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oz

Motif, edebiyatta ve folklorda en kiiclik 6ge olsa da eserin dokusunu olugturan 6nemli
birimlerden biridir. Bu ¢alismada genelde Anadolu halk masallarinda mevcut olan Arap
karakterine 6zgii oldugu distiniilen “bir dudagi yerde, bir dudag1 gokte” olarak adlandirilan
motif ele alinip diinya halk edebiyati 6rnekleriyle karsilastirilacaktir. Diger halklarin folklor
eserlerinde dudak disinda, ¢ene ve dis gibi unsurlarin kullanildigi da goriilmektedir. Adi
gecen motif S. Thompson’un ve A. Aarne’nin kataloglarinda yer almamasma ragmen
Avrasya’nin pek ¢ok bolgesinde tespit edilmistir. “Bir dudag: yerde bir dudag: gokte” kadim
motifi genelde bilinen Arap figiirii hari¢ diger halklarda ve Tiirk topluluklarinda kurt, ejderha,
dev anasi, dev kizi, kocakar1 ve yeralti varliklari olmak iizere gesitli temsilcilere hastir.
Bunlarin isimleri hangileri olursa olsun hepsi olumsuz niteliklere sahiptir. Slav, Romen, baz1
Iran ve Kafkasya halklarinda “bir dudag: yerde bir dudag: gokte” 6zelligi sikca ucan yilan ya
da baska bir deyisle ejderhaya ait oldugu goriilmektedir. ilk 6rneklerine Hz. Musa ile ilgili
anlatilan rivayetlerde, Eski Ahit’te, kadim Ugarit ve Hint metinlerinde rastlanmaktadir.
Calismaya konu edilen motif i¢in mitolojik metinlerin yan1 sira halk masali, halk hikayesi,
kahramanlik destan1 gibi anlat1 tiirleri incelenecektir.
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ABSTRACT

Although the motif is the smallest element in literature and folklore, it is one of the important
units that form the texture of the work. In this study, the motif called "one lip on the ground,
one lip in the sky", which is thought to be specific to the Arab character generally present in
Anatolian folk tales, will be discussed and compared with examples of world folk literature.
It is also seen that elements such as jaw and teeth are used in addition to lips in folklore works
of other peoples. Although the mentioned motif is not included in the catalogs of S. Thompson
and A. Aarne, it has been detected in many regions of Eurasia. Apart from the generally
known Arab figure, the ancient motif of “one lip on the ground, one lip in the sky” is specific
to various representatives such as wolf, dragon, giant mother, giant daughter, old woman and
underground beings in other peoples and Turkic communities. Regardless of their names, they
all have negative characteristics. In Slavic, Romanian, some Iranian and Caucasian peoples,
the feature of “one lip on the ground, one lip in the sky” is frequently seen to belong to a
flying snake or, in other words, a dragon. Its first examples are encountered in the narratives
told about Prophet Moses, in the Old Testament, ancient Ugarit and Indian texts. In addition
to mythological texts, narrative genres such as folk tales, folk stories, and heroic epics will be
examined for the motif in question.
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1. Giris
Halk edebiyati alaninda motif, ilkel insanin ¢esitli isteklerine veya rutin hayatiyla ilgili sorularina mecazi bir
bigimde yanit veren narratif birimi olarak tanimlamak miimkiindiir. Insanligin gelisiminin ilk asamalarindaki
yasam ve psikolojik kosullarinin yakin ya da ayni olmasi takdirde motifler benzer 6zellikleri tagiyarak bagimsiz
bir sekilde meydana gelirler (Veselovskiy, 1913: 11).
Folklor diinyasini olusturan ve canli dokulara sahip olan motif kavramina iligkin muhtelif goriisler mevcuttur.
Stith Thompson (1977: 415) motifi; “bir masalda gelenegi devam ettirme giiciine sahip en kiigiik parca”
seklinde tanimlarken bunlar1 kahramanlar, unsurlar (sihirli nesneler, olaganiistii gelenekler vs.) ve tek sefer
tekrarlanan olaylar olmak iizere ii¢ sinif olarak degerlendirmektedir. (Thompson, 1955: 7-8). Motifi olusturan
onemli kriterlerden biri unsurun sira disi olmasidir. Ayn1 zamanda Thompson’un katalogunda temalar, olaylar
ve durumlar, karakterin ve nesnelerin 6zellikleri, karakter sayisi, nesneler ile hayvan gibi kategoriler motif
cergevesinde esit bir sekilde ele alinmaktadir (Parpulova, 1976: 61-62). “Tiirk Diinyas:1 Ansiklopedik Tiirk
Halk Edebiyati Kavramlari ve Terimleri SozIligii’ne gore ise motif kavrami “mitoloji, masal, efsane, destan
ve halk hikayesi gibi tirlerde, yasama giiciine sahip en kiiciik 6Qeye verilen ad” seklinde tanimlanmaktadir
(Kaya, 2020: 638). Bilim insani S.Yu. Nekliidov (2004: 236-247) halkbiliminde motif teorisini gelistirirken
motifi “filoloji arastirmalart alaninda en zor olanlardan biri” olarak smiflandirmistir. Bununla birlikte s6z
konusu kavramin halk edebiyatgilar igin bilyiik 6nem tagidigini ve motife basvurulmadan gerek anlamsal gerek
ise yapisal tahlilin miimkiin olmadigindan séz etmektedir.
Motif kavrami; olay orgiisiinii olusturan birim ve folklor metninin yapisini olugturan birim olarak ele alinabilir
veya motif kendi yapis1 bakimindan da degerlendirilebilir. Folklor uzmani B.N. Putilov’a gére (1975: 143):

“Folklor iirliniine ait olay Orgiisiiniin aragtirilmasi adi altinda biitiin unsurlarinin tahlil

edilmesi, semantik ve yapisal iliskiler, karakterler arasinda baglantilar, arka planda bulunan

gizli elementlerin ortaya koyulmasi olarak anlasilmalidir. Bundan dolay1 olay 6rgiisiinii iyi

anlayabilmek icin Urlinin igine giren gerek sabit olan gerek ise yeni sekillere biirlinen

motifleri analiz etmek sarttir. Belirtmek gerekir ki motifler; dinamik ile statik olmasi,

betimleme ile anlatma unsurlari, islevleri ve olay orgiisii olusturma rolii bakimlarindan

farklilik gostermektedir”.

Folklorik-epik eserler incelenme alaninda motif teriminin yani sira kimi zaman ise “motifem” ve
“allomotif” gibi kelimeler de kullanilmaktadir. V.Ya. Propp’un “islev” olarak simniflandirdigin1 A. Dundes ayr1
bir sekilde ele alip “fonem” kavramina benzeterek “motifem” adimi vermistir. Allomotif ise motifin ve
motifemin gerceklesmesi anlamina gelmektedir (Saligina, 2012: 252).

Anadolu masallarinda “bir dudag: yerde bir dudagi gokte” motifi yaygin olanlardan biridir. Bilindigi iizere
genellikle “Of” ¢ekilirken kimi zaman halk masali, kimi zaman ise halk hikayesi ana kahramanin yaninda
birdenbire ¢ikan Arap karakterine has bir 6zelliktir. Fakat Anadolu sahasiin disina ¢ikilip Bati halklarinin ve
diger Tiirk topluluklarinin halk edebiyati lirlinleri daha detayli incelendigi takdirde s6z konusu motifin kadim
Ugarit medeniyetinden Iskandinav mitolojisine, Eski Ahit’ten epik metinlere kadar uzun ve gayet sabit bir
yoldan gectigi goriilecektir.

Arastirma sirasinda “bir dudagi yerde bir dudagi gokte” motifi Anti Aarne ve Stith Thompson’un
kataloglarinda bulunmamuistir. Genig yayilma cografyasina sahip olmakla birlikte motifin biitiin Avrasya’da
gorilmiiyor olmasi s6z konusu kataloglara girmemesi sebebi olarak varsayilabilir.

Bunun yaninda Yu. Ye. Beryozkin’in gelistirdigi “Bolgelere gire folklorik-mitolojik motiflerin yayilmasi ve
tematik siniflandiriimas:” adli katalogda ise ele aldigimiz motif

1. Gokyliziine kadar uzayan agiz (L90),

2. Gokyliziine ve yeryliziine kadar uzayan digler (L90B),

3. Gokyuiziine ve yerylziine kadar uzayan boynuzlar (L90C),

4. Gokyliziine ve yeryiiziine g¢ivilenmis dudaklar (L90D) olmak iizere dort kapsamli baslik altinda
degerlendirilmektedir®.

“Gokyiliziine ve yeryiiziine kadar uzayan boynuzlar” kategorisi yer almasina ragmen motif olarak konumuzdan
biraz farklidir. Bahsi gegen motifli halk masallarinda bas kahraman genelde hayvanin veya canavarin
boynuzlari {lizerinden yukar1 ¢ikmaktadir. Arastirilmis metinlere gore “gokyiiziine ve yeryiiziine ¢ivilenmis

! (URL-1) https://www.ruthenia.ru/folklore/berezkin/ (Erigim Tarihi: 23.12.2024).
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dudaklar” adli dérdiincii gruptaki 6rnekler de canavarin agik agzini degil, bag kahramanin diismanini yenmesi
icin yaptig1 eylemi agiklayan motiftir. S6z gelimi, Salar Tiirklerine ait bir anlatida oglan kot ruh olan
Mungiskarcah’in iist ¢enesini gokyliziine, alt ¢cenesini yeryliiziine ¢ivileyip onu boyle 6ldiirmiis™ ifadeleri yer
almaktadir (Tenigev, 1964: 26-27, Ne 11). Buradan hareketle sadece ilk iki basligin bir motif grubu iginde
degerlendirilmesi miimkiindiir. Arastirilan folklorik metinlerde ¢esitli olay oOrgiilerine, karakterlere
bakilmaksizin biitiin halk edebiyat1 6rneklerinde kisaca “Goge kadar uzayan agiz” (Mouth from the earth to
the sky?) olarak adlandirilabilecek bir motif s6z konusudur. “Bdlgelere gore folklorik-mitolojik motiflerin
yayilmasi ve tematik siniflandirilmas:” adli kataloga gore aragtirmamizin konusu olarak secilen motif Anadolu
hari¢ su bolgelerde tespit edilmistir:
On Asya (Ugarit); Tibet, Kuzey-Dogu Hindistan; Giiney Asya (Kadim Hindistan, Bengalliler, Nepalliler);
Balkan Bélgesi (Romanya, Moldova, Gagavuzya, Macaristan, Yunanistan); Orta Avrupa (Slovakya, Rusya,
Belarus, Ukrayna); Kafkasya-Kiigiik Asya (Kirim Tatar Tiirkleri, Kalmukya Cumhuriyeti, Osetya, Abhaziya,
ingusetiya, Kumuk Tiirkleri, Laklar, Giirciiler, Ermeniler, Anadolu Tiirkleri); fran-Orta Asya (Farslar,
Tacikler, Tiirkmenler, Beluglar). Baltik-iskandinav Bolgesi. Volga-Perm // Idil Bolgesi (Cuvas Tiirkleri,
Mordovya); Turkistan Bolgesi (Kazak Turkleri, Salarlar); Giiney Sibirya- Mogolistan (Altay Trkleri, Celkan,
Teleiit, Kumadi, Tuva, Hakas Tiirkleri, Oyrat, Halha-Mogollar). Amur-Sahalin Bolgesi (Nivhi halki); Japonya
(Aynu halkz).

Bozkir bolgesi boyunca gergeklesen gog siireci, motifin yukarida ifade edilen halklardan halklara
gecmesine yol agmis olabilir, fakat “G6ge kadar uzayan agiz” motifinin yayilmasinin Bat1 Avrasya'da ¢ok daha
erken donemlerde basladigi bilinmektedir (Duvakin, 2023: 121).

2. Dunya Halk Edebiyatinda “Gékyiiziine Uzayan Agiz” Motifi

“Gokyiiziine uzayan agiz” olarak kisaca adlandirilabilecek motifin ilk orneklerine, M.O. XIV-XIIL. yiizyillara
tarihlenen Ugarit® ¢ivi metinlerinde rastlanmaktadir. Gok giiriiltiisii, yagmur, bereket tanrisi olan Baal ile 6liim,
kuraklik, verimsizlik tanrist Mot arasinda gerceklesen miicadeleden s6z eden epik metin parcasi asagidaki
gibidir:
“(1) [ Mot],

(2) [bir dudag: yer]e kadar,

Bir dudagi gége kadar,

(3) [a] dili ise yildizlara kadardir” (Sifman, 1999: 144).
Bunun disinda “bir dudagi yerde bir dudagi gékte” motifinin kadim 6rneklerinden birisine yetmis bes bin
beyitten fazla olusan eski Hindistan’da ortaya g¢ikan “Mahabharata” adli destansi siirde rastlanmaktadir.
124°ncii bdliimde 19-24 musralar: arasinda (1987: 261) Mada olarak bilinen asura* gerek giic gerek viicut
acisindan bir dev olarak tasvir edilir: “Kuvvetinin ve bedeninin biiyiikliigiine ne tanrilar ne de diger asuralar
yaklasabilirdi. Agz1 kocaman ve korkunctu, disleri sivriydi, cenesinin biri yere dayanir, 6biirii ise ta gdkyiiziine
kadar yikselirdi”.
1222-1225 yillar1 arasinda izlandali yazar, sair ve politikact Snorri Sturluson tarafindan yazilan iskandinav
mitolojisinin en 6nemli eserlerinden biri olan ‘Nesir Edda’da Fenrir (Fenrisulfr) adli canavar bir kurda
rastlanmaktadir. Iskandinav mitik diisiincesine gore disi dev Angrboda ile Loki’nin oglu olan Fenrir diger
tanrilar1 yok edebilecegi diisiincesiyle sapasaglam bir zincire baglanmistir. Kurt 6fkelenip kurtulmaya calistig
sirada agzina kabzasi dilinin altina, ucu ise gége dayanacak seklinde kili¢ sokulmustur (Sturluson, 1970: 52).
“Tanrilarin Kaderi" ya da "Tanrilarin Alacakaranligl" manasina gelen Ragnardk zamaninda ise kiyamet
koparken Fenrir ile ilgili tekrar benzer betimlemeler yer almaktadir: “Fenrir kurdu apacgik agziyla yaklasirken
Ust cenesi gokyiiziine, alt genesi ise yeryiiziine kadardi. Fazla yer olsa, agzin1 daha genis de agabilecektir.
Gozlerinden ve burnunda ates sagilir” (Sturluson, 1970: 90).

2 Monster's upper lip (fang, horn, etc.) touches the sky, lower touches the ground // Canavarin iist dudag: (dis,
boynuz vb.) gbge, alt dudagi yere deger.

8 Ugarit, kuzey' Suriye'de Lazkiye'nin 12 km. kuzeyinde bugiinkii Ras Samra harabelerinin yerinde, Eski
Caglarin en 6nemli ticaret merkezlerinden biri idi (Kinal, 1963: 1).

4 Asura (Sanskritce 3R, Tibetce ga®s) Hinduizm’de seytan, titan, yari tanri, antitanri, devler seklinde de
adlandirilan mitolojinin alt seviyesinde bulunan varliklar.
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Kutsal kitaplarda ve rivayetlerde de s6z konusu motifin yer aldig1 goriilmektedir. Kur’an-1 Kerim’in A'raf
suresi 108. ayetinde Hz. Musa’nin mucizevi asasinin kocaman bir ejderhaya ya da yilana doniigebildiginden
soz edilmektedir: “Musa, asasin1 yere atar atmaz apagik bir yilan (ejderha) oluverdi; elini ¢ikardi, bakanlar
bembeyaz oldugunu gordiiler”. “Bir dudagi (genesi) yerde, bir dudag: (¢enesi) gokte” motifini barindiran s6z
konusu epizodun devamu cesitli rivayetlerde bulunmaktadir. Ornegin, Miifessir ve Es‘ari kelimcis1 Beyzavi
Envarii"t-Tenzil ve Esrarii’t-Te 'vil (1988: 352) adli eserde ortaya ¢ikan yilan1 ve konuyla ilgili epizodu su
sekilde anlatmaktadir:

“Hz. Msa (a.s.) asdsini1 atinca killi agz1 acik bir yilan haline geldi. ki genesinin arasi

seksen zird idi. Alt genesini yere, iist ¢enesini de sarayin surlari {izerine koydu. Sonra

Firavun“a dogru ydneldi. Firavun ondan kagt: ve kacarken hades yapt1. Insanlar izdihamdan

dolay1 birbirlerini ezdiler ve yirmi bes bin kisi can verdi. Firavun: Ey Misa! seni

gonderenin hakki icin onu tut, ben sana inaniyorum ve Israilogullarini seninle

gonderecegim, diye bagirdi. Hz. M{isd onu tuttu ve tekrar asa oldu®.”
Eski Ahit’te de giinahkarlar ile Tanri’ya inanmayanlara iligkin “agizlarinin gokyiiziine degdigi, dillerinin ise
yere siiriildiigii” dile getirilmektedir®. Canavarin agik agzini resmeden “Cehennem agzi” olarak adlandirilan
yaygin Orta Cag ikonografik motifinin de German ile Iskandinav mitolojisindeki Ragnardk giiniiyle ilgili
mitlere kadar gitmesi ihtimali yuksektir.
Halk edebiyati drneklerine baktigimizda Slav topluluklarina giren Rus ve Belarus halk masallarinda da ayni
motif yer aldigim goérmekteyiz. V.Ya. Propp “Masal Big¢imbilimi” adli ¢aligmasinda (1985: 59) halk
masalindaki ana karakterlerin islevlerinden s6z ederken “Kahraman Izlenir” boliimiinde (XXI) “izleyen,
kahramani pargalayip yemege calisir (Pr5)” seklinde agiklamakta ve bu baglamda sdyle bir 6rnek vermektedir:
“Disi ejderha, gen¢ kiz kiligina biiriiniir, kahraman bastan ¢ikarir, sonra disi aslana doniigiir ve onu
parcalayip yemek ister. Ejderhanin anasi agzini acar, bir dudagi yerde bir dudagi goktedir (155)”.
“Ivan K&yoglu ile Boyu Parmak Kadar, Biy1g1 Yedi Verst Kadar Adam” (Ivan-Krestyanskiy sin i mujigok sam
s perst, us1 na sem verst” (Afanasyev, 1957: 287-291) adl1 Rus masalinda bas karakter ivan yolunda énce iig,
ardindan alt1, dokuz ve nihayet on iki basli ejderhalar1 6ldiirdiikten sonra sadece disi ejderha ve {i¢ gelini hayatta
kalir. Ivan’a daha nasil zarar verebileceklerini diisiindiigii sirada kiigiik gelin “Ivan Kéyoglu nereye gitse hep
aclikla karsilasir, ben giizel elma agacina doniisiirim. Elmay1 yer yemez zehirlenip bayilir” der. Ortanca gelin
“Ben ise ona hep susuzlugu hissettirip yolunda kuyuya doniisiiriim, bir i¢sin bakalim!” der. Biiyiik gelin “Ben
de yatak olurum. Ivan’mn uykusu gelince yatar, 6liim uykusuna dalar” dedikten sonra kaynanalar1 olan disi
ejderha “Bana kalirsa yerden goge kadar olan agzimi acgip bunlarin hepsini yerim” diye ifadesini kullanir.
Masalin devaminda da tekrar bu motif karsimiza ¢ikar: “Onlar yerden gékyiiziine kadar acilmis agza dogru
yaklasinca ne yapacaklarint diisiiniirler. Geriye ¢ekilip hizlanip ejderhanin agzi {izerinden atlamaya karar
verirler” (Afanasyev, 1957: 290).
“Ivan K6yoglu ile Cudo-Yodo” isimli masalda da (1963: 20) tamamen ayn1 motif yer almaktadir: “Az gittik
uz gittik birdenbire gok kararmis, riizgar esmeye baslamis, bir bakmislar ki en yash disi ejderha peslerine
geliyormus. Yerden goge degen agzim acip kardesleriyle birlikte Ivan’1 yutmak istiyormus. <...>”
“Yuvarlanan Bezelye” (Pokatigorosek) adli Belarus masalinda (Afanasyev, 1957: 263, Ne134) benzer bir epizot
“Peslerine tigiincii ejderha diigmiis, yerden gbkyiiziine kadar uzayan agzini1 da agmis” seklinde anlatilmaktadir.
Yukarida 6rnek olarak verilen Slav halk masallariyla benzerlikler tastyan Macar masalinda Kiss Miklos isimli
delikanli 6nce on iki, ardindan yirmi dort basli ejderhanin baslarini kestikten sonra gri kedi yavrusuna doniisiip
ejderhalarin annesi ile karilarinin yasadigi eve girer ve konusmalarina kulak misafiri olur. Kiiglik ejderhanin
karisi: “Ben su kaynagi olurum, kardesler igcer igmez ollrler.” der. Biiyiik ejderhanin karisi: “Ben zehirli
meyveli armut agaci olurum.” der. Ejderhalarin annesi ise gorebilmesi i¢in goz kapaklarmin 1200 pound
agirlikl demir degneklerle desteklenmesini ister ve bir ¢cenesi yerde, bir cenesi gdkte olan agza doniisecegine
dair sz verir (Curtin, 1890: 477-516).

5 Daha detayl bilgiler icin bkz.; Suyti, ed-Diirrii’IMenstr, C.XI, s. 243; Taberi, Cami‘u’l-Beyan, C.X, s. 343-
345, Razi, Mefatihu’l-Gayb, C.XXIV, s.131; Ibn Kesir, Tefsiru’l-Kur’ani’l-*Azim, C.VI s. 359.
8(URL-2) Eski Ahit 72: 9-9. https://ekzeget.ru/bible/psaltir/glava-72?verse=9:9-9/ (Erisim Tarihi: 17.02.2025).
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Rumen sahasinda yer alan bir halk masalina gore Florea adi olan kralin {i¢ ogullarinda biri Sabah Safagi
Perisi’nin kuyusundan su getirmek igin yola koyulur. Yolun tizerindeki kopriide bir ¢enesi gokte, 6blr ¢enesi
yerde {i¢ basli ejderhaya rastlar (Kremnitz, 1882: 237-295, Ne 20).

S6z konusu motifin goriilebilecegi 6rneklerden daha birisi, 18. ylizy1l Tiirkmen sairi Seydayi’nin tasnif ettigi
Orta Asya’da ve Iran’da “Giil-Senuber” olarak bilinen halk hikdyesinde delikanli Senuber agacin altinda
uyuyup “bir dudag: yeri bir dudagi ise gokyiizlinii siipiiren” seklinde agilan agziyla ejderhanin yaklastigini
sezer. Meger bu ejderha her yil Simurg kusunun iki yavrusunu yermis (Korogli, 1991: 122).

Ermeni masallar1 biiylik ihtimalle Tiirk masallarinin etkisi altinda kalip Arap imajimi benimsemislerdir.
“Ermeni Halk Masallar1” (1933: 21) derleme kitabinin 6n s6ziinde folklorda kadin konumundan s6z edilirken
“glizel kizlardan biri “bir dudagi yerde bir dudagi gokte” Arap maskesini takip eskiyalik yaparak uzun stiredir
komsu krallar1 korku iginde tutarmis” ifadesi gegmektedir. Yunan masallarinda da Tiirk halk masallariyla
neredeyse birebir benzerlikler bulunmaktadir: “Bir kadmin ¢ok tembel oglu varmis. Bir giin kadin odun
toplamak i¢in ormana gitmis, eve donerken kuyu yaninda durup “Ah, Ali!” der demez kuyu i¢inden “bir dudagi
yerde bir dudag gokte” Arap ¢ikmig. Kadina “Neden beni ¢agirdin” diye sormus ve adinin Ali oldugunu
sOylemis” (Cosquin, 1922: 536-537).

Diinyada folklor motiflerinin benzer veya ayni olmasi her zaman bir etkilesimden kaynaklanmayabilir. Motif
ve masal tiplerinin birbirinden bagimsiz bir sekilde gelismesi de s6z konusu olabilir. Ancak Yunan ile Ermeni
cografyalarinin Tiirkiye’ye yakin bulunmasi ve adi gegen lilkelerin Miisliman olmamasi nedeniyle Arap
imajinin 6diing aldiklar1 varsayilabilir.

3. Anadolu Sahasi

Bilindigi lizere Anadolu masallarinda ve halk hikayelerinde “bir dudagi yerde bir dudagi gokte” olma 6zelligi
Arap karakterine 6zgudir. Umay Giinay (1983: 32) dev ile birlikte Arap figurinu “kahramana zarar vermek
tizere ortaya ¢ikan, ancak kahramamn diiriistliigii, iyi huyu, zekdsi, hiineri ile yardimcilik gorevi tistlenen
karakterler” kategorisi iginde degerlendirmesine gore Tiirk folklorunda Arap’mn ana kahramanmn hem
yardimcist hem de diismani olabilirken ¢ift isleve sahip oldugu anlasilmaktadir. Konuya iliskin Umay Giinay
(1983: 33) soyle bir agiklamada da bulunmaktadir:

“Siyah derili ve ¢ok korkung olarak anlatilan bu karakter masallarda isimleri belirsiz tipler

i¢in Oldiiriicii bir diisman oldugu halde bizim masal kahramanlarimizin zekalari sayesinde

onlarin yardimcisidirlar. Bu karakter bir yardimcidan ziyade, masal kahramanlarinin

ihtiyaci olan seyleri temin eden veriler olarak karsimiza ¢ikarlar”.
Arap figiirti, farkli versiyonlarda, ayni islevi gbéren baska bir karaktere kolayca doniisebilir. Birgok halk
masalinda Arap, iyilik yapan ve sikintida olanlara yardim eden Hizir roliine sahiptir. Bu islevde goriindiigiinde,
genellikle "Of-Arap"” veya "Of-Lala" olarak adlandirilir ve zorluklar i¢indeki bir adam "Of" der demez o da
gorindr. Karagdz golge oyununda genelde dilenci, sekerci ve kahve 6giitiicii olarak karsimiza ¢ikan tiplerden
biridir. Kimi zaman bu tir karakterler "beyaz Araplar"’ olarak adlandirilmaktadir (Boratav, 1951: 83). Fakat
“bir dudagi yerde bir dudag1 gokte” ozelligi seyirlik oyunlarinda yer almaz, genellikle sadece halk masalinda
bulunur.
S6z gelimi, “Yatalak Mehmet” adli masalda “Mehmet kuyunun dibine varir, bakar ki tipki dervisin dedigi gibi
bir Arap, bir dudagi verde, bir dudagi gokte. Yaninda bir dinya glizeli, karsisinda pamuk fstiinde bir
kurbaga...” (Boratav, 2009: 141) seklinde, “Oduncunun Kiz1” masalinda da “Oduncu yorulmus da yiikiinii bir
tagin {istiine koymus, kendi de oturup sirtin1 kayaya dayamis, derinden bir “Of” ¢ekmis. O dakikada kaya
yerinden oynamus, ihtiyar karsisinda bir dudag: yerde, bir dudagi gokte bir Arap dikilmis” (Boratav, 2009:
191), “Dil Riikiis Hanim” isimli masalda ise “Dil Riikiis, ellerini ¢irparak: Of] lala gel, demis. Bir dudag yerde,
bir dudagi gokte kara derili bir belirmis” (Borovkov, 1938: 133) seklinde Arap’in devasa, agzinin ise korkung
oldugu anlatilmaktadir. Bunlar gibi pek ¢ok 6rnek masal kitaplarinda bulunmaktadir. P.N. Boratav’in derledigi
“Bostanct Dede” (2009: 223-234), “Arap Lala” (200: 148-155), “Can-Kusu, Cor-Kusu” (2014: 105-116),

" Daha detayli bilgi i¢in bkz. Siyavusgil, Sabri Esat (1941). “Karagéz. Psiko-Sosyolojik Bir Deneme ”. istanbul:
Maarif Matbaasi.
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“Esek Kafas1” (2014: 143-151), “Benli Bahri” (2014: 75-81), “Kral-Padisahinin Kiz1” (2014: 81-90) gibi
masallarda Arap karakterine rastlanmaktadir.

Arap, sihirli nesnelere sahip ya da masal kahramanina bu nesneyi verebilen bir figiirdiir. Kimi zaman mucizevi
yiiziik yalaninca, koyun derisine sihirli kirbag vurulunca meydana gelir ya da olaganiistii nesnelerden ¢ikar.
Arap dev gibi aldatilip kandirilamaz, onu yenmek i¢in masal ana karakteri sihirli giice kavusmalidir: s6z gelimi,
“Bostanc1 Dede” masalinda oldugu gibi her varlig1 herhangi birine/bir seye doniistiirebilen sopaya ulagsmak ya
da “Can-Kusu, Cor-Kusu” masalindaki gibi Arap’in sa¢ini eline dolduktan sonra onu iyice vurarak viicudu siit
gibi agarincaya kadar doven yasemin bir gubuguna sahip olmak (Stebleva, 2002: 13). Arap karakterinin gesitli
yerlerde ana kahramanin 6niine ¢ikabilse de Umay Giinay (1983: 33) “Tiirk masallarinda bu bir dudagi yerde,
bir dudagi gokte Arap ile masal kahramani ¢ok kere susuz bir kuyu icinde karsilasirlar” diye dile getirmektedir.
Soz gelisi, “Keloglan” adli masalinda Keloglan elindeki nohudun bir kismimi kuyunun igine ddkiince
“Nohudumun yarisini bana ver, bana ver” diye yalvarmaya baslayinca bir dudagi yerde bir dudagi gokte Arap
kuyundan ¢ikivermis (Dmitriyev, 1967: 526). “Kral-Padisahinin Kiz1” masal drneginde kuyunun yani sira
Arap’in kabaktan da ¢ikabildigi goriilmektedir.

Anadolu sahasi Tiirk halk edebiyatinda “bir dudagi yerde bir dudag: gokte” Arap sadece masallarda degil, halk
hikayelerinde de yer almaktadir. Hatta “Sah Ismail” adl1 halk hikAyesinde gdriildiigii gibi kadin kahramanlarin
bir kismu Arap kiligina girmektedir. Sah Ismail'le siklik kabiliyeti konusunda sdylestikten sonra giiresen "bir
dudagi yerde bir dudagi gokte Arap’in yenilip yiiziindeki Arap maskesini ¢ikarinca aslinda iinlii bir beyin
"glizeller gilizeli kiz1" oldugu ortaya ¢ikmistir (Kose, 1994: 27). “Can Kusu-Cor Kusu” isimli masalda da
“Meger Arap kizmis” ifadesinden ad1 gecen karakterin disil olabilecegi anlagilmaktadir.

Kimi zaman ise “Yilan Peri ile Sihirli Ayna” (ing. “The Serpent-Peri And The Magic Mirror”) adli masalda
oldugu gibi Arap’n yerini ‘Zenci Ifrit’e birakt11 gériilmektedir: “Birdenbire karsisinda bir zenci ifrit belirmis;
dudaklarindan biri gbge, &biirii yere degiyormus™® (Kunos, 1901: 179). ifrit, TDV Islam Ansiklopedisi’ne gére:
“kurnaz, serir, getin, yaratihg: giiclii, kizgin ve fkeli kimse” manasindadir. Ifrit, bu anlamlar1 dolayisiyla cin
ve seytanlar i¢in oldugu gibi mecazi anlamda kotiiliikk ve seytanlikta asiri giden insanlar i¢in de kullanilir
(Erbas, 2000: 516).

Arap imajindan daha nadiren ama ayni 6zellikle yine de karsimiza cikabilen karakterlerden biri devdir.
Devlerin fiziki 6zellikleri en belirleyici yonleri agiz ve dudak yapilaridir. Masallarda kazma bagli, kazan disli
olan devlerin bir dudaklar1 yerde, bir dudaklar1 goktedir. Ya da bir dudaklari yeri siipiiriir, bir dudaklar1 gogii.
Bu ifadeler, devlerin agizlarinin biiylikliigline ve insan ve hayvanlar ile her tiirli varliklar1 rahatca
yiyebileceklerini igaret eder (Yiicel, 1998: 40). Naki Tezel’in “Tiirk Masallar1” adli kitabinda (1971: 39-40)
yer alan “Kirk Oglan” masalinda devin su sekilde tarif edildigi goriilmektedir: “Oglan 6nce bir korkmus,
titremis. Sonra kendini toparlayarak dikkatle deve bakmis, az kalsin bayilacakmuis... Bu dyle bir dev, dyle bir
devmis ki bir dudagi yerde, bir dudagi gokte, koca dili disarida, gozleri magara kapist kadarmis. Agzindan
alev, duman sag¢iyormus”.

“Ug Pengeli Dev” (Dmitriyev, 1967: 56-66) adl1 Tiirk masalinda devi ejderha imajiyla birlestiren 6zellik, devin
nehri isgal etmesi ve yilda bir defa giizel kiz almasidir: “Tellallar sokaklarda bagirtyorlarmis. Delikanl
tursucuya “Ne var?” diye sorarmis. Tursucu ise “Bu nehre bir dev yerlesmis; yilda bir defa sehrimize su verir,
ancak ona giizel bir kiz verilse eger”. Simdi siras1 padisah kizina gelmis, ¢linkii her sene dev birer kiz yiye yiye
sehirde kiz kalmamuis.” diye cevap verir. Genelde diinya halk masallarinda s6z konusu motif su kaynagini
koruyan ejderhaya aittir. Bu Tiirk masal versiyonunda ise ejderhanin suyla baglantisinin kaybolup bunun yerine
koth glgleri sembolize eden devin geldigi goriilmektedir.

Dikkat edilmesi gereken hususlardan birisi devlerin yasadigi mekandir. Adi gegen mekanlar arasinda Arap’in
da c¢iktigt kuyu yer alip devlerin kitonik, baska bir deyisle yeralti diinyasiyla baglantili oldugunu
gostermektedir. S6z gelisi, “Keloglan Yedi Kat Yerin Altinda” adli masalda (Tezel, 1971: 314) Keloglan
tarafindan yaralanmis dev “¢ocuga hicbir sey yapmadan oradan uzaklasmis gidip bir kuyudan igeriye girmis”
ifadeleri yer almaktadir. Diger Tiirk halk masallarinda da devin kuyudan yeraltina, kendi diyarina inmesi, bir
kuyunun devin evi olmasi, kuyuda yasamasi, kuyuyu tutmasi, devin kuyusu de§irmen tasinin altinda

8 Suddenly there stood before him a negro efrit, one of whose lips touched the heavens, and the other lip the
earth.
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bulunmasi® gibi betimlemeler sik¢a karsimiza cikanlardandir. Kuyu, mekan-alan ile ilgili olan evrensel
diistincenin yapisal parcast oldugundan kutsal ve sakli bir yerdir.
Kuyu disinda devlerin magaralarda da saklandiklar1 bilinmektedir. Magara, kuyu, yer alt1i, mahzen ya da zindan
gibi bir yere girig/inis baska bir dleme ge¢isin isareti (Bars, 2017: 77) ve kitonik varliklarin yasadigi bir yer
olarak kabul edilmektedir. Mitoloji geleneginde magara, disaridaki gorillen ve aydin diinyanin zitt1 olarak
goriilmez ve karanlik bir mekan olarak diigtiniilip hayat-6lim-bereket kompleksine girmektedir. Magaranin
dar ve karanlik olmasi niteligi sadece fiziki degil ayn1 zamanda da ruhanidir ¢iinkl buraya giren kahraman
dlemden uzak ve kendini simirli bir yerde bulur. Insanin ruhunun tecridine yol agan magara ile kuyu gibi
mekanlar 6teki diinyay1 sembolize etmektedir (Osmanova, 2021: 36).
So6z gelisi, “Dil Riikiis Hanim” adli masalda Dev Anasi ¢ocugun peri olan Dil Riikiis ile goriisebilmesi igin
nasihat verirken bahsi gegen biitiin gizemli mekanlarin gectigi goriilmektedir (Borovkov, 1938: 128):

“Benim evimin 6niinden gecen yoldan yiirii. Karsina kor bir kuyu, ondan sonra da bir

ormanlik c¢ikar. Ormanda, avlanip canli canli birka¢ kus yakala. Kuyunun basina doniip,

kuslar1 buradan igeriye at. Kuyuya dogru egilerek: "Anahtar1 verin!" diye bagir. Kuyudan

sana bir anahtar atilir, Anahtari al ve giinbatisina dogru ilerle. Karsina kocaman bir magara

¢ikar. Hemen igeri gir, Sag elinle, birdenbire saldirarak eline ne gecerse al. Ve arkana

bakmadan geriye don. Anahtar1 kuyuya at, eger, arkana bakarsan igin biter”.
“Padigahin Oglu” adli Tiirk masalinda (Dmitriyev, 1967: 45) ise demonolojik varliklarin yasadigi bir yer olarak
sayilan kuyuda ejderha bulunur. Kardesler ejderhanin izlerine gore giderek kuyuya varirlar. Kardeslerden en
kiictigiiniin belinden baglayip kuyu icine indirdiklerinde delikanli dibinde ejderhayi goriir. Bu 6rneklere
dayanarak dev ile ejderhanin esdegerli imajlarin oldugu goriilmektedir.
Yukarida verilmis érnekler disinda Ignacz Kunos tarafindan derlenen ve 1901 yilinda yayimlanan “Sihirli
Tiirban, Sihirli Kirbag ve Sihirli Hali” (Ing. The Magic Turban, The Magic Whip And The Magic Carpet, s.
103-111) olarak adlandirilan Tiirk masalinda aragtirmamiza konu edilen motif periye ait oldugu tespit
edilmistir. S6z konusu masalda delikanli geng kiz1 takip ettigi sirada dudaklarindan biri gékyiiziine dokunan
diger dudag: veri siipiiren siyah Peri’yi gérmiis'® (Kunos, 1901: 108). “Biiyii yapan, biiyiileyen kadin”
anlamina gelen peri, glizelligin simgesi olmakla beraber {irperti veren bir anlami da i¢inde barindirir. Nitekim
eski Tiirklerde ayn1 zamanda gériinmeyen zararli bir varlik seklinde kabul edildigi anlasiimaktadir (TDV Islam
Ansiklopedisi, 2007: 232). Peri, Anadolu folklor geleneginde, kadin olabildigi kadar erkek cinsiyetinde de
betimlenir.
Umay Giinay’n verdigi bilgilere gore (1983: 26) Tiirk masallarinda periler “Cok giizel ve olaganiistii giigleri
olan insan seklinde tasvir edilmektedirler. Perilerin her sekle girme giicleri olmakla beraber, en ¢ok givercin
bicimiyle masallara aksederler. Ayrica nar, limon gibi meyvelerin, kiitiik gibi esyalarin icinden de ¢iktiklar:
olur”. Burada perilerin ¢ikabildigi bir yer olarak kiitiigiin yer almas1 dikkat ¢ekicidir. Maldmdur ki Samanlar
yolculuguna magara, kuyu, ¢ukur, yerdeki delik, pinar, agag kiitiigii gibi yerlerden baslar (Bars, 2017: 76) ve
bu sekilde yeraltina inerler. Orta Asya halklarinin cogunda da periler Saman’in yardimeilaridir'?, Samanizm’le
baglantilar1 diginda 6nce zikredilmis mekanlar gibi aga¢ kiitiigii de orman/ yer/ toprak gibi unsurlarina iliskin
oldugundan olumsuz ve kitonik bir yer olarak diistiniilebilir. Bunula birlikte “Sihirli Tiirban, Sihirli Kirbag ve
Sihirli Hali” adli masalinda perinin “siyah” vasfina sahip olmasi onu Arap figiiriiyle iliskilendirir ve
olumsuzlugunu vurgular. “iki Kardes” masalinda (Dmitriyev, 1967: 86) da kizin kafas1 kestigi Arap “perilerin
padisah1” olarak tasvir edilmektedir.

® Konuyla ilgili daha detayli bilgi i¢in bkz.: Sarpkaya, S. (2014). “Tiirkiye Sahast Masal ve Efsanelerinde
Demonolojik Varliklar”(Yayimlanmamis Yiiksek Lisans Tezi). Ege Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii,
[zmir.

10 S5z konusu epizot “Iki Kardes” adli masalda tamamen aynidir.

11 So the damsel went on before, and he followed her into room, and there he saw the black Peri, one of whose
lips touched sky, while the other lip swept the ground.

12 Abdurrahman-av-pari, Yunus-pari, Yulduz-pari, Kunduz-pari, Miskal-pari, Rahman-pari, Mulla-pari vs. gibi
yardime1 perilerin isimleri bilinmektedir. Tiirkmenler, Ozbekler arasinda Saman igin “porhan” Tacikler ve
Uygurlarda “parihon” kelimesi kullanilmaktadir. Uygur Tiirkleri Saman seansina ise “peri oynatmak™ derler
(Basilov, 1990: 422).
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Dolayisiyla kocaman agiz ve dudaklar sahibi olmasiyla birlikte kuyuda / magarada yagamasi ve agzindan alevin
sacilmasi 6zellikleri devde ve dnce ele alman kurt ile ejderhalarda’® da bulunmustur. Buradan hareketle “bir
dudagi yerde bir dudagi gokte” nitelikli karakterlerin belirleyici ile birlestirici 6geleri g6z 6niinde
bulundurularak asagidaki gibi bir sema kurulabilir:

Sekil 1. “Bir dudag: yerde, bir dudagi gokte” nitelikli karakterlerin ortak unsurlari

Magara Kuyu Ates Kiitiige Siyah olmasi
sacilmasi iligkin olmasi1
Ejderha, Dev Ejderha, DeV, DeV' Peri (Saman) Arap’ MOOS,
Arap Ejderha, Kurt Peri, Ifrit

I

Arap (Perilerin
Padigahi)

4. Anadolu Disindaki Tiirk Sahasi

Tiirkiye dist sahasinda diger Tiirk topluluklarinda Arap karakteri bulunmasa da “bir dudagi yerde, bir dudagi
gokte” motifine rastlanmaktadir. Rusya’nin orta giiney bolgesinde yagsayan Teleiit Tiirklerinin folklor
ornekleriyle ilgili ilk derleme ¢alismalart XIX. yilizyilin ilk ¢eyreginde baglanmistir. XX. yiizyilin baslarinda
Tomsk sehrine ait Kuznetskiy vilayetinde Celuhoye ulusunda Cimiy Alagizov adli anlatici tarafindan Teleiit
“Altay-Kuugun1” destani anlatilmigtir. Calismamizin 6nceki bélimlerinde diger halklarda sik¢a goriilen
ejderha/yilan imaj1 Teleiit epik metninde de tespit edilmistir. “Altay-Kuuguni” destaninda bu karakter “jex-
jbutan” ismiyle karsimiza ¢ikmaktadir. Yigidin ati “fiepun at” jek-jpiaan’a baktigi sirada alt dudagini yer
icinden ¢ikardigin, iist dudagini ise gokyiiziinden indirdigini goriir (Funk, 2020: 44).

1924 yilinda K. Vertkov tarafindan derlenen “Siit Ak Atin Uzerindeki Maladu” (Cyt ak arty Manany) adli
Teleiit masalinda ise ayn1 6zellik artik yilan/ejdere degil, kurda hastir. Masala gore iki kardes varmis. Yemek
yerken birdenbire etrafinda olan her sey sallanmaya baslamis, deprem olmus, nehir tasip sel olmus, daglar
yikilmis. Kardesler ¢ok korkmus. Biiyiik kardes kiigiigiine “Git, bak ne olmus” demis. Kii¢iik kardes ¢ikip her
seyi goriince hemen igeri girmis, “Kendin git bir bak.” demis. Biiyiik kardes ise disar1 ¢ikip ne gérmiis: alt
dudagi ta yerin igine, iist dudagi gokyiiziine kadar gider, agz1 da kivileim sagar. Kurt bu. Kuyrugu ise nehrin
diger kiyisina kadar uzar” (Funk, 2020: 130).

Gagauz Tiirklerinin halk edebiyatinda “cehennem karis1” olarak gevrilebilen “Xennem 6a6y” diye bir karakter
“bir dudagi /¢enesi yerde, 6biirii gdkte, pabuglariyla toz kaldirarak degnekle vurarak meydana gelir” seklinde
tarif edilmektedir (Sir, 2013: 95).

XX. yilizyilin otuzlu yillarinda bilim insan1 N.F. Lebedev Giineydogu Tiirkmenistan’da bulunan Martyskiy
Vilayetinde on ii¢ Tlirkmen masali kaydetmigtir. Masallarindan birinde kafasi kel olan ¢ocuk, padisahin kiziyla
evlenmek isteyince bir ihtiyar onun insanlar arasinda mevcut olmayan ziraati 6grenmesini ister. Keloglan bir
dudag yerde, bir dudagi gokte dev kizinin yanina gider, kiz ise gocuga egitim verir” (Lebedev, 1954: 148-157,
Nel3).

13 Tirk halk edebiyatinda mevcut olan “Battalname”de (1996), “Hazret-i Ali ile Magrip’teki Ejderhanm Cengi”
(Cetin, 1997) adli hikayede, dini-destani manzum halk hikayesi olan “Kesik Bas” (Celebi: 2019) adl: eserde
ejderhanin kuyuda yasadigi/oradan ¢iktig1 goriilmektedir.
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“Nar Kiz1” olarak adlandirilan Azerbaycan masalinda bahsi gegen motif temsilcisi kocakaridir. Masala gore
Beyoglu riiyasinda nar i¢inde bulunan geng kizi goriip asik oluvermis. Kizi getirmek tizere vezirini gonderir
fakat vezir, kizin devler arasinda bulundugundan bunun miimkiin olmadigini dile getirir. Beyoglu emrini yere
getirmezse basim kestirdigini syledikten sonra vezir vazifesini kabul etmek zorunda kalir. Vezir pazardan
sakiz alip yaninda bulunan evlerden birine girince bir dudag yerde bir dudagi gokte kocakariyi goriir. Kocakar
“lyi ki geldin, ben artik alti aydur insan etini yememistim” der demez vezir agzina biraz sakiz atar. Kocakarinin
ogullar1 gelince “Insan eti kokuyor. ” derler. Fakat kocakari veziri yemez, tam tersi ona yardimci olur (Zeynalli,
1935: 49). Bu epizot ili¢ defa tekrarlanir. Azerbaycan masalinda yer alan kocakari imaji diger Tiirk
masallarindaki dev imajiyla benzerlik gostermektedir.

Hakas Tdurklerinin mitolojisinde “tdbinki tilekey” (t06iuri THmekeit) olarak bilinen yeralti dinyasinda
hiikiimdar1 Erlik-Han’a yardimci olan daha yedi erlik mevcuttur. Bu yedi erlik’in ogullari ise olumsuz giice
sahip bahadirlar “moos” olarak adlandirilmaktadir. Hakas¢a “moos” kelimesi 1) insanlar1 yiyen insanoglu
biciminde ama ayak yerine toynagi olan mitolojik canavar; 2) olumsuz karakterlerin adina eklenen parca olmak
Uzere iki anlama sahiptir (Hakasca-Rus¢a So6zIik, 2006: 252). Hakas mitolojik anlatilarinda bunlarin yiizleri
kapkara, gozleri fincan kadar, alinlari1 simsiyah kazan dibi gibi korkutucu dig goriiniisii var oldugu igin “kara
mooslar” da denir. Yeraltindan yukariya ancak insanlara zarar vermek icin ¢ikarlar. Bunlarin basinda ise yedi
kafal1 ejder “Biiyiik Moos” durmaktadir. Kafalarindan biri gokyliziine, 6biirli de yeryiiziine deger; bir kulag:
g06gi, digeri agaglarin koklerini dinler” betimlemeleri yer almaktadir (Butanayev, 2003: 103).

Olumsuz nitelikleri arasinda Arap karakterinde oldugu gibi mooslarin da yiiziiniin kara olmas1 dikkat ¢ekicidir.
Ak, kizil, gok mavisi ile sar1 renklerin yaninda kara da 6nemli bir yere sahiptir. Tiirk kiiltiiri bakimindan bu
ana renklerin farkli anlamlarda yorumlanmasi miimkiindiir. “Kara” ifadesi diinya yonlerinden kuzeyi ve bazen
gii¢, kuvvet anlaminda kullanilmasinin yani sira sik¢a negatif hususlari da belirtmektedir. Kocaman agiz, bir
dudagi /cenesi yerde, obiirii gokte 6zelligine sahip olmakla birlikte mitolojik ya da folklorik karakterin seytani
tabiat1 simsiyah ¢ehresi vasitasiyla da vurgulanmaktadir.

Ugarit metinlerinden D.A. Funk’un kaleme aldigi Teleiit rivayetlerine kadar 6rneklerin mevcut olmasi
mitolojik motiflerin agir1 dayanikliligina, kalicihigina ve uzun siiredir ¢ogaltilabilirligine belli bir sekilde isaret
etmektedir. Bu sebepten dolay1 s6z konusu motiflerin yayilmasina iligkin veriler, insanlifin ge¢misiyle ilgili
bir kaynak sayildigini, folklorik metinleri iceren kitaplarin ise degerli tarihi bilgileri sakladigini sdylemek
mimkunddr (Duvakin, 2023: 121-122).

5. Sonug

Calismamizda ele alinan “bir dudagi yerde, bir dudagi gokte” motifi Avrupa, Anadolu, Kafkasya, Sibirya ve
Rusya’nin dogu bolgesinde tespit edildigine gore Avrasya disinda orneklerinin az oldugu anlasilmaktadir.
Diinya halk edebiyat:1 iiriinlerinde ve mitolojik metinlerinde “dudak” ile birlikte ¢ene, dis gibi karakterin
korkung niteligine isaret eden kavramlar da kullanilabilmektedir. Hatta Kalmuk halk masallarinda “canavarin
bir sesi yerde, bir sesi ise gokte duyulur” bi¢iminde anlatilan es anlamli motif tiirii de mevcuttur. Sadece
“dudak” Nivih!4, Yukagir'® halklari, Halha-Mogollar, Tuva, Altay, Kazak, Azerbaycan, Anadolu, Gagauz,
Cuvas Tiirkleri, Iranlilar, Yunanllar, Slovaklar, Estonyalilar ve Ermenilerin folklor orneklerinde yer
almaktadir.

I1k bakista benzerlik gdsteren “bir boynuzu yerde, bir boynuzu gokte” ve “bir dudag: yere, diger dudag1 goge
civilenmig” motifleri ise baska islevlerine sahipken cehennem agzini simgeleyen sadece “bir dudagi
(disi/cenesi) yerde, bir dudag (disi/genesi) gokte” motifi incelenmistir. Anlati tiirleri agisindan adi gecen motif
halk masallarinda, halk hikayelerinde, epik metinlerde ve mitolojik inanislarda tespit edilmistir. S6z konusu
motif bakimindan Anadolu halk masallarinda dev-kocakari-ejderha tamamen ayni fonksiyon gergeklestirirken
birbirinin yerine girebilir.

Anadolu sahasi, Anadolu sahasi diginda yagayan Tiirk topluluklar1 ve Tiirk olmayan halklara 6zgii folklor ve
mitolojik 6rneklerinin incelenmesi sonucunda asagidaki gibi tablo sunulabilir:

14 Nivihler, Rusya'da Habarovsk Bolgesinde bulunan Sahalin Adasi'nin kuzeyinde ve Amur Nehri'nin denize
dokiildiigii yerde yasayan yerli bir halktir. Samanizm inancina sahiptir.
15 Kuzey-dogu Sibirya halkidir. 2021 yili niifus verilerine gore 1802 kisidir.

827


https://tr.wikipedia.org/wiki/Rusya
https://tr.wikipedia.org/wiki/Habarovsk_Kray%C4%B1
https://tr.wikipedia.org/wiki/Sahalin
https://tr.wikipedia.org/wiki/Amur_Nehri

F.U. Sosyal Bilimler Dergisi 2026-36/2
Tablo 1. Cesitli Halklarda “Bir Dudag1 Yerde Bir Dudagi Gokte” Motifi ve Temsilcileri

Halklarin ve Bolgelerin Adlar:: Karakterler:

Ugarit Oliim ve verimsizlik Tanris1
Hint, Anadolu, Tiirkmen Dev

Iskandinav, Teleiit Tiirkleri Kurt

Rus, Ukraynali, Belarus, Rumen, Moldovali, Ejder/Ugan Yilan

Slovak, Macar, Iranli (Tiirkmen), Ingus (Kuzey
Kafkasya), Tacik, Cuvas, Oyratlar.

A Arap )
n (Anadolu Tiirklerinde nadiren Siyah Peri, Ifrit)
6setya, Azerbaycan, Gagauz Tiirkleri, Giirciiler Kocakari, Dev Anasi

Estonya Iblis Anas1

Kazak Tiirkleri Mungir-Nangir'®

Altay Tiirkleri, Kumandilar Diitpa (Ker-diitpa, djiitpa, yutpa)'’

Tuva Tiirkleri Mangis®® (eril, disil olabilir)

Buryatlar Oktor adl1 orman aslani

Nivih halk: Mors (deniz aygir1)

Japonya Balina?®

Tiirkmenler Dev Kiz1

Hakas Ttirkleri Moos

Buryatlar Oktor isimli aslan

Tabloda goriildiigli gibi sz konusu motif, arastirilan halklar arasinda en ¢ok ejderha ya da ugan yilan
karakterlerinde tespit edilmistir. Tiirk halk edebiyat: tiriinlerinde ejderhanin kétii ruhlu bir varlik olarak tasvir
edildigi bilinmekle beraber erken donem Tiirk mitolojik anlayislarinda daha ¢ok gilic ve refah sembolii,
ozellikle su kaynaklarinin koruyucusu olarak diisiiniiliirdii. Bu sebepten dolay1 olumsuz nitelikli karakter iglevi
iistlenen ejderhanin Dogu, Bat1 Slavlarinda, Balkanlar’da ve Kafkasya’da gérme ihtimali daha yiiksektir. “Bir
dudagi yerde, bir dudagi gokte” ejderha sadece Cuvas, Hakas (moos) ve Oyrat Tiirkleri arasinda bulunmustur,
diger biitiin Tiirk topluluklarinda ejderha yerine kara giicleri ifade eden ¢esitli mitik-folklorik varliklar yer
edinmektedir. Cuvag halk masalinin igerigi de Slav ve Balkanlar cografyasinda kaydedilen masallarina ¢ok
yakindir. Buradan hareketle 6diing alinmasi s6z konusu olabilir.

Ilgi gekici diger 6zelliklerden biri bahsi gegen motifi tasiyan varliklar arasinda disi karakterlerin bulunmasidir.
Once goriildiigii gibi Anadolu halk hikdyelerinde (Sah Ismail), Ermeni, Azerbaycan, Tiirkmen ile Gagauz
Turklerinin halk masallarinda “bir dudagi yerde, bir dudagi gokte” karakter gerek Arap gerekse bagka bir varlik
bicimine biiriinen disi olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Bu baglamda kanaatimizce demonik baglangict olan

16 Kazak Tiirklerinin halk masallarinda éliiler diyar1 bekgisi olan “aydagar” isimli varligin yani sira rastlanan
bir karakterdir. Kazak inaniglarina gore insanlar vefat eden birini topraga verdikten ve ondan kirk adim
uzaklagtiktan sonra Mungir-Nangir ortaya ¢ikar (Kaskabasov, 2014: 128).

1" Altay Tiirklerinin mitolojik anlayiglarina gore yeraltindaki Erlik’in saray1 siyah ¢amurdan yapilmistir.
Oliilerin bulundugu yere ulasilabilmek igin “at kili kopriisii iizerinden dipsiz siyah gélden gecilmesi gerek.
Kopriiyii ise yeralt1 nehrinin kiyasinda yasayan diitpa (ker-diitpa, djiitpa, yutpa) olarak adlandirilan canavarlar
korurlar. Bu varliklarin dig goriiniisiiyle ilgili betimlemeler tam net degildir, ama suya iligki olmalar1 ortak bir
niteligidir. Insana kars1 olma dzellikleri, Samanlara yardime1 olmalarma engel olmaz.

18 Tlirk-Mogol mitolojisinde insan bigiminde seytani varliklar, insanlar1 yiyen kétii ruhlardir.

1% Amur nehrinin kiyasinda yasayan Nivih halki ve Japon Denizi’ne yakinlara yerlesip balikcilikla ugrasan
Aynu halkinin folkloruna “bir dudagi yerde bir dudagi gokte” olan kocaman balina/mors gibi hayvanlarin
girmesi de dogaldir olarak goriilmektedir.
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yaratiklar (Dev Anasi, Dev Kizi, ejderha) Mitolojik Ana kompleksi ¢ercevesinde, Ermeni halk anlatilarinda
gordiiglimiiz Arap maskesini takan ve eskiyalik yapan giizel kiz 6rnegi ise kiyafet/kilik degistirme motifi i¢inde
degerlendirilmelidir. Ignazc Kunos’un derledigi masallar arasinda siyah Peri de s6z konusu 6zellige sahiptir.
Azerbaycan, Tiirkmen Tiirklerine, Giirciilere has folklor anlatilarinda Dev Anasi / Kizi’nin da korkung ve
kocaman agz1 vardir. Tiirk halk edebiyati 6rneklerine dayanilarak devlerin magara harig, yeralt1 kentlerde ve
kuyularda yasadigi bilinmektedir. Bulunduklari mekanlar bakimindan diger halklardaki Arap ve yeralti
hiikiimdar1 Erlik’in diyarina ait varliklar da benzerlikler gostermektedir. Motif temsilcilerinin ¢ogunun
yasadig1 veya cikiverdigi yerler ya yeralti ya da kuyudur. Ejderhanin oldugu masallarda ise ejderha yeraltinda
degil, koprii altinda bulunmaktadir. Ama burada da ejderha 6biir diinyanin sinirin1 bekgisi olarak goriiliir, ¢iinkii
diinya mitolojilerinde koprii, mitik alaninin farkli noktalarini birlestiren ve insanlarin yasadig: ile 6teki diinya
arasinda bulunan bir yapidir. Teleiit Tiirklerinin halk anlatilarinda yer alan Kurdun gelisi sirasinda da yerin
sallanmasi, daglarin yikilmasi ve nehrin tagsmasi anlatildigr igin yeraltindan ¢iktigi varsayilabilir. Netice
itibariyle ¢alismamiza konu edilen motif temsilcisinin hangisi olursa olsun saklandig1 mekan ya yeralt1 ya da
kuyudur, bu baglamda olumsuz olarak nitelendirilen figiirlere ait oldugunu sdylemek miimkiindiir.
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Etik, Beyan ve Aciklamalar

1. Etik Kurul izni ile ilgili;
M. Bu caligmanin yazari, Etik Kurul iznine gerek olmadigini beyan etmektedir.
2. Bu calismanin yazari, aragtirma ve yayin etigi ilkelerine uydugunu kabul etmektedir.
3. Bu ¢alismanin yazar1 kullanmis oldugu resim, sekil, fotograf ve benzeri belgelerin kullaniminda tim
sorumluluklari kabul etmektedir.
4. Bu ¢aligmanin benzerlik raporu bulunmaktadir.
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