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In Afyonkarahisar Tales
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Oz

Milletlerin sozlii hafizalar1 olan masallar mit, destan ve halk hikéyesi gibi tiir-
lerden kaynaklanabilecekleri gibi bu tiirlere kaynaklik da edebilmektedir. Ma-
sallarda yer alan atasozleri, deyimler, alkislar, kargislar, sarkilar ve tiirkiiler ma-
sallarin diger halk edebiyat: mahsulleriyle ve dolayisiyla da halk kiiltiiriiyle olan
miinasebetinin 6nemli gostergeleridir. Masallar icerisinde yer alan formel yapila-
rin tekerlemelerle tekerlemelerin de eski Saman dualariyla olan iliskisi géz oniine
alindiginda masallarin arkaik yonleri de dikkatleri gekmektedir.

Tirk diinyasinda kel ve Keloglan kavramlari i¢in daz, tas, tassa, kegel ve tas-
tarakay/taztarakay gibi isimler kullanilmaktadir. Kellik mitik Tiirk tasavvurunda
Tanrrnin yoktan var edisiyle ilgilidir. Tanr’'nin makami da hi¢bir seyin olmadig:
gefi yani hi¢bir hayvanin yasamadig: ve bitkinin yetismedigi ¢orak yerdedir. Bu
yoniiyle ele alindiginda kellik mitik tasavvurdaki kut inanciyla ilgilidir. Tasavvufta
sac1 kazitma eylemi kellik sembolizmi tizerinden diinyevi isteklerden kaynaklanan
kotiliiklerden arinmayi ifade etmektedir. Bir bakima kalp temizligi kellik sembo-
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lizmi tizerinde disa vurulur. Kalenderilik felsefesindeki sag, sakal, bryik ve kaslarin
kazitilmasinin alt yapisinda da bu inanisin yattig: diisiiniilmektedir. Kalenderilige
giris sart1 olarak kabul edilen ve Cihar Darb olarak adlandirilan sag, sakal, bryik ve
kaslarin kazinmasi ritiieli de bu baglamda dikkat ¢ekicidir.

Alan aragtirmacilar1 tarafindan iki tip Keloglan oldugu belirtilir. Bunlar asi!
Keloglan, kelli Keloglan, hakiki Keloglan ve diizmece Keloglan, tebdil gezen Kelog-
lan, diizme Keloglan, sahte Keloglan, yalanciktan Keloglan olarak adlandirilirlar.
Asil, kelli ya da hakiki Keloglanlar dogustan kel olup fakir ailelerin ¢ocuklaridir.
Fiziken zayif 6zellikler gosteren bu kahramanlar zekalar: sayesinde diismanlariyla
bas edebilirler. Diizmece, tebdil gezen, sahte ya da yalanciktan Keloglanlar ise aslin-
da soylu ailelerin ¢ocuklar: olup anlati geregi sekil degistirerek Keloglan kiligina
girmis tiplerdir.

Bu ¢alisma kapsaminda Yrd. Dog. Dr. Mehmet Ozgelik tarafindan hazirlanan
Afyonkarahisar Masallar: (Arastirma-Inceleme-Metin) adli kitaptaki 11 adet Kelog-
lan masali metni konuyla ilgili diger ¢aligmalarla beraber ele alinacak ve Afyon-
karahisar masallarindaki Keloglan tipinin Tiirk masal gelenegi icerisindeki yeri
degerlendirilmistir.

Anahtar Sozciikler: Keloglan, Tastarakay/Taztarakay, Afyonkarahisar,

Abstract:

The tales, which are the oral memories of nations, can originate from myths,
epics and folk tales, as well as they can be the source of these genres. Proverbs, idi-
oms, applause, curses, songs and folk songs in fairy tales are important indicators
of the relationship of tales with other folk literature crops and therefore with folk
culture. Considering the relationship between the rhymes and rhymes with the old
Shaman prayers, the archaic aspects of the fairy tales draw attention.

For the bald and Keloglan concepts in the Turkish world, daz, tas, tassa, kegel
and tastarakay / taztarakay are used. Baldness is about the existence of God in the
imagination of mythic Turkish. The position of God is in the barren place where
there is nothing, that is, where no animals live and the plant does not grow. From
this point of view, baldness is related to the belief in the blessed of the mythical
imagination. The act of shaving hair in Sufism refers to the cleansing of evils ca-
used by worldly desires through baldness symbolism. In a way, heart cleansing is
expressed on baldness symbolism. It is believed that this belief lies in the substru-
cture of the excavation of hair, beard, mustache and eyebrows. The rituals of hair,
beard, mustache and eyebrows, which are considered as the condition of access to
the calenders and known as the Chihé4r Darb, are also noteworthy in this context.

Two types of Keloglan are indicated by field researchers. These are the main
Keloglan, kelli Keloglan, genuine Keloglan and phoney Keloglan, tudent Kelog-
lan, bald Keloglan, fake Keloglan, called liar, Keloglan. The real, with bald head or
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genuine Keloglans are congenitally bald and the children of poor families. These
heroes with physically weak features can cope with their enemies with their intel-
ligence. The Keloglans, who are phoney, deceitful, fake or liar, are the children of
noble families and are shaped like Keloglan by changing their style.

As part of this study, Assist. Assoc. Dr. The texts of 11 Keloglan tales in the book
named Afyonkarahisar Tales (Research-Review-Metin) prepared by Mehmet Oz-
celik will be discussed together with other works and the place of Keloglan type in
Afyonkarahisar tales in Turkish fairy tale tradition is evaluated.

Keywords: Keloglan, Tastarakay/Taztarakay, Afyonkarahisar.

Milletlerin sozlii hafizalar: olan masallar mit, destan ve halk hikéyesi gibi tiir-
lerden kaynaklanabilecekleri gibi bu tiirlere kaynaklik da edebilmektedir. Ma-
sallarda yer alan atasozleri, deyimler, alkislar, kargislar, sarkilar ve tiirkiiler ma-
sallarin diger halk edebiyat: mahsulleriyle ve dolayisiyla da halk kiiltiiriiyle olan
miinasebetinin 6nemli gostergeleridir. Masallar icerisinde yer alan formel yapila-
rin tekerlemelerle tekerlemelerin de eski Saman dualariyla olan iliskisi géz oniine
alindiginda (Elgin, 1998: 590; Boratav, 2009: 58) masallarin arkaik yonleri de dik-
katleri gekmektedir.

Masallar genellikle idealize edilmis kahramanlar etrafinda gelisir. Bu baglamda
Anadolu masallarindaki ana kahramanlar genellikle hanedan ailelerinin ¢ocuklar1
olup fiziki olarak da giiclii tiplerdir. Keloglan ise gerek fiziki gerekse de sosyoeko-
nomik dzellikleriyle zayuf bir tip olarak karsimiza ¢ikmakla birlikte bu eksiklikle-
rinden kaynaklanan problemleri zekéas: sayesinde asmakta ve bu yoniiyle dinleyici
ya da okuyucu tizerinde olumlu bir etki uyandirmaktadir. Anadolu masallarin-
daki Keloglan tipi tiim fiziki eksikliklerine ragmen vicdani, merhameti, i¢tenligi
ve dogrulugu ile dinleyici ya da okuyucuya olumlu 6rnek olmaktadir. Bu yoniiyle
masallarin egiticilik fonksiyonu da Keloglan masallarinda karsilik bulmaktadir.
Tiirk masal gelenegi icerisinde 6nemli ve 6zel bir yere sahip olan Keloglan sadece
masallarda karsilagilan bir tip degildir. Halk hikayelerinde, destanlarda, efsaneler-
de, tiirkiilerde, koy seyirlik oyunlarinda, manilerde, deyimlerde ve atasozlerinde
de Keloglan’in izlerine rastlanmaktadir (Alangu 2016: 190; Simsek 2017: 44).

Bu ¢alisma kapsaminda Yrd. Dog. Dr. Mehmet Ozgelik tarafindan hazirlanan
Afyonkarahisar Masallar: (Arastirma-Inceleme-Metin) adli kitaptaki 11 adet Kelog-
lan masali metni konuyla ilgili diger ¢aligmalarla beraber ele alinacak ve Afyon-
karahisar masallarindaki Keloglan tipinin Tiirk masal gelenegi icerisindeki yeri
degerlendirilecektir.

Masallara dair bilimsel calismalar 19. yiizyilda Avrupa’da baglamstir. Ilk yillar-
da masal metinlerinin yayimlanmasi seklinde gerceklestirilen ¢alismalar zamanla
bu metinlerin kataloglastirilmasina déntismiistiir. Finlandiyali bilim adami1 Antti
Aarne’nin hocas1 Kaarle Krohn’un istegi ve donemin énemli bilim adamlarinin
destegiyle 1910 yilinda hazirlamis oldugu Verzeichnis der Marchen Typen Mit Hilfe
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Von Fachgenossen Ausgcarbeited adli ¢galisma 1928 yilinda 6grencisi Stith Thom-
pson tarafindan The Types of The Folktale adiyla genisletilerek yayimlanmustir.
Aarne ve Thompson kataloglarinda Asi:l Masallar/Asil Halk Masallar: adiyla anilan
(Sakaoglu, 1999: 10-13) ve gerek diinya gerekse de Tiirk masallarinin biiyiik kismi-
ni1 olusturan masallar halk muhayyilesi tarafindan idealize edilmis insanlarin bas-
larindan gegenleri anlatirlar. Bu masallarin kahramanlarinin padisahlar/krallar,
sultanlar/kraligeler, sehzadeler/prensler olmasinin sebebi budur. Bu kahramanlar
insanligin norm degerlerine bagl erdemli sahsiyetleri temsil ederler. Karsilarina
¢ikan olagantistii giiclere sahip dev ve canavar gibi diigmanlarin fonksiyonu da bu
soylu kahramanlari idealize etme gabasiyla ilgilidir. Bu dev ve canavarlari yenebi-
len kahramanlar kendi alisilmis diinyalarindan olmayan olaganiistii varliklar: alt
ederek dinleyici ya da okuyucunun goziinde yiicelmektedir. Masallar1 yasatan halk
muhayyilesi bir bakima mitkemmel insanin pesinden kosmaktadir. Bunun neden-
lerinden biri de elbette ki masallarin egiticilik fonksiyonuyla ilgilidir. Uygurlar d6-
neminden kalan ve masal 6zelligi gosteren ¢eviri seklindeki dini eserler de masal-
larin egiticilik fonksiyonu baglaminda degerlendirilmelidir. Konuyla ilgili olarak
masal ve mitlerin ilkel insan zihninin tiriinleri olduguyla ilgili yaygin goriise kars
¢ikan Fromm’a gére “Mitoslar ve masallar, kendilerini sembol dili aracilig ile ifade
eden, gegmis zaman bilgelikleri ve 6zdeyisleridir.”. (Fromm 1992: 7, 209, 210). Esma
Simsek de “Yasamak zorunda olduklarmmizla, yasamak istediklerimizin sistemli bir
sekilde anlatildigi masallarda; arzu edilen diinya, bastirilan duygular ve agiklamaya
korktugumuz diisiinceler sembolik bir dil ile ifadesini bulmustur.” seklinde goriis
beyan etmektedir (Simsek 2017: 42). Gorildugii tizere masallarin kokenlerini
sadece ilkel olarak tabir edilen ilk donem insanin zihni yapisinda aramak dogru
olmayacaktir. Ciinkii masallar insanligin ilk yillarindan beri var oldugu tahmin
edilen ve zamana ayak uydurarak yenilenmeyi bagaran triinlerdir. Dolayisiyla da
tarihin farkli tabakalarindaki sartlar: ve insanlarin zihni yapilarini yansitmalari
olagandir.

Tirk diinyasinda kel ve Keloglan kavramlari i¢in daz, tas, taz, tazsa, Tazsa
Bala, Tazoglan, dazlak, tassa, kegel, kelce, Kelce Batir, Kel Ivan, kavlak ve Tastara-
kay/Taztarakay gibi isimler kullanilmaktadir (Ogel, 1976: 265; Ogel, 2002: 77-78;
Dilek, 2007: 136; Harmanci, 2010: 84). Daz sozciigiiniin bu kullanimlar1 dikkate
alindiginda Afyonkarahisarin Dazkir ilcesinin adinin anlami da belirgin hale
gelmektedir. Kellik mitik Tiirk tasavvurunda Tanrrnin yoktan var edisiyle ilgilidir.
Tanrrnin makami da hi¢bir seyin olmadig1 gesi yani hi¢bir hayvanin yasamadigi ve
bitkinin yetismedigi corak yerdedir (Ergun 2005: 79, 84). Bu yoniiyle ele alindigin-
da kellik mitik tasavvurdaki kut inanciyla ilgilidir. Keloglan’in kutlu olduguna dair
inanis bir hanin kizini almak i¢in bast altin, ayag: giimiis bir geyigi yakalamasi
sonrasinda hanin bu isi nasil basardigina dair yonelttigi soruya cevap olarak kendi
dilinden dokiilen su ciimlelerde de ortaya konulmaktadir: “Bunu bana, insanlar
(adam) 6gretmedi. Tanri (Kuday) 6gretti, agzima saldr (auzuma saldi)” (Ogel 2002:
86). Tasavvufta sagt kazitma eylemi kellik sembolizmi {izerinden diinyevi istek-
lerden kaynaklanan kotiiliiklerden arinmay: ifade etmektedir. Bir bakima kalp
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temizligi kellik sembolizmi tizerinde disa vurulur (Simsek 2017: 47). Kalenderi-
lik felsefesindeki sag, sakal, biyik ve kaslarin kazitilmasinin alt yapisinda da bu
inanigin yattig1 distintilmektedir. Kalenderilige giris sart1 olarak kabul edilen ve
Cihar Darb olarak adlandirilan sag, sakal, bryik ve kaglarin kazinmasi ritiieli de bu
baglamda dikkat ¢ekicidir (Ocak, 1999: 33, 161-165).

Tiirkiye’de Keloglan masallar1 ve Keloglan tipi {izerinde pek ¢ok 6nemli isim
calismalar yapmistir. Konuyla ilgili mistakil bir calisma hazirlamasi bakimindan
biiyitk 6nem arz eden Tahir Alangu ilk olarak 1967 yilinda yayimlanan Keleoglan
Masallar1 adli kitabinin “Keloglan Masallar: Mitostan Kurtulus-Gergege Yonelis”
baslikli inceleme boliimiiniin girisine “Kim uyur, kim uyanik? Herkes uyur, Kelog-
lan uyanik.” seklinde bir kayit diismiistiir. Aslinda bu ifade Keloglan tipinin goster-
digi ozelliklerin kisa bir 6zetidir.

Tahir Alangu’ya gore iki cesit Keloglan masal tipi vardir:
I- Asil Keloglan ya da Kelli Keloglan Masali.
2- Diizmece Keloglan ya da Tebdil Gezen Keloglan Masali.

Asil Keloglan ya da Kelli Keloglan masallarinda Keloglan masalin bagindan
sonuna kadar keldir. Bazen sevdigi kiz sayesinde masalin sonunda sirma saglara
kavusur. Diizmece Keloglan ya da tebdil gezen Keloglan masallarinda ise evinden
uzaklasmak zorunda kalip Keloglan kiligina biiriinen kahramanlar gortliir. Asi
Keloglan masallarinin genellikle erkek topluluklarinda anlatilirken igeriklerinde-
ki “kavgaci, grotesk, satirci, sert gercekgi, cok kere agik sagik, kaba ifadeler” kadin-
larin hosuna gitmedigi i¢in kadin topluluklarinda tercih edilmedigini kaydeden
Alangu, diizmece ya da tebdil gezen Keloglan masallarinda “cetin, kaba, yer yer
de miistehcen olabilen” karakterlere rastlamadigini belirtir (Alangu 2016: 189-202).
Ancak Esma Simsek Cukurova ve cevresinden derlemis oldugu Keloglan masalla-
rinin Alangu’nun siraladigr 6zellikleri tasitmadigini hatta hanimlar arasinda daha
cok anlatildigini vurgularken koy seyirlik oyunlariyla ilgili olarak diger kdy se-
yirlik oyunlarinin erkekler tarafindan icra edilmesine karsin Keloglan oyununun
hanimlar arasindan oynanmast ve icra edilmesine dikkatleri ¢eker (Simsek 2017:
51). Diizmece ya da tebdil gezen Keloglanlar “yardimci devler, saray: terketme, gurbet
ellerinde tebdil gezme, kilik degistirme, soyluluk sinavi, sevgili segme icin yarismalar,
turnuvalar, sevdigi kizin babasina savasta yardim” gibi motiflerden de anlasilacag:
tizere destan ¢aginin izlerini tagirlar (Alangu 2016: 204). Alangunun diizmece ya
da tebdil gezen Keloglan adin1 verdigi tipe Saim Sakaoglu diizme Keloglan demek-
tedir. Sakaoglu diizme Keloglan tarifi esnasinda “Bilhassa gadre ugramis zengin
veya padisah cocuklar: kendilerini tanitmamak icin kilik degistirirler. Karsilarima
¢tkan bir cobana bol para vererek bir koyun kestirirler ve karnini baglarina gegire-
rek Keloglan olurlar. Keloglan olduktan sonra da umumiyetle padisahin kaz ¢obani
olarak karsimiza ¢ikarlar.” derken hakiki Keloglan icin “Kurnaz, elinden is gelir,
haksizliga tahammiil edemez vs.” demektedir (Sakaoglu 2002: 178-180). Diizme
Keloglanlar Esma Simsek tarafindan diizmece/sahte/yalanciktan Keloglan olarak
isimlendirilmistir (Simsek 2017: 44). Diizmece Keloglana dair goriislerini agiklayan
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Pervin Ergun’a gore kilik degistirip Keloglan’a doniisme ile Islami dénemin énemli
motiflerinden olan don degistirme ayni1 baglamda disiintilmelidir. Ona gére aslan,
giivercin, geyik gibi hayvanlarin donuna giren alperenler zaman igerisinde diizme-
ce Keloglanlarin vazifesini devralmislardir (Ergun 2005: 80-81). Samanlarin hay-
van taklidi yaparken hayvanlarin postlarini giyip boynuzlarini takmalar: (Roux,
2005: 115) da bu durumla ilgilidir. Don degistirip Keloglan’a donlismenin “Tiirk
sozlii anlatilarinda bilhassa acizligi ve zayifligi vurgulayarak korunma ve dokunul-
mazhk kazanmak i¢in bagvurulan bir yol.” olduguna dair goriisler de mevcuttur
(Yesil, 2015: 112).

Asilve diizmece Keloglan tiplerinin ikisinde de karsimiza ¢ikan kurnazlik 6zel-
ligi bir bakima hilebazlik olarak digiiniilmelidir. Paul Radin, kahraman mitinin
gelisiminde dort evreye isaret eder. Bunlar hilebaz, tavsan, kizilboynuz ve ikiz
evreleridir (Jung 2009: 112). Hilebazlik kismen eglenceli kismen de kotiicil (ze-
hir!) olan kurnaz oyunlari, bi¢im degistirme yetisi, hayvansal-tanrisal ¢ifte dogas,
her tiir iskenceye maruz kalabilmesi ve bir kurtarici figiirii olmasi gibi 6zellikleri
tizerinde barindirir (Jung 2017: 121). Tiirk masallarinda kargimiza ¢ikan asil ve
diizmece Keloglan tiplerinin ikisinin de Jungun siraladig1 bu 6zellikleri tagimasi
dikkatlerden kagmamaktadir. Hilebazlik 6zelligi nedeniyle Keloglanin da arketip
olarak kabul edilebilecegine dair goriisler mevcuttur (Oziinel, 2005: 47-52; Simsek,
2017: 52; Harmanci, 2010: 182). Hilebazlik 6zellikle Anadolu sahasi disinda kalan
Tiirk diinyas: masallarinda yer alan Keloglanlarin bir kisminin karakteristik 6zel-
ligidir. Bu masallarda karsimiza ¢ikan bazi Keloglanlar yalancilik, hilebazlik ve
hirsizlik gibi olumsuz 6zelliklere sahip olan kétii goriiniimli, dilenci kilikls tipler-
dir (Karadavut, 2006: 21; Dilek, 2007: 136). Radloff tarafindan yayimlanan Hanin
Kiz1 adli anlatmada Keloglan “basindan (uyuz gibi) kan akan, burnundan siimiigii
akan, ayagindan su akan, yaman” bir kel olarak tasvir edilmektedir (Ogel, 1976:
267; Radloff, 1870: 292-293). Bu tip farkli kiiltiirlerde aptal oglan, aptal Hans ve
aptal Ivan adlariyla goriilmektedir (Harmanci, 2010: 177).

Pertev Naili Boratav Keloglan’dan bahsederken “Bizim fikralarimizdaki Nas-
reddin Hoca’min, hayal oyunlarmmizdaki Karagoz’iin yerlerini, masallarimizda Ke-
loglan tutmustur. Keloglan baska bir sozlii anlatma ¢esidinin (epique-romanesque
yapult halk hikdayesinin) iinlii kahramani Kéroglu'nun —veya onun benzerleri ideal yi-
gitlerin- kilig, kalkan ve giirzii yerine keskin dilini, sagduyusunu ve kel kafasi icinde-
ki iistiin aklini kullanmasini, becerikli elleriyle tuttugunu koparmasini bilir.” derken
diger halk anlatmasi kahramanlarinin sahip oldugu kanatli atlar1 olmadig1 icin ya-
lin ayak diyar diyar gezmek zorunda kalan bu delikanlinin gurbete ¢ikmis kéyli-
yii sembolize ettigini vurgular. Ona gére Keloglan goziinii budaktan sakinmadan
maceraya atilarak miicadele eden savase¢1 insanin masaldaki karsiligidir (Boratav
2009: 22). Tahir Alangu’ya gore Keloglan masallar1 masallarin mitos-epostan kop-
maya basladig1 donemin yani modern dénemin iiriinleridir. Asil halk masallarinin
kahramanlarini “torelere bagl ve kurulu diizenin kanunlarina boyun egen kisiler”
olarak kabul eden Alangu Keloglan masallarinda “Bu diinyanin haksizhiklarima
karsi alttan ve derinlerden gelen sinsi ve kinle karismis bir saldir1 ya da bir direnme
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ihtiyacin1 sembolize eden karakterin bagkahraman oldugunu vurgular. Ona goére
diger halk masallarindaki kahramanlar her seyi kadere baglayip boyun egerken
Keloglan kadere yani kurulu diizene direnir ve bir bakima sosyal bir yenilesmenin
bagkaldiran sembolii haline gelir. Keloglan asil halk masallarinin kahramanlari
gibi kotiilerle biiyti, bliytilii araclar ve tabiatiistii giicler araciligiyla degil kurnazlik,
hilekarlik, ataklik ve beceriklilik gibi araglarla miicadele etmektedir. Bu baglam-
da artik kotiilerin kargisina idealize edilmis sehzadeler degil Keloglanlar ¢ikmaya
baslamistir. Bu ylizden “Halk masallarini okurken kendimizi masal diinyasinda,
Keloglan masallarini okurken bu diinyada hissederiz.” (Alangu 2016: 194-196). Ke-
loglan tipindeki kahramanlar destan kahramanlarinda oldugu gibi her zaman so-
mut bir yilikselme ile okuyucunun ya da dinleyicinin kargisina ¢ikamayabilirler.
Onlarin maceralar1 gogu zaman siradandir. Mitik kahramanlara gore ¢ok iddiasiz
olan bu tipler ancak masalin sonuna dogru belli engelleri gecip yiikselerek kah-
raman olurlar. Bu tipin kahramanlar1 toplumun degerlerini 6ne ¢ikararak sosyal
statiiler kazanirlar. Manevi baglamda gelisen bu yiikselis zamanla maddi yiiksel-
meye zemin hazirlamaktadir (Harmanci 2012: 75). Tarik Ozcan arkaik donemden
modern doneme gegisteki degisiklikleri siralarken “Biitiin degisimler gibi, modern
caga gecis de acisiz ve sancisiz olmaz. Ara ¢ag dedigimiz donemsel degisimde dikkat
ceken en onemli Ozellik, eskinin bir yikima tabi tutulmasidir. Eskinin yorgun diisen
ve zamann ihtiyaglarina cevap veremeyen soylu diinyasi ve onun sahsinda soylu
metinleri yikilir. Epigin insan ve doga anlayisi yerine; yeni bir insan, doga ve diinya
anlayisi ikame edilir. (...) Iste bu donemde Tiirk edebiyatinda yeni bir insan kadro-
sunun ortaya giktigi goriilmektedir: Keloglan gibi zayif, celimsiz, siska, hareketli ya
da Nasrettin Hoca gibi sisman ve agir tipler. Bu tipler, epigin kahraman kadrosunun
cesameti karsisinda siska, giiliing ve komik; ayni zamanda mitik diinyamn figiir-
lerini tuzaga diisiiren aldatici kisilerdir” demektedir. Keloglan ve benzeri tiplerin
amac1 mitik diinya algisini ve soylu kahraman algisini ortadan kaldirmaktadir.
Halk muhayyilesinin bir iiriinii olan Keloglan ve benzeri tipler sadece seklen degil
kullandiklar1 dil bakimindan da epik kahramanlardan farklidirlar. Ozcan’a gore
“Keloglan, halk muhayyilesinin ve zekdsimn dili olan komigi yakalayarak soylu ve
yiiceltilmis dil anlayisini ve onun kiplerini yikmaya ¢alisir.”. Keloglanin kas giicii
yerine zek4 giiciinii kullanmasi da bu durumun bir gostergesidir. Keloglan ve ben-
zer tiplerin ortaya ¢ikisiyla birlikte kara mizah yerini modernitenin bir tiriinii olan
humora birakir. Eski diizenin ideal ve olaganiistii kahramanlari olan padisahlar ve
devler de Keloglan tarafindan alt edilerek aslinda yeni bir diinya diizenine gegilir
(Ozcan 2013: 250-254). Esma Simgek’e gore de “Mitolojinin, bazi ézelliklerini kay-
bederek giintimiizde devam eden sekli olarak nitelendirebilecegimiz diger masallara
gore, Keloglan masallar: daha gercekgi, cagimizin sartlarina daha yakindir. Keloglan
masallarinda, olaganiistii ve fantastik unsurlar asgariye indirilmis, kurulu diizene,
otoriteye boyun egme yerine beceri, hile ve cesaretle birlikte aklin ve mantigin rehber-
liginde bir baskaldiri, bir direnis soz konusu olmustur. Bir bakima halkin 6zlemleri
ile ortiisen bu anlatilarda, kisilerin iktidarla hesaplasmas: konu edilmektedir. Alt
tabakadan bir kisinin, tist simiftakilerle miicadelesi anlatilmaktadir. Masallarn so-
nunda soy, makam ve mevkiye bakilmaksizin, ehil olan ve gorevini yapanlar kazan-
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maktadir. Bu anlamda masalin basinda fakir, ¢irkin, kimsesiz olan Keloglan, azmi-
nin ve basarisiin isiginda padisahlikla, zenginlikle veya evlilikle (padisahin kiziyla)
odiillendirilecektir.” (Simsek 2017: 46). Pervin Ergun’a gore ise Tiirk toplumunda
sinif olarak adlandirilabilecek toplumsal hiyerarsik yapilar yoktur. Toplumun tiim
fertleri esittir. Ustiinliik kutla ilgilidir. Islamiyet’le birlikte kut sézctigiiniin yerini
takva sozctigii almistir. Toplumu yonetmekle gorevlendirilen kutlu hakanlar ile Ke-
loglan’in fonksiyonu arasinda fark bulunmamaktadir. Bu baglamda tebdil-i kiyafet
sekilde halk arasina karigip gezme Tiirk devlet geleneginde yoneticilerin uygulamis
olduklari bir yonetim tarzidir (Ergun 2005: 82-84). Kahramanin ilk baglarda ideal
bir tip olamayis1 ve kendisine yardimci olaganiistii giiglerden yoksun olusu Kelog-
lan tipinin alisilmis mitolojik kahramanlardan ¢ok daha sonra giiniimiize yakin
donemlerde ortaya ¢iktigina isaret etmektedir. Yani kolektif biling diyebilecegimiz
halk muhayyilesi tipk: destandan halk hikayesine ge¢is stirecinde oldugu gibi ayag:
yere daha saglam basan ve giindelik hayatta karsisina ¢ikabilen unsurlar anlatiya
dahil etmeyi tercih etmistir. Ciinkii artik etrafini anlamaya ve anlamlandirmaya
baslamistir. Dolayisiyla da mitik kahramanlara eskisi kadar ihtiyaci yoktur.

Mehmet Ozgelik tarafindan hazirlanan Afyonkarahisar Masallar1 adli eserde
yer alan Keloglan ve Tilki adli masalda Keloglan agasinin bagina dadanan bir til-
kiyi yakalar. Masaldan anlasildig1 iizere fakirliginden dolay: bag bekgiligi yap-
maktadir. Tilki kendisini serbest birakmast sartiyla Keoglan’i kendi uydurdugu bir
sahsiyet olan Fesfes Sahrnin oglu olarak tanitarak padisaha damat yapar. Aradan
gecen ¢ yilin ardindan padisah Keloglana diiniiriinii ziyaret etmek istedigini
soyler. Bunun iizerine panige kapilan Keloglan'in yardimina yine tilki yetisir. Dev
anasini kurnazligi sayesinde dldiirerek sarayina sahip olur ve padisahi sarayin Ke-
loglan’in babasinin olduguna ikna eder. Tilkinin tiim bu iyiliklerine ragmen Ke-
loglan bir zaman sonra ondan kurtulmak ister ve onu canli canli gémiip basina bir
tirbe yaptirir. Bunun tizerine tilki mezardan ¢ikip yanina dev anasinin kizi olan
karisini da alarak oradan uzaklagir (Ozgelik, 2004: 290-291). Bu masaldaki Kelog-
lan kelli Keloglan'in yani hakiki Keloglan’in 6zelliklerini gostermektedir. Masalda
yer alan tilki ve dev anasi gibi kahramanlar masalin erken déneme ait olabilecegine
isaret etmektedir.

Keloglan ile Dev adli masalda fakir bir ailenin oglu olan Keloglan iki agabe-
yiyle birlikte eline diistiigii deve oyun ederek 6nce kizini, sonrasi karisini yedirtir.
Ardindan da devin alikligindan faydalanip onu 6ldiriir. Kendisini 6liimden kur-
tarmak adina kandirip imzalattig1 evraklarla da 6len devin tiim mallarinin sahibi
oluverir (Ozgelik, 2004: 361-363). Bu masaldaki keloglan da kelli yani hakiki Ke-
loglan 6zelligi gosterir. Keloglan'in dev ile olan miicadelesi masalin erken donem
Keloglan masallarindan olabilecegini diisiindiiriirken evrak imzalatma hadisesi
belgelendirilmis miilkiyet kavrami iizerinden modern déneme isaret etmektedir.
Bu durumun anlaticidan kaynaklamis olma ihtimali yiiksektir.

Keloglan ile Hamamci adl1 masalda dul anasiyla birlikte giftcilikle ugrasan ha-
kiki Keloglan'in hikayesi anlatilir. Keloglan mahsullerini ¢alan kargalardan mahsul
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yerine sirasiyla idrar1 altin olan bir esek, envayi ¢esit yemek sunan sihirli bir sofra
ve sahibini doven bir tokmak alir. Ancak her seferinde gittigi hamamain sahibi ta-
rafinda kandirilarak bu sihirli varliklari ona kaptirir. En sonunda sihirli tokmagin
gazabindan kurtulamayan hamamci daha 6nce ¢aldig: esek ve sofray1 Keloglan® a
vermek zorunda kalir (Ozgelik, 2004: 383-385). Bu masaldaki sihirli objeler masa-
lin erken dénem Keloglan masallarindan olabilecegini diisiindiirmektedir.

Kaz Cobani adli masal Anadolu’da Helvac: Giizeli adiyla bilinen masalin bir
varyantidir. Masalda miiezzin ve lalanin cinsel tacizine ugrayan kizin kendini
korumak adina bir ¢obandan elbiselerini ve kepenegini alip kafasina bir kogun
iskembesini gecirerek Keloglan kiligina girdikten sonra kaz ¢obanligi yapmasi
anlatilir. Vakti geldiginde kafasindaki iskembeyi ¢ikarip kimligini acik eden kiz
kendisini taciz eden miiezzin ve lalanin cezalandirilmasini saglar (Ozgelik, 2004:
427-429). Gorildugi tizere bu masalda diizmece Keloglan seklinde bir kiz karsimi-
za ¢itkmaktadir. Kafasina gecirdigi iskembe sayesinde Keloglan kiligina giren kiz
hakiki Keloglan’in kurnazligina sahip olur ve bu sekilde kendisine kotiiliik edenleri
cezalandirir.

Padisahin Oglu ile At adli masalda aslinda bir padisahin oglu olan ancak gavur
kralinin ve annesinin zulmiinden kagarken yolda rastladigi ¢cobandan bir koyunla
elbiselerini satin alip giyen, koyunu da ¢obana kestirip karnini kafasina gecirerek
Keloglan kiligina giren bir kahramana rastlanmaktadir. Kilik degistirip baska bir
padisaha damat olan kahraman kelliginden 6tiirii hor gériiliir. Ancak masalin
karsimiza ¢ikan Keloglan diizmece Keloglan’dir. Masalin adinda gegen at deni-
zaygir1 olan sihirli bir attir. Oglanla ayrilik vakti geldiginde kendisine tiiylerinden
birkagini verir. Oglan zorda kaldiginda bu tiiyleri tutusturur ve at onun yardi-
mina kosar. Keloglan'in bagarilarini bu atin yardimi sayesinde kazanir. Masalda
karsimiza ¢ikan tiiyleri tutusturma mitik bir hadisedir. Yardimci kahramanlarin
asil kahramana verdikleri bu tiiyler, “biitiiniin yerine onun bir parcasinin gegirile-
bilirligi prensibi“yle iliskilidir (Sagitov, 1986: 127; Ergun-ibrahimov, 2000: 34). Bu
prensiple ilgili olarak Saman ayni sirasinda at kili yakan Saman kendisini 6btr
aleme ulastiracak olan sihirli at1 cagirmaktadir (Eliade, 1999: 511). Masalda gegen
bu hadise masalin erken dénem Keloglan masallarindan olabilecegini disiindiir-
mektedir.

Hi¢ adli masalda annesiyle birlikte yasayan bir Keloglan’a rastlanir. Keloglan
haylaz ve sakaci bir gocuktur. Annesinin kendisinden istedigi bir kilo hi¢i aramak
i¢in ¢iktig1 yolda art arda karsisina ¢ikan insanlardan yedigi dayaklar ve onlarla
arasindaki diyaloglar ile bagindan gegenlerin anlatildig1 masal zincirleme masal
ornegi gostermektedir (Ozgelik, 2004: 449-450). Bu masaldaki Keloglan hakiki Ke-
loglan olup masal modern déneme ait goriinmektedir.

Keloglan ile Cambazlar adli masalda yoredeki herkesi dolandiran ti¢ cambaz
kardesi dolandirmay1 basaran Keloglan’in asil amaci bu ti¢ kardese derslerini ver-
mektedir. Onlar1 defalarca dolandiran Keloglan bir bakima bu kardesler tarafindan
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dolandirilan insanlarin da intikamini alir (Ozgelik, 2004: 451-452). Bu masaldaki
keloglan hakiki Keloglan olup dolandiriciligi kendisine bir menfaat saglamaktan
oOte sahtekar ti¢ kardege derslerini vermek i¢in kullanmistir. Masal modern déneme
ait gériinmektedir.

Keloglan ile Koyliiler masalinda Keloglan basinda sa¢i olmayan bir ¢ocuktur.
Babas kiigiik yasta 6ldiigii icin annesi tarafindan gimarik sekilde biyttilmiis ve
bu yiizden haylaz bir oglan oluvermistir. Keloglan kendisini kandirip 6kiiziinii
kesmesine sebep olan koyliileri zekés: sayesinde defalarca kandirip intikamini alir
ve onlardan aldig1 mallarla zengin olur. Keloglanin intikami dyle sert olur ki en
sonuncusunda 6liimlii olaylar vuku bulur (Ozgelik, 2004: 453-455). Bu masalda-
ki keloglan hakiki Keloglan olup durup dururken kimseyi kandirmaz. Hilebazlig
intikam arac1 olarak kullanir. Masal modern déneme ait goriinmektedir.

Keloglan ile Kése masalinda Keloglan babasinin 6liimiiniin ardindan agabeyi
ve annesiyle fakir bir sekilde yasamayi stirdiiriir. Agabeyi babasinin nasihatine uy-
mayarak tiiyil sar1, goz gok adamla ¢aligmaya baslar ve adam tarafindan kafa de-
risi yiiziiliir. Olanlar1 6grenen Keloglan zekés: sayesinde ayni sekilde adamin kafa
derisini yiizerek agabeyinin intikamini alir (Ozgelik, 2004: 456-458). Bu masalda
da gorildigii tizere Keloglan’in birinin canini yakmasinin sebebi agabeyinin inti-
kamini alma arzusuyla ilgilidir. Bu masaldaki keloglan hakiki Keloglan olup masal
modern déneme ait goriinmektedir.

Keloglan ile Bey masalinda kendisini aldatan beyden intikamini ¢ok sert bir se-
kilde alan Keloglan fakir annesiyle yasayan bir ¢ocuktur ve kafasinda sag1 olmadig:
i¢in kendisine Keloglan denmektedir. Masalin sonunda Keloglan tarafindan ceza-
landirilan bey bir daha kimseyi aldatmaz. Keloglan béylece aldatmay1 aliskanlik
héline getirmis bir beyin zulmiinden ait oldugu toplumu kurtarir (Ozgelik, 2004:
467-468). Bu masaldaki keloglan hakiki Keloglan olup masal modern déneme ait
goriinmektedir.

Oliileri Bacaya Cektiren Keloglan masalinda Keloglan tiim itirazlara ragmen
talih kusunun kafasina konmasi sayesinde padisah olur. Se¢im 6ncesinde beyan
ettigi tizere memleketteki 6liilerin gomiilmesine izin vermez ve cesetleri bacaya as-
tirir. Bundaki amaci da memleketteki hirsizlik benzeri olaylarin éniine ge¢gmektir.
Insanlarin bu huylarindan vazgegmesi sartiyla cenazelerin gomiilmesine izin veren
Keloglan bu sayede memlekete nizam verir (Ozgelik, 2004. 469). Masalda karsimi-
za ¢ikan talih kusu, masalin erken dénem Keloglan masallarindan olabilecegini
diisiindiirmektedir. Bu masaldaki keloglan hakiki Keloglan’dur.

Afyonkarahisar masallarinda yer alan Keloglan masallarindan 2 tanesi diiz-
mece, 9 tanesi hakiki Keloglan 6zelligi gostermektedir. Gerek diizmece gerekse de
hakiki Keloglanlar Keloglan'in karakteristik ozelliklerini yansitirlar. Diizmece Ke-
loglanlar Keloglan kiligina girince hakiki Keloglan'in 6zelliklerini elde edip tipki
hakiki Keloglanlar gibi davraniglar sergiler. Afyonkarahisar masallarinda karsimi-
za ¢ikan hakiki Keloglan masallarindaki kahramanlarin kel ve fakir olusu, diiz-
mece Keloglanlarin ise bey ya da padisah ¢ocuklar: olusu Tiirk masal geleneginde
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karsimiza ¢ikan Keloglanlarla ortiismektedir. Devler, olagantistii hayvanlar ve si-
hirli objeler arkaik déneme isaret ederken Keloglan’in beyler ve sahtekarlarla olan
miicadeleleri modern déneme isaret etmektedir. Bu baglamda Afyonkarahisar ma-
sallar1 icerisinde yer alan Keloglan masallarinin kahramanlari olan Keloglanlar da
Tiirk masallarinin genelinde karsimiza ¢ikan Keloglanlardan farkli degildir.
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Extended Abstract:

The tales, which are the oral memories of nations, can originate from myths,
epics and folk tales, as well as they can be the source of these genres. Proverbs, idi-
oms, applause, curses, songs and folk songs in fairy tales are important indicators
of the relationship of tales with other folk literature crops and therefore with folk
culture. Considering the relationship between the rhymes and rhymes with the old
Shaman prayers, the archaic aspects of the fairy tales draw attention.

For the bald and Keloglan concepts in the Turkish world, daz, tas, tassa, kegel
and tastarakay / taztarakay are used. Baldness is about the existence of God in the
imagination of mythic Turkish. The position of God is in the barren place where
there is nothing, that is, where no animals live and the plant does not grow. From
this point of view, baldness is related to the belief in the blessed of the mythical
imagination. The act of shaving hair in Sufism refers to the cleansing of evils ca-
used by worldly desires through baldness symbolism. In a way, heart cleansing is
expressed on baldness symbolism. It is believed that this belief lies in the substru-
cture of the excavation of hair, beard, mustache and eyebrows. The rituals of hair,
beard, mustache and eyebrows, which are considered as the condition of access to
the calenders and known as the Chihar Darb, are also noteworthy in this context.

In the world famous fairy tales catalogs, tales which are called as master tales
/ original folk tales and which make up a great part of both the world and Tur-
kish tales tell the story of the people who are idealized by the folk imagination.
That is why the heroes of these tales are sultans / kings, sultans / queens, princes /
princes. These heroes represent virtuous personalities that depend on the norms of
humanity. The function of enemies, such as giant and monster with extraordinary
powers, is also about the attempt to idealize these noble heroes. The heroes who
can defeat these giant and monsters are elevated in the eyes of the listener or the
reader by subverting the extraordinary beings that are not from their usual worlds.
The folk imagination that keeps the tales alive in a way follows the perfect man.
One of the reasons for this, of course, is related to the educational function of tales.
The main heroes of Anatolian tales are children of dynasty families and physically
strong ones. While Keloglan is a weak type with its physical and socioeconomic
characteristics, it overcomes the problems arising from these deficiencies thanks to
its intelligence and has a positive effect on the audience or readers. Despite all the
physical deficiencies of Anatolian tales, Keloglan type is a positive example to the
listener or the reader with his conscience, compassion, sincerity and correctness.
Keloglan, which has an important and special place in Turkish fairy tale tradition,
is not just a type encountered in fairy tales. There are traces of Keloglan in folk tales,
epics, legends, folk songs, village plays, speeches, idioms and proverbs.

The fact that the hero was not the ideal type at first and that he lacked ext-
raordinary powers indicates that Keloglan type emerged much later than today’s
customary mythological heroes. In other words, the collective imagination that we
can call collective consciousness has chosen to include the elements that can be
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seen in daily life more solidly and that are able to come across in daily life just like
in the period of transition from folk to tales. Because now he began to understand
and make sense of his surroundings. Therefore, he does not need mythical heroes
as much as he used to.

Two types of Keloglan are indicated by field researchers. These are the main
Keloglan, kelli Keloglan, genuine Keloglan and phoney Keloglan, tudent Kelog-
lan, bald Keloglan, fake Keloglan, called liar, Keloglan. The real, with bald head or
genuine Keloglans are congenitally bald and the children of poor families. These
heroes with physically weak features can cope with their enemies with their intel-
ligence. The Keloglans, who are phoney, deceitful, fake or liar, are the children of
noble families and are shaped like Keloglan by changing their style. In disguise,
transforming into Keloglan and frost change, one of the important motifs of the
Islamic period, are considered in the same context. Alperenes who entered into the
trousers of animals such as lions, pigeons and deer took over the duties of phony
Keloglans. This is the case when the shamans imitate animals and put on their hor-
ns while they are pretending to be animals.

As part of this study, Assist. Assoc. Dr. The texts of 11 Keloglan tales in the book
named Afyonkarahisar Tales (Research-Review-Metin) prepared by Mehmet Oz-
celik will be discussed together with other works and the place of Keloglan type in
Afyonkarahisar tales in Turkish fairy tale tradition is evaluated. According to the
results of this evaluation, which are the heroes of Keloglan tales in Afyonkarahi-
sar fairy tales, 2 of them are phony and 9 of them show genuine Keloglan feature.
Both phony and genuine Keloglans reflect the characteristics of Keloglan. When
the doomed Keloglans disguised as Keloglan, they acquire the characteristics of
the Keloglan and behave just like the genuine Keloglans. The fact that the heroes of
the Keloglan tales appear in the tales of Afyonkarahisar are bald and poor, and the
phoney Keloglans are bey or sultans belong to the Keloglans who appear in Turkish
fairy tale tradition. Giants, extraordinary animals and magical objects point to the
archaic period, while Keloglan’s struggles with the gentlemen and the impostors
point to the modern era. In this context, Keloglans, who are the heroes of Keloglan
tales in Afyonkarahisar tales, are not different from the Keloglans that come across
Turkish tales in general.
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