissa Tahir", "Shahmaran", "Hikayat Dastan Khatymtay",
"Abugalisina, Abulkharis”, " Kissa Shakir, Shakirat", "Kissa Malik Hasen", "Koshi Batyr", "Seipilmalik",
"Kissa Dandan", "Kissa Bahram", "Kissa Shahizada", as well as religious dastans "Kissa Kaharman" and
"Sleeping Batyr", in the legends of "nurguzaryn nightingale", the Seven-Headed Dragon is shown as the main
enemy that the main hero will defeat. The Battle of batyr with the seven main dragons is one of the main and
stable motifs in Kazakh folklore. The killing of a dragon, which came to the edge of the country and caused
terrible horror and suffering, the destruction of its seven heads is the driving force, the main mechanism of the
story of the folklore work. These issues are taken into the form of an article, analyzed with examples from the
texts of Kazakh folklore, and conclusions are drawn on this basis.
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Giris

Ejderha, mitik karakterlerden biridir. Onun, iki kanadinin yardimi ile ugabilen, ag-
zindan ates sagan ve yilan goriintimlii farkli bir yaratik oldugu bilinmektedir.

Yedi baslt ejderha mitik dlemde ¢ok dehsetli, korkung, biiyiik bir giice sahip ve in-
sanogluna tehlike sagan bir yaratiktir. Baz1 mitoloji arastirmacilarina gore yedi bash ej-
derha ¢ok korkung ve biiyiik gilice sahip bir ejderhadir ve ayn1 zamanda yeryiiziinde kao-
sun semboliidiir.

“Ejderha” (Kzk. Aydahar) sozcligliniin etimolojisi hakkinda Kazak mitolojist Serik-
bol Kondibay soyle demektedir: “Ejderha sozctigiiniin dey- Tiirkilik etimolojisi: Buradaki
‘aji’ sozciigii ‘yilan, yilan baba, anne’ karsiligina gelmektedir. ‘dah’ sozciigii ‘ezeli hayat
kaynagi, yasam sahibi, yasayan kul veya hayat, omiir veren’ karsiligina gelmektedir. Yani
ejderha ‘tiim yagamin kaynagi, doguran anne, baba’, ‘yilan baba’ karsiligina gelen bir
sozdiir. Bu agidan bakildiginda dey-Tiirkilik Ejderha (Kzk. Aydahar < aji-dah, aji-dan)
‘hayati yaratan, tanrilar ve insanlarin, tiim canli mahliklarin ilk atasi’ Kutsal/Ulu Ana
kategorisinde yer alan mitolojik bir tasvirdir” (Kondibay 2008: 332). Umumiyetle, ej-
derha karakterine diinyanin yaratilisi ile ilgili mitlerde rastlamaktayiz.
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Gor ile Seth'in savagina miidahil olan Apop; Antik Yunan mitolojisinde Apofis ka-
osu temsil eden bir giictiir. Dlinyanin yaratilis1 hakkindaki Stimer mitinde, u¢suz bucaksiz
gokte dolagan bir yaratik olan “Tiamat” da bu ejderhaya benzemektedir. Apop'un zayif-
1181, korliigii, mitolojist bilim insanlarinin ifade ettigi gibi, karanliklar aleminin muhafizi
olmasidir. D. Norman'm bahsettigi gibi; “Apop'un gaddarligi veya acimasizligi, esasinda
ar-namus veya ahlak hissiyatinin yoksunlugudur” (Norman 2005: 422). O, aydinlik veren
giinese ve iyilige kars1 olusturulan bir surettir. Kaos ile kozmos arasindaki miicadele, in-
san kahramanlarin savasi veya kavgasi seklinde tasvir edilmektedir.

Ejderha tasviri diinya milletlerinin mitolojileri ve diger halk anlatmalarinda ¢okga
karsimiza ¢ikmaktadir. Cin mitolojisinde ejderha yalnizca kutsal bir totem degil, tabiatin
siddetli gii¢lerini; yagmuru ve nehirlerin tasmasini tasvir etmektedir. Bununla birlikte;
simsegin, dagin ve agaglarin tanrisi olarak da karsimiza ¢ikmaktadir. Fakat Avrupa ve
Asya toplumlarinda ¢ok biiyiik bir giice sahip ve kétiiciil bir varlik olarak bilinmektedir.
Kazak folklorunda da koétiiciil, insanogluna zarar veren, tehlike sacan bir mahliktur. O,
yedi basli, agzindan ates sacan bir bicimde tasvir edilmektedir. Mitolojik anlamda kaosu
ve kotiiciil giicli yansitan ejderha folklor yaratmalarinda miithis bir canavar, tiimiiyle
halka kabus yasatan, topluma tehlike sacan bir varlik olarak anlatilmaktadir. Dolayisiyla
0, yeralt1 diilnyasinin hiikkiimdaridir. O, ¢inar agacinin dibini masken tutup agacin tepesin-
deki Simurgun (kimi zaman Kartal ‘balik kartali”) yavrularini yiyen bir varlik olarak da
tasvir edilmistir.

Mitik ejderha, yeralti diinyasinda yasayan ve “kadim” insanlarin” diigmani seklinde
kabul edilmistir. Ejderha yan1 zamanda ¢inar agacinin kokiinii kesip koparan biiyiik bir
yilan, yeralti hilkiimdarligmin, yani koétiilerin yasadigi yer olan 6biir diinyanin ve koti
ruhlar diinyasinin hiikiimdaridir.

inceleme

Kazak mitolojisi ve folklorunda ¢ok sik karsilasilan motiflerden biri yedi bash ej-
derha ve onunla savastir. Yerlesim yerlerinin yakinina gelip kendisine yiyecek isteyen bu
mitik yarati§in gazabu serttir ve hi¢ kimsenin ona karst koyma giicii yoktur. O, insanlara
dehset sacan, insant da hayvani da yok eden, asir1 korkung bir surette karsimiza ¢ikar.
Kazak folklorunda yedi basli ejderha genellikle sevimsiz bir bigimde goriinmektedir. Mi-
tik bir varlik olarak ejderhay1 tek bagina ele alacak olursak, onun birkag yaratigin birlesi-
minden meydana geldigi goriiliir. Ornegin bir degil birkag basinin olusu (genelde ii¢ veya
yedi bagh ejderha seklinde karsimiza ¢ikar), viicudunun kertenkeleden veya yilandan ol-
mast, kus kantlar1 gibi iki kanadinin olmasi onun baglica 6zellikleri olarak goriiliir. Bu
saydigimiz Ozellikler mitik ejderha tasvirini adeta gozlerimizin 6niinde canli bir sekilde
gérmemizi saglayan ozelliklerdir.

Bat1 toplumlariin ejderhay kotiiliigiin sembolii olarak gérmesine karsin, dogu top-
lumlar1 ejderhayi bilgeligin, yiiceligin sembolii olarak goriirler. S. Kondibay’in diisiince-
sine gore, “Masals1 ejderha: giinlimiiz Kazak efsane, masal ve hikayelerindeki ejderhadir,
fakat diger ejderha yeniden yaratilmig dey-Tiirk mitolojisinde bir surettir (Kondibay
2008: 332).

Er Tostiik masalinin Kazak, Kirgiz ve Tatar varyantlarini karsilagtirmali olarak tahlil
ettigimiz bir makalemizde mitolojideki ejderha ve yilanlar hakkinda bir degerlendirme
yapmis ve bagkahramanin “Yilan Bap1 Han’1n yurduna ve yer altina yolculuk yapmasinin
anlami lizerinde durmustuk (Aymuxambet 2019: 153-159). Bu masalin Tatar varyantinda
ejderha yilanin Tostiik’ii ¢agirtmasi, kendilerini tehdit eden yikict giigten kurtulma caba-
styladir. Tostiik, bu sart1 yerine getirir. Yukarida bahsettigimiz gibi, ejderhanin yeralt1
hiikiimdarligmnin bas1 olarak goriilmesi Kazaklarin Er Tostiik masalina 6zgiidiir.

194 http://www.millifolklor.com



Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say1 136

Yedi basli ejderha ile savagmaya kalkisan kahramanlardan bir digeri Salur Kazan'dir.
Dede Korkut Kitabi’nin yeni bulunan Tiirkistan niishasinda, 13. destan kabul edilen an-
latmada Salur Kazan'in yedi basli ejderha ile savasi anlatilmaktadir. Bu destani arastiran
kisi halk bilimci Metin Ekici'dir. Metin Ekici’nin “Dede Korkut Kitabi Tiirkistan/Tiirk-
men Niishas1” adli arastirmasinda ilk dikkati ¢eken unsur “Salur Kazan'in Yedi Basl Ej-
derhay1 Oldiirmesi’ adli destandir (Ekici 2019: 200). Dede Korkut Kitabi’nda Salur Ka-
zan'dan ayrica bahsedilmekte olup, Korkut Ata onun kahramanligin1 ve yoneticiligini
Dede Korkut Kitab1’nin diger iki niishasindaki iki anlatmada hikaye etmistir.

Yedi basli ejderha veya ejderha ile savag hakkinda Kazak arastirmacilardan A. Mar-
gulan da durmustur. A. Margulan’in 6rnek gosterdigi su satirlara bakacak olursak, Salur
Mavi gékyiiziinden inip geldi ulu yilan,

Her insant yutar idi gordiigii zaman
Salur Kazan basini kesti vermeyip aman (Margulan 1985:173)

“Salur Kazan'in Esir Diismesi ve Uruz’un (Kzk. Araz/Oraz) Onu Kurtarmas1” adli
destanda; Dede Korkut Kitab1 Dresden niishasindaki 11. destan,) Kazan'm kendi agzindan
anlatilan boliimde s6yle denilmektedir:

“Yedi basl ejderhaya yetip vardim
Heybetinden sol goziim yasardi
Ey géziim, korkak géziim, yaman goziim
Bir yilandan korkacak ne var? Dedim” (Joldasbekov ve Sadiyeva 2019: 280-281)

Bu verilen 6rnekler Salur Kazan’in yedi basli ejderha ile miicadelesinden haber ver-
mektedir. Fakat yeni bulunan niishada tam da bu olay1 anlatan, 13. destanin metni bulun-
maktadir.

Tiirk diinyasindaki bu 6rneklerden sonra Kazak folklorunda ejderha karakterinin
kargimiza ¢iktig1 6rnekler hakkinda bilgi vermek ve onlar1 degerlendirmek yerinde ola-
caktir.

Kazak destanlarindan;

Kadim Destanlar: "Kubigul", "Kissa Kulamergen";

Masallar: "Jalgiz kozdi dav", "Altin mityizdi kiik"; "Er Tostik", "Ayudav", "Kulatay
batir", "Jart1 Tostik", "Ayualpaii, Svdisalpaii, Tavditalpaii", "Deldas batir", "Kokjan batir
men aydahar";

Masals1 Destanlar: "Kissa Jimsid", "Kissa Tahir", "Sahmaran", "Xikayat dastan
Xatimtay", "Abvgalisina, Abilxaris", "Kissa Sikir, Sikirit", "Kissa Milik Xasen",
"Koys1 batir";

Ask Destanlar1: "Seypilmalik", "Kissa Dandan", "Kissa Bahram", "Kissa Saxizada".

Dini Destanlar: "Kissa Kaharman"

Hikayeler: "Uykidagi Batir", "Nurgizarin Bulbul" adli anlatmalarin hemen hepsinde
ejderha tipi ve onun farkl 6zelliklere sahip goriiniisleri hakkinda bilgi bulunmaktadir.

Masallarda, ejderha ¢mar agacinin tepesindeki yuvada bulunan Simurg’un yavrula-
rin1 yemek i¢in agaca tirmanirken kahraman tarafindan dldiirtliir.

“Er Tostiik” masalinda goyle anlatilir: "Pinarin baginda biiyiik bir ¢mar vardir. Bir
sesidir. Bunlar1 yemek i¢in bir ejderha agaca tirmanirken Er Tostiik yayimi almis ve tir-
manmakta olan ejderhanin iki g6ziiniin arasina nisan alip onu vurmus. Ejderha, pat diye,
yere diismiis. Ejderhanin yere distiigiinii goriince yavrular civildamay1 birakmiglar. Er
Tostiik de uzanip uykuya dalmig” (Babalar S6zi 2011: 31). Bu olay Tostiik'lin yeralt1 diin-
yasindan yertiistii diinyasina doniis yolundayken meydana gelir. Karakus (veya Simurg)

http://www.millifolklor.com 195


http://www.millifolklor.com/

Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say1 136

her yi1l bir yavru yavrular imis. Sonra yavrularina yiyecek bulmak i¢in uzaklara ugup yal-
nizca ayda bir defa geri donmeye imkén bulur imig. Civarda yasayan ve Karakug’un bu
uzun siireli gidislerini fark eden bir ejderha her yil onun yavrularini yiyip gidermis. Ka-
rakus bu duruma ¢ok iiziiliip, geri dondiigiinde yavrularmi bulamayinca giinlerce aglar
durur imis (Babalar S6zi 2011: 31). “Kékcan Batir ile Ejderha” masalinda ise soyle an-
latilir; "Sabah erkenden kalkip baksa, surtlarina bindikleri atlariyla yiiklerini tasiyan de-
veleri yok. Puslu dag, sessiz bozkirda oraya buraya kosturup mallarini aradi ama bula-
madi. Velhasil, telas icinde bagira ¢agira yiiriiytip bir ugurum kenarina geldiginde, bir
ejderhamin tiim hayvanlart toplayp onlara sahip ¢iktigini ve agziyla kendi kuyrugunu
dislemis bir vaziyette kivrilmig yattigini gordii.

Ihtiyar adam, ejderhaya dogru yaklasip; "Ey melun! Hi¢ olmazsa malimin yarisini
geri versen ya!" deyip ejderhaya yalvardi. O anda ejderha dile gelip insan gibi konug-
maya basladi ve sdyle dedi:

- Eger en kiiciik oglun Kokcan Batir’t bana verirsen, malinin hepsini geri veririm.

- Olur, vereyim, der ihtiyar.” (Babalar S6zi 2011: 91-92).

Kubigul Destaninda:

“O geldigi taraftan,

Ajigir’in bu yanindan,

Bozca dagin belinden,

Biitiin silahlarin kusanmus,

Bir ejderha var baslarinda,

Gordii bahadwr yilani.

Yedi basl ejderha,

Cocugu goriince giiciinii gosterdi,

Biitiin giiciiyle saldird:” (Babalar S6zi 2008: 227).

Destanda kahraman Kubigul, yedi bash ejderha ile ikinci defa doviistir:

“Mesken dinmis suda yasar,

Yedi basli ejderha,

Suda yatan yilan var,

Bos kaygidan fayda yok

Endiseyle aglama” (Babalar S6zi 2008: 295).

Kubigul destaninda karsimiza ¢ikan yedi bash ejderha ana kahraman degildir. Dik-
kati ¢eken ilk 6zellik ejderhanin yedi bagli olmasidir. Yedi sayisinin Kazak halk: igin
kutsal oldugu bilinmektedir. Yedi sayisiyla ilgili dilsel kullanimda bir¢cok deyim, tamlama
ve kavramla karsilasmak da miimkiindiir. Ornegin “yedi hazine”, “yedi kat gok”, “yedi
katlik”, “yedi amel” vb. gibi.

Kazak halki kadim diinya tasavvuru ile diislince yapisina uygun bir bi¢imde yedi
sayisini kutsal kabul edip kendi giindelik hayatindaki geleneklerinde de ¢okga kullanmig-
tir. Kazak kahramanlik masallarinda yedi bash ejderhadan baska “yedi basli yalmavuz,
vedi bagl dev” vb. gibi karakterler de bir¢ok kez karsimiza ¢ikmaktadir.

Kazak diisiince yapisinda yedi sayis1 yalnizca iyilik ve iyi davranis i¢in kullanilma-
yip diismanin giiciinii ve azametini gdstermek icin de kullanilmaktadir. Ejderha, biiyiik
gli¢ sahibi, yeralt1 diinyasinin koétiiciil bireyidir. Yedi sayis1 burada ejderhanin olaganiistii
giiclinii, korkun¢lugunu goéstermek maksadiyla kullanilmaktadir. Agzindan sactig1 ates
yoluyla evrenin yaradilisindaki dort unsurdan birinin, yok edip mahvedici unsur ates ol-
dugu ustaca gosterilmistir. Ejderhanin yedi basli olmasi, agzindan ates piiskiirtmesi bu
diisiinceyle ilgili olmalidir.
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I. V. Stebleva ejderha hakkinda sdyle demektedir; “Yilan tipinin farkli bir tiir gelis-
mis sekli olarak gériilen ejderha tasviri biitiin diinyaya yaynustir. Iki tipin de temel mi-
tolojik soylu olma fikriyle ve su unsuru ile iligkilidir” (Stebleva 2002: 24). Bu fikre uygun
bicimde Kazak destanlarindan “Kubigul Destani”nda da yedi basli ejderhanin yasadigi
yerin su oldugu anlatilmistir.

Kobiland1 Batir Destani’nda yedi bagh ejderha soyle tasvir edilmektedir:

“Beyan edip soyledi:

Dag basinda goriinen,

Kiimelenmig kara bulut,

Ejderhanin surty imis.

Dag basindaki gélge

Iste su iki oba/kurgan

Ejderhanin avurdu imis.

Yanip duran ates,

Agzindan ¢ikan dudagi/dili imis.

Dumanlayan gokyiiziinii

Burnundan ¢ikan nefesi imis.

Dag basinda parildayip

Gortinmekte olan gol

Ejderhanin gozii imis.

Altmug ¢ukur biiyiikliigiinde

Uzanmus yilan gibi yatan

O zalimin, kendisi imig” (Babalar S6zi 2006: 215).

Bu parcada ejderha alp tipinde tanitilmistir. Bu dizelerde ayrintili olarak verilmis
olan tasvir yontemi dinleyiciyi etkilemek ve dikkati dogrudan ejderhanin iizerine ¢ekmek
maksadiyla kullanilmistir. Ejderhanin viicudunun biiyiik kara bulutlara benzetilmesi, iki
oba/kurganin ejderhanin avurdu olmasi, atesin ejderhanin dudagi olmasi, géliin ejderha-
nin gozleri olarak tasvir edilmesi sadece okuyucunun hayal giiciinii beslemekle kalmayip
ejderhanin ne denli biiyiik oldugunu da gostermektedir. Kahramanlik destanlarinda halki
koruyan kahramanlarin tasvirleri nasil ulu bir sekilde gosteriliyorsa, diinyay1 yok eden
koti karakterdeki ejderhanin goriintiisii de kahramanlardan daha alt seviyede gosterilme-
mistir.

Kazak halk anlatmalarinda karsilagilan ejderhanin yasadigi yer kolayca ulasilabilen
yerler degildir. Kahraman, ejderhanin yuvasini bulmak i¢in mecburen uzun yollardan,
¢ollerden hatta ve hatta daglardan agarak bin bir zorlukla onun yasadig1 yere ulagabilmek-
tedir. Ornegin “Karasay-Kaziy Destan1”nda yedi basl ejderhanin yuvasi sdyle tasvir edi-
lir:

“Karasay o vakit giildii

Giile giile séylemeye basladi.

- Ben anama varayim,

Kulagina salayim.

Diinyada var mi imis?

Anneme gidip sorayim.

O vakit yash kadin soyledi:

- Altnug giinliik yolu var

Al giinliik ¢olii var

Kiiygentav’in basinda

Ejderhanin ini var.
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Yedi basli ejderha

Iste orada bulunur” (Babalar S6zi 2007: 377).

Bu 6rnekte goriildiigii gibi kahraman ejderhay1 bulmak i¢in uzun bir yola ¢ikmak
zorundadir ve kahramanin ejderhay1 bulmasi kolay degildir. Bu yolda birgok sinavdan
gecip, birgok tehlike atlatip kendisinin dayanikli, verdigi s6zden dénmeyen ve azimli ol-
dugunu kanitlayarak uzaktaki ejderhanin yerine ulasir. Bagka bir deyisle, ejderhaya giden
yol, gergek bir kahraman oldugunu kanitlamanin yoludur. Bu durumda ilk dikkat ¢eken
sey kotiligiin pusuda olmasi ve onu sadece alp, gii¢ sahibi ve bilge diisiincenin lideri
olan yenebilir.

“Gelecegini biliyordum,

Toprag: tutusturup taglari yaktim,

Buna ragmen geri ¢ekilmedin.

Kuyrugumla yeri doviip,

Yeri tutusturup tas yagdirdim.

Buna ragmen geri ¢ekilmedin,

Geri donecegim demedin” (Babalar S6zi 2007: 379).

“Karasay-Kaziy Destani’nda kahramanin gelmekte oldugunu sezen ejderha kahra-
man1 sinamak isteyerek topragi tutusturup taslar1 yaksa dahi kahramanisteigeri adim atmaz.
Kahramanin gelme amaci; ageren yengesine ejderhanin yiiregini alip goétiirmektir. Fakat
baska anlatilardan farkli olarak ejderha, kahraman ile giiciinii sinamaz ve kuyrugundan
bir par¢a keserek verir. Ejderhanin bu hareketinden, her yaratilanda iyi ve kotii 6zellikle-
rin bir arada bulundugunu anlamaktayiz. Kahramanin yengesine aserdigi yiyecegi yedi-
rebilmek i¢in kendi canini feda etmeye hazir olmasi, erkeklerin erlik borcunun bir yansi-
masi, gelecek nesil i¢in yapmaya hazir oldugu gorev olarak masaldaki motifte ortiik bir
sekilde gosterilmistir.

“Jalgiz Kozdi Dav (Tek Gozli Dev)” adli kahramanlik masalinda yedi basli ejderha
kotiiligiin sembolii olarak goriilmektedir. Ejderha her yil halk arasindan bir kiz1 kagirir.
Kizlardan birinin agabeyi padisahin kiz1 ile evlenmek ister ve evden ayrilir. U¢ aydan
fazla bir siire kendisinden hi¢ haber gelmez. Bunun iizerine kiiciik erkek kardesi de aga-
beyini aramaya ¢ikar. Insanlara sora sora agabeyinin ejderhaya dogru gittigini 6grenir ve
kendisi de ejderhanin yuvasina gitmek iizere yola ¢ikar:

“Oraya vardiginda biiyiik bir kazan fokur fokur kaynamakta imis. Eline ge¢irdigi
insanlari baglayp kazanmin iginde her giin birini pisirip yiyormus. Cocuk siranin agabe-
yine geldigini anlamis. O vakitler, yedi bash ejderhanin derin bir uykuda oldugu giinler
imig. Bagl durumdaki agabeyini ¢oziip birlikte yedi bash ejderha ile savasmaya hazir-
lanmislar. Uyumakta olan yedi bash ejderhanin iki basini kesmisler. Ejderhanin geriye
kalan baslart homurdanarak yiikselmis ve birinden riizgdr, birinden su, birinden ates ¢ik-
mus. Ug giin ii¢ gece savasan kahramanlar ejderhayi yenmisler” (Babalar Sézi 2011:70).

Bu anlatmadan hayatin anlamini agik¢a kavrayabilmekteyiz. Kadin daima hayatin
devami, bereketin semboliidiir. Ejderhanin bu derece dnemli bir yasami ¢almasi, iyiligi
yok etmesi onun kotii niyetinden dogan bir harekettir. Kizi kurtarmak i¢in kahramanin
yola ¢ikmasi ise, toplumun temel taginin erkek oldugunun yansimasidir. Kahramanin, ej-
derhanin kurbani olmasi, iyiligin saltanatinin daim olmayacaginin simgesidir. Kahrama-
nin kiiciik erkek kardesinin yardima gelmesi de birligin oldugu yerde zaferin mutlak ol-
dugunu agik bir sekilde gostermektedir. iki kahramanin ejderha ile ii¢ giin ii¢ gece savas-
masi olayin en iist noktasidir. Kétiiliigiin kaynaginin derin, karanlik yer altinda gizli ol-
masl1 ve onu yenmenin ¢ok zor olmasi, iki bahadirin kanli savasina dayandirilarak giizel
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bir sekilde islenip aktarilmistir. Ejderha goriintiisii izerinden iyi ile kdtiiniin yansimasi
sirayla gosterilmistir.

V. Ya. Propp'un diislincesine gore ejderhanin kiz1 kacirmasi; “Eski diisiince bigi-
miyle esdeger olarak genetik yonden 6liim ile ilgisi olan karakterdeki yilan, kizi alip ka-
¢ar. Bu motiflerin biitiin toplumlarda tekrarlanmasi, mitolojik diisiincenin yansimasidir.
Eski diigiince yapist en basta tek boyutta iken daha sonralart bazi halklarin folklorunda,
tarihinde, bazi anlatilarda ve motiflerde korunmus olsa da kimi topluluklarda zaman
icinde belirsizlesmis, bazi masallar sayesinde giintimiize ulagmistir.” (Propp 2005:1506).
Buraya kadarki boliimii 6zetlememiz gerekirse, ejderha tipinin biitiin diinya halklarinin
s0zli edebiyatlarinda goriilmesi, onun ayni kokten biiyiiyiip zenginlesen bir mefkire olan
yaratiligin yansimasi oldugunu gostermektedir.

Bagkahramanin ejderha ile savagmasi motifine folklorik iiriinlerde sikga rastlamak-
tayiz. Birgok masalda anlatinin yiikselen an1 veya esas olay1 olarak goriiliir. Kulatay Batir
adli kahramanlik masalinda bagkahraman ile ejderha soyle tasvir edilir:

Bir saat sonra ejderhanin gelmekte oldugunu gordii ve onun oniinii kesti. Kulatay
Batir dogruca kilicini eline alip karsisina ¢ikan ejderhanin basini koparmaya caligir ve
basini kesip alir. Ugiiniin 6niine basi boliip atar Burada kahraman zorunlu bir zafere eris-
mistir. Hatta pek ¢ok kahramanlik masalinda kahraman ile ejderhanin savasi uzun siir-
mez. Kahraman kilic1 ile ejderhay tek vurusta dldiiriir. Ornegin; “Oyleyse, bu yaratiktan

)
1 i

kurtarayim."” dedi Sariat.iske"Bunun icin bir kili¢ bir kalkan getirin" dedi. Deminkiler se-
vine sevine kili¢ ile kalkani getirdiler. Sariat gidip ejderhanin agzina soktugu kilicini bir
hamlede ejderhanin diger tarafindan ¢ikardr” (Babalar S6zi 2011: 1576). “Ayualpan,
Suwdisalpan, Tawdialpan” adli masaldan bir par¢a érnek verecek olursak: “Ben ejder-
hayt kuyudan ¢iktiginda ikiye aywrip yere yikayim dedi, Ayualpan. Béylece kilicint havaya
kaldirip simsiki tutarak beklemeye basladi. Ejderha uzun ak sirik gibi birden ¢ikarak Ayu-
alpan't yutuverdi. Kendinden gecen Ayualpan, elindeki kili¢ ile ejderhayt agzindan bag-
layip ta kuyruguna kadar kesti. Ejderha oldii, Ayualpan onu gomdii” (Babalar S6zi 2011:
1766). Ayualpan Batir, Cermistan’t bulmak i¢in halat yardimi ile kuyuya iner. Diismanini
yenmisken agabeylerinin ihanetine ugrayip kuyudan ¢ikamaz. Bir kiz ona akil verir ve
patika gibi bir yoldan siiriinerek yer altina diisiiverir. Yer altinda bir halk vardir, onlar
ejderhadan korktugu i¢in kuyudan su alamamaktadirlar. Ayualpan hi¢ diisiinmeden ejder-
hay1 kuyudan ¢ikarip onu yok eder ve zafer kazanir. Tek bir ejderhanin biitiin halka zul-
metmesi, kahramanin 6z agabeylerinin onu uguruma itmesi, kotii niyetli zalimlerin tas-
viri, ejderha karakteri ve agabeylerinin hareketi ile anlatilmistir.

Kahramanin ejderha ile savasi "Deldas Batir” adli kahramanlik masalinda da goriil-
mektedir: “Zalimlere diisman olan Deldas korkmadan atindan inerek elmas kalkanini
eline alp okiiz gibi iriyari, uzunlugu iki urgan boyu kadar olan ejderhanin yanina gider.
Ejderha ¢inar agacindan inip Deldas'i yutmak ister. Deldas ‘Hadi yapabiliyorsan yut-
sana’ deyip korkuya kapilmadan uzun elmas kalkanini yatay sekilde tutarak ejderhanin
agzina girmis. Elmas hanger ejderhanin agzindan baslayip keserek kuyrugundan ¢ikmig”
(Babalar S6zi 2011: 185).

Yukarida verilen 6rneklerde kahraman ile ejderhanin savasinda kahraman kendi si-
lahi ile ejderhay1 kolay bir sekilde yener. Hangi masala bakarsak bakalim uzun siiren bir
savag tasvir edilmemektedir. Hatta okuyucu da kahramanin yenecegini sezinleyecek du-
rumdadir. Kahramanin ejderhay1 yenmesi sarttir. Kahramanin diigmani ejderhadir ve ej-
derhay1 yenerek emeline ulagir.

Kahramanin silahi1 kili¢ ve ok/yaydir. Kahramanin yay1 kullanisi da yerinde bir dav-
ranistir; mesafeyi koruyup diismanmi uzaktan yenmeye yaramasi bunun en biiylik
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sebebidir. "Uyurken bir ara sert bir kiikreme sesi ile uyandi. Dogrulup bakinca, sesin
sahibinin uzunlugu ile biiyiikliigiinden ayni bir dev ejderha oldugunu anladi. Kiikreyerek
agaca ¢ikmakta olan ejderhayr gériince yayi ve oku ile onu vurdu. Ejderha ikiye béliiniip
vere diistii, sonra kendisi agaca ¢ikti” (Propp 2005: 160). Ejderhay1 yenme siirecinde
kahramanlarin silahlar1 6nemli bir goérevi yerine getirir. Bu, insanin yalnizca bilek giicii
ile yenemeyecegi seklindeki diisiinceden kaynaklanmis olmalidir. Kahramanin kendisi
nereli ve ne kadar giiclii olursa olsun, diismant silahsiz yenmeye giicli yetmez. Bu, insan
ne kadar akilli olursa olsun, bilingsiz sonuca ulasamaz seklindeki diisiincenin bir sonucu-
dur. Oyleyse kahramanin giiciinii silahi ile artirarak vermek milli degerlerin bir tiir tasvi-
ridir.

Yine dikkat ¢eken bir baska konu, ejderhanin yer altinda yasiyor olusudur. “Jartt
Tostik™ adli kahramanlik masalinin diger masallardan farkli noktalarina deginerek bu
konuya agiklik getirelim. Bu masalin igeriginde, iki farkli yerde ejderha tipi karsimiza
¢ikar. Birinci ejderha kaliplasmis bir bicimde Simurg kusunun yavrularini yemeye tir-
manmakta olan ejderha tipi, ikinci ejderha tasviri ise saf kotiiliigii sembolize eden tiptir.
Birinci ejderhay1 kahraman ok ve yay ile kolayca yener. Yavrulart kurtarmay1 basaran
kahramana Simurg kanat uglarin1 vermek ister. Bunun iizerine kahramanin istegi soyle
anlatilir; “Jarti Tostiik: ‘Sira sira gogmekte olan halk gordiim. Birinci sirada ogul, kiz
sarki soyleyip gidiyordu. Ikinci sirada yigitler ve gelinler, iiiincii sirada ihtiyarlar, nine-
ler hepsi de sarkilar sdyleyip gidiyordu. Onlart arayarak geliyorum. Buna ek olarak, ye-
raltindaki tek gozliiniin koyun boyunlu Kulasolak i arryorum’ dedi. O zaman Simurg
soyle soyledi; ‘Ey dostum, ilk aradigin halk ge¢ip giden diinyanin artiklaridir, diriyi birak
oliiler bile onlara katilmaz’ dedi. ‘Fakat o yeraltindaki tek gozliiniin koyun boyunlu Ku-
lasolak’int alacagim dersen seni gétiireyim, ama benim halim yok" (Babalar S6zi 2011:
161). Bu kahramanlik destaninin bir farkliligi Simurg kusunun kahramani yer altina go-
tirmesidir. Kaliplasmis anlatiya gore, genellikle Simurg kusu kahramani yer altindan
kendi diinyasina, yani yeryiiziine getirmektedir. Bu olaylar zinciri “Er Tostiik”; “Ayu
dev”, “Kulatay Batir”, “Ayualpan, Suwdisalpan, Tawdialpan”, “Deldag Batir” vb. masal-
larda yer almaktadir. Fakat “Jart1 Tostiik” masalinin kaliplagmig anlati kahramanlari, yani
Simurg kusu, Bayterek (Cinar Agaci) ve Ejderha diger masallarla dogrudan ayni sekilde
tekrar etse de sadece Simurg kusunun goérevi biraz olsa da degismistir. Bizim diisiince-
mize gore, Simurg kusu insanin ruhani diinyasinin bir yansimasidir. Boyle diisiinmemizin
sebebi, kahramani yer alt1 diinyasina gotlirmesi i¢ diinyasinin uyanmasi, yani ruhun tesi-
ridir. Fakat Simurg kusunun dile gelip kahramanla sohbet edisi gergek anlamda kahrama-
nin i¢ diinyasinin kendi diisiinceleri lizerinden disavurumudur. Masalda boyle durumlari
etkili bir sekilde vermek i¢cin mecburen Simurg kusu tipi gibi ek karakterlerden yararlan-
mak s6z konusu edilmis olmalidir. basli bagina anlasilir bir durumdur.

"Kokcan Batir ile Aydahar" masalinda ejderha insan gibi konusur.i"O anda ejderha
dile gelip insan gibi konusup soyle dedi:

“- Malinin hepsini geri verecegim. Eger kiiciik oglun Kokcan Batir'1 bana verirsen!”
(Babalar Sozi 2011: 72). Kokcan Batir’in babasi garesizce bunu kabul eder. Ertesi giin
Kokcan kendi basina ejderhay1 aramaya ¢ikar. Bu masaldaki bir farklilik kahraman ile
ejderhanin savagmamasidir. Ejderha, kahraman Kdkcan’t altin sach kizi getirmesi i¢in
gonderir. Bu masaldaki olaylar zinciri oldukga zengin ve etkilidir. Zira Ejderha, bahadirin
babasindan en degerli ve en 6zel kisiyi istemistir. Fakat babasinin hi¢ diisiinmeden kendi
kanindan gelen oglunu halki i¢in ejderhaya kurban edisi sadece gercek kahramana has bir
ozelliktir. Iste bu hareketi ejderha ile bahadirin arasindaki kaginilmaz savasi gegip 6ne
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¢itkmaktadir. Olay orgiisiine yeni bir ruh katmaktadir. Yani dinleyiciye birden tesir etmesi
yoluyla farklilagir.

“Jart1 Tostiik” masalinda ejderha koétiiliiglin sembolii olarak tasvir edilir. Halkin yii-
regine korku duygusu yerlestiren ejderha ¢evresindeki insanlar1 ve hayvanlart yok eden
acgozlii bir yaratiktir. Masaldan 6rnek verecek olursak; “O vakit Tostiik dogrulup olanca
giiciiyle bagirdi. Ejderha o anda uyanip kiikreyerek agzini a¢ip Téostiik’ii icine dogru
¢ekti. Orada bulunan insanlar, hayvanlar, ucan kuslar, kogsmakta olan hayvanlar dahi
ejderhanin igine ¢ekildiler. Jarti Tostiik de atinin iizerindeyken ii¢ kez yuvarlandi. Sonra
vedi katli ak kalkamn agarak yatay bir sekle sokup tam ortasindan tuttu ve ejderhanin
icine dogru girdi. Ejderha da yutmaya devam etti. Velhasil, Téstiik iin tuttugu kalkan ej-
derhayt ortadan kese kese ilerledi ve kuyrugundan ¢ikarak onu ikiye aywdi. Ejderha da
ikiye boliintip 6ldii” (Babalar S6zi 2011: 163).

Ejderhanin giigsiiz yanini bulmak kolay degildir. “Koys1 Batir” adli kahramanhk
masalinda ejderhanin zayif noktasi sorgucunda gizli tuttugu canidir. Masaldan kisa bir
ornek verecek olursak: “Gérdii ki, ejderha ¢inar agacinin dibinde tam da kendi altinda
kipirdamaya baslayip zehir saga saca yiiriimektedir. Ejderha, kipirdandiginda ¢oban
afallayp ¢ok fena korktu. Oturdugu daldan dogrulup bir sonraki dal par¢asina gegmeye
calisirken dal kopuverdi ve ¢coban, agacin altindaki ejderhanin sirtina biniverdi. Coban,
az da olsa kafasin kaldirip sallaya sallaya yiiriiyen ejderhanin sorgucundan tutabildi.
Ejderha, uysallasmaya basladi. Meger ejderhanin cani/kalbi sorgucunda imis. Coban
sorgucu sikip asitlinca uysallastigini, gevsetince ejderhanmin kuyrugunun debelendigini
gordii. Coban, bir miiddet sonra ejderhanin sorgucunu kullanmay1 égrendikten sonra onu
stkip ¢ekerek ejderhanmin kuyrugunu kilicryla kesti” (Babalar S6zi 2011: 251). Bu parga-
dan, ¢obanin yalnizca bir kahraman degil, ayni zamanda zeki ve ¢evik oldugunu anlamak
miimkiindiir. Beklemedigi bir anda agactan ejderhanin iistiine diigse dahi ¢abucak tepki
verip ne kadar zeki ve ¢evik oldugunu ispatlamaktadir. Cobanin agagtan diismesi talih-
sizliginin baglangicidir. Fakat bu sanssizliktan bagka bir sans dogar. O, ejderhanin caninin
sakli oldugu yeri bulur ve basariya ulagir. Bunun gibi ilging olaylar esas itibariyle olay1
gelistirmek, bize gore, dinleyiciyi meraklandirarak fark ettirmeden ders vermeye ¢alis-
mak i¢indir.

Navsa Batir adli kahramanlik masalinda ejderha ile bahadirin savasi ¢ok iyi tasvir
edilmistir. Bu anlatidan bir 6rnek verecek olursak; “Navsa korkuya kapilan yol arkadas-
larint kendi gorebilecegi bir yere saklayip eline kili¢ alarak tek basina ve yaya olarak
ejderhaya dogru gider. Uzun bir siire ne Navsa ne ejderha ortada gorviinmez. Bir siire
sonra Navsa gelir. Rengi kagmig vaziyettedir. Yoldaslari hep bir agizdan ne oldugunu
sordugunda diismanin basini kestim ama kesmez olaydim. Kuyruguyla vurup beni fena
hale soktu. Kendime gelip goziimii agtiginda kuyrugu iistiindeydi. Giderken hig¢ korkma-
dan gitmigtim. Yaklasinca beni nefesi ile kendine ¢ekti. Agzina diismeden once kafasina
vurmayr basardim. Ama birdenbire kuyruguyla vurup beni yere yikti” (Babalar Sozi
2011: 395). Bu pargada kahraman iki goliin arasinda yasayan ejderha ile karsilagir. Navsa
Batir kendisinin korkusuz bir kahraman oldugunu kanitlar. Ciinkii arkadaslar1 ejderhadan
korkup yaklagmaya yanasmazlar. Bu masaldaki dikkat ¢ekici bir nokta, kahramanin da
ejderhadan darbe almas1 ve bu durumu kalabaligin 6niinden yigit¢e kabullenmis olmasi-
dir.

Mitolojideki yilan tipinin de ejderha ile bircok ortak noktasi1 vardir. Ejderha, bahsi
gecen mitolojik yilanin sonraki seklidir. Bununla konuda S. Kondibay’in diisiincelerine
bakacak olursak; “Kazak halk anlatmalar1 ve halk inaniglarinda ejderha ile ilgili farkli
tasvirlerin, fonksiyonlarm varliginin yilanla ilgili oldugu sdylenir. Bundan dolayi ejderha
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ile y1lan1 pek ¢ok durumda tek tek degil, biitiin bir kiiltiin 6rnekleri olarak incelemek veya
degerlendirmek miimkiindiir” (Kondibay 2008: 341). Yilan, en eski mitik motiflerden bi-
ridir. Mit karakteri olarak iyi ve kotii dzelliklere sahip olabilir ve Tiirk mitolojisindeki
temel unsurlardan biridir. Cogunlukla kutsal, degerli ruh seklinde goriilmektedir. Bununla
ilgili anlatilar en eski devirlere dayanan anlatmalarda sik¢a goriiliir. Burada baskahra-
manlar yeraltinda gideler ve yilanlara, onlarin hiikiimdarligina tabi olurlar. Genel olarak
mitolojide yeraltin1 “yilanlar memleketi, y1lanlar padisahligi” ile iliskilendirme diisiincesi
vardir. Kazak halki yilani ikinci bir sekilde, insana kotiiliik yapan, tstiinligiin/kendini
begenmisligin, art niyetlilik ve kindarligin sembolii olarak da algilamaktadir.

Tiim bu diisiincelerin altinda yilan ve ejderhay1 kutlu sayan halklara ait bakis agis1
ve bu halklarin sembolii oldugu diisiincesi yatiyor gibi géziikmektedir. “Kirlangicin kuy-
rugu niye Catal?” masalinda yilan kotiiciil bir yaratiktir. Burada yilana deger verilmemis-
tir. Yilan kirlangicin kuyrugunu 1sirarak catallr bir hale soktugundan beri insanlar yilan
gorse basini ezip dldiirmiislerdir, bu yiizden kirlangi¢ insanlar1 dost bilip onlarin evine
yuva yapmaktadir (Babalar S6zi 2011: 55).

Kazaklar, yilan1 kutsal kabul edip ona hiirmet ederler. Eve giren yilanin kafasina siit
dokerek evden ¢ikarirlar, ama ona zarar vermezler. Hatta sehirlerde bile yilan1 6ldiirmez-
ler. Eger ona zarar verilirse, diger yilanlarin gelip 6ldiiriilen yilanin intikamini alacagina
inanirlar. Rilyada goriilen yilani ervah, kutsal isaret olarak kabul etme inanci da vardir.
Altin olan yerde yilan oldugu diisiincesi de hakimdir. Oyle ki, yilan altin iyesi olarak
kabul edilir. Folklardaki yilanlar hiikiimdarlig1 hakkindaki motifler insanlarin erken de-
virlerdeki diigiince yapisinda yilanin 6liiler diyarinin bekgisi seklindeki diisiince ile ilgili
olsa gerektir. Bu diislince giiniimiizde Kazaklarin yilan1 kutsal goriip ona hiirmet goster-
mesi bi¢iminde tezahiir etmektedir.

"Sahmaran" adli destansi hikdyede yilandan ejderhanin bir tiirii olarak s6z edilir.
“Ifrit dedikleri ejderhann giicliisii, pek zehirli keskin dislisi, padisahlar: yaminda yapilan
hizmetin dogrusunu bilen akillist idi.

Ifrit yilanlarin ortasina gelip bir tabak koyar.

Merhametli padisah buymus hal

Yilanlarin padisaht Sahimaran” (Babalar S6zi 2004: 30).

Ejderha, yilanlarin padisahit Sahmaran'a itaat eder. Sahmaran’in dis goriintiisii basi
insan, gvdesi yilan seklindedir. Insanlarin konusmalarini anlay1p insan gibi konusabilir.
Dikkat edilmesi gereken bir diger nokta, Sahmaran’in insan gibi konusmasidir. Bu, ant-
ropomorfik diisiincenin en eski devirlerde basladigini gosterir. Ikinci olarak yilanlarin da
insanlar gibi yasadigini, kendi hiikkiimdarliklar1 oldugunu ve yer altinda da bir hayat ol-
dugunu diistindiirmektedir.

“Babalar S6zi” adli serinin “Kiyal-Gajay1p Ertegiler” adli cildinde “Sayamardan Pa-
disah” adli bir masal vardir. Bu masaldan bir par¢a 6rnek verelim; “Bir vakit disaridan
bir giiriiltii gelir. Cocuk gozlerini agip baksa, disarida bir¢ok ejderha vardir. Biri ben
yiyecegim, 6biirti ben giyecegim deyip durmaktadir. Biitiin ejderhalar kapiya dogru hii-
cum etmis. Cocuk” Simdi beni yiyecekler” diye diisiiniir ve korkudan édii patlar. O, kiigiik
sart bas yilam imis. Oradaki ejderhalarin padisahi imig. Onun adi Sayamardan imis”
(Babalar S6zi 2010:265).

Daha verdigimiz 6rnekle karsilagtiracak olursak, Sahmaran ile Sayamardan adlan-
dirmalar1 fonetik bakimindan benzerdir. iki adlandirmada da "mar" sézii gegmektedir.
Sah sozii Farscada padigah, han anlamina gelmekte, mar, mari, mardan s6zii ise yilan
alanina gelmektedir. Yani “Omar Ata ile Saxmardan (Saximardan, Sayamardan,
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Saymerden) isimleri “Y1ilan baba”, “Yilan padisah1” karsiligina gelmektedir (Kondibay
2008: 357).

“Mirzas Batir” adli tarihi siirde tam tersi seklinde; ejderha yilanlarin padisahi olarak
tasvir edilir.

“Sarayli yilan komutan

Zalim ejderha Yalmavuz

Iyi ki geldin yanima

Olecegin yer seni it

Baldirliké!'iin kiyisi” (Babalar S6zi 2010: 267).

“Sarayl1 yilan” diislincesi eski "yilan halki, yilanlar iilkesi” seklindeki diisiincenin
masallarda degil, en basta kotii inan¢ ve inang sisteminde korunmus olan izler yoluyla
goriiliir (Kondibay 2008: 361).

Sonug

Masallar, efsaneler, eski destanlar ve diger halk anlatilarinda yedi bash ejderha ile
miicadele etme ve onu yenmenin kahramana has bir yigitlik olarak tasvir edilmesi basit
bir anlatma unsuru degil, burada zulme, kotiiliige karsi iyiligin ortaya ¢ikmasi ve zafere
ulasmasinda biiyiik bir sir ve derin bir anlam vardir. Ejderhanin kotii niyetli olmasi {ize-
rinden zalimligin tasviri en ince ayrintilartyla anlatilir. Ejderhanin bu tasviri kendine karst
gelen kahramanin yigitligini, zekésini ve aklini, biiyiik bir gii¢ sahibi oldugunu goster-
mekle ustaca iligkilendirilmistir. Kahramanin esas maksadi huzur iginde yasayan halkin
huzurunu kagiran, huzurunu bozan ejderha gibi kotii niyetli bir diismandan kurtarmaktir.
Bu miicadelede sadece iyi ile kotiiniin, giigsiiz ile giicliiniin arasindaki ¢ekigsmeyi goste-
rilmeyip, diinyanin pargasi olan yeralt1 dlemini ejderha tizerinden, yeryiiziinii de kahra-
man iizerinden, gokyiizii dlemini ise orada yasayan Simurg lizerinden gdstermektedir.
Birbiri ile bitmez tiikenmez bir miicadeleye i¢inde olan ejderha, bahadir ve Simurg ii¢
alemin karakterleri/kahramanlaridir. Bu karakterleri yiicelten toplum bu kahramanlar/ka-
rakterler etrafinda tiim iyilik, yigitlik vb. gibi 6zellikleri toplamis ve onlar iizerinden ha-
yat1 ve elde edinilen tiim eski ve yeni tecriibeleri aktarmaya galigmistir.

Halk anlatmalarinda, kahramanin yedi bash ejderhay: 6ldiiriip halkin1 kurtarmasi
onun esasli bir yigit olmasinin, halkini1 koruma gérevini yerine getirmesinin bir yansimasi
olarak anlatilir. Kazak folklorundaki yerlesik motiflerden biri olarak korunmus “yedi
basli ejderha ile savas” yigitlik ve mertligin, insanligin iyilige saygisinin bir gostergesidir.

YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %40; ikinci Yazar %30; Ugiincii Yazar %30.
ETiK KOMITE ONAYI: Calismada etik kurul iznine gerek yoktur.

FiINANSAL DESTEK: Calismada finansal destek almmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atismast bulunmamaktadir.
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