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MALATYA MASALLARINDA MITIiK VE
SAMANISTIK UNSURLAR

Oguzhan YETISTI"

Oz: Anonim halk edebiyat tiirlerinden birisi olan masal, masal anlaticilar1 tarafindan ne-
silden nesile aktarilmak suretiyle giiniimiize kadar ulagmis edebi bir tiirdiir. Eski bir gegmise
sahip olan masal tiirii, olaganiistiiliiklerle kurulmus olay 6rgiisiine dayanir. Bu olay orgiisii ige-
risinde zaman1 ve mekan1 belli olmayan bir yerde peri, cin, cadi, dev, yilan, biiyii, sihir gibi
unsurlarin igerisinde yer edinen Keloglan ve padisah gibi tiplerin maceralarla oriilii hikayesi
anlatilir. Masallarin igerisinde yer alan bu unsurlarm ardinda kokleri ¢cok eskiye dayanan mitik
ve samanistik izlere rastlamak miimkiindiir. Makaleye konu olan Malatya masallarinda birgok
mitik ve samanistik unsur ¢aligmamizda tespit edilmistir. Makalede, Mehmet Yardimer’nin
“Malatya Masallar1” adli eserinden se¢ilmis masal 6rnekleriyle bu unsurlar ele alinacak ve agik-
lanacaktir.

Anahtar Kelimeler: Malatya, masal, mitoloji, Samanizm.

MYTHIC AND SHAMANISTIC ELEMENTS IN MALATYA TALES

Abstract: The fairy tale, one of the anonymous folk literature genres, is a literary genre
that hasreached until our day by storytellers who have passed it down for generations. Having
an old history, the fairy tale genre relies on a plot formed with extraordinarities. In these plots,
stories of characters like Keloglan or the sultan who take place amongst factors such as fairies,
jinns, witches, giants, snakes, magic and sorcery are told in unknown times and places. It is
possible to come across mythic and shamanistic signs behind these factors in these tales, roots
of which date back to very old times. Many mythic and shamanistic signs were also found in
our study about “Malatya Masallar1” which is the subject of the article. These factors will be
discussed and explained with the examples of tales taken from “Malatya Masallar1” by Mehmet
Yardimet in this article.

Key Words: Malatya, tale, mythology, Shamanism.

Giris

Anonim halk edebiyati tiirlerinden birisi olan masal, masal anlaticilar1 ta-
rafindan nesilden nesile aktarilmak suretiyle giinlimiize kadar ulasmis edebi
bir tiirdiir. Eski bir ge¢mise sahip olan masal tiirii, olaganiistiiliikklerle kurul-
mus olay orgiisiine dayanir. Bu olay 6rgiisii igerisinde zamani ve mekani belli
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olmayan bir yerde peri, cin, cadi, dev, yilan, biiyii, sihir gibi unsurlarin igeri-
sinde yer edinen Keloglan ve padisah gibi tiplerin maceralarla oriilii hikayesi
anlatilir.

Masallarda yer alan bu gibi unsurlarin Tiirk mitolojisi ve Samanizm inan-
ctyla benzesen ve farklilasan yonleri bulunmaktadir. Mitoloji hakkinda yapi-
lan arastirmalarda mit-masal baglantis1 goriilebilmektedir. Mit bilimi anla-
mina gelen mitoloji hakkinda Bilge Seyidoglu, su bilgileri vermektedir: “Mit
kutsal bir hikdyeyi ihtiva eder. Ilkel zamanlarda meydana gelmis olduguna
inanilan bir olayr anlatir. Mitte her zaman bir yaratma soz konusudur. Bazi
seylerin nasil meydana geldigini ve olustugunu ele alir. Gergekte olan seyleri
anlatir. Mitlerdeki karakterler olaganiistii varliklardir. Onlarin ne yaptiklar
¢ok eski zamanlarda ‘Baslangi¢c’ zamaninda biliniyordu. Mitler bu kahraman-
larin yaraticiliklarim gésterir. Onlarin kutsal ve olaganiistii oluslarint acik-
lar. Kisaca mitler, c¢esitli kutsal, olaganiistii degerleri aciklar.” (Seyidoglu,
2017: 16).

Seyidoglu’nun taniminda yer alan bazi ifadeler, masallar i¢in de gegerlidir.
Bu sebeple masal-mit arasindaki iliski ve benzerlik iizerine arastirmacilar ta-
rafindan ¢esitli goriisler ortaya atilmistir: Karsilastirmali Mitoloji bilimini ku-
ran Max Miiller, masal ve mitoloji arasindaki benzerlige dikkatleri gekerek
masalin mitolojiden ¢ikmis olacagini ileri stirmiistiir. Wilhelm Grimm ise, ma-
salin kaynagini mitlere baglamistir: “Masallar eski mitlerin parcalanmis se-
killeridir. Bunlar, ancak icinden ¢iktiklart mitlerin kesin olarak aciklanma-
swyla anlasilir.” (Sakaoglu, 2016: 21).

Masal ve mit arasindaki benzer yonlere deginen Fuzuli Bayat, diislincele-
rini su sekilde agiklamistir: “Mit ile masal arasindaki umumi yakinlik, her iki-
sinde de tabiat hadiselerinin, hayvanlar ve esyalarin canli bir sekilde, insan
gibi tasvir edilmesi ve insan gibi diigiiniilmeleridir. Bunun yani sira bir de hem
mitte hem de masalda gériinen belirgin ozellik her ikisinde de akil almayacak
olaganiistii olaylarin yer almasidir. Sunu ozellikle belirtmek gerekir ki, mito-
lojide bir olay1 ya da esyayr agiklamak icin ilk 6nce onun kaynagi izah edilir.”
(Bayat, 2005: 92-93). Mitlerde gecen bircok 6zellik masallara da taginmistir.
Masal metinleri igerisinde yer alan unsurlarin kaynagi mitlere dayanmaktadir.
Masal-mit arasindaki baglantinin yaninda masallarda Samanizm inancinin et-
kileri de goriilmektedir.

Tiirklerin en eski inang sistemlerinden birisi olan Samanizm’i Ahmet Ya-
sar Ocak su sekilde tanimlamistir: “Saman veya Kam adi verilen ve dogustan
gelen hususi birtakim kudretlerle miicehhez olan siddetli bir psikopat kabili-
yete ve gliclii bir kisilige sahip bulunan sahsin etrafindan diigiimlenen dini-
sihri bir inang.” (Ocak, 2017: 71).
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Samanizm inancinda saman/kamlar olaganiistii gii¢lere sahiptirler. Oliip
dirilme, sekil (don) degistirme, biiyii-sihir yaparak hastalari tedavi etme, tabi-
atin dilini bilme, kisilere ad verme, gokyiiziine ugarak seyahat etme, tabiat
kiiltlerine hakim olma gibi bir¢ok unsuru saman/kam biinyesinde barindirir.
Saman’a ait bu 6zellikler masallara da taginmaistir.

Masal-Samanizm iliskisine deginen Kadriye Tiirkan, su bilgileri makale-
sinde aktarmustir: “Insanogluna ait masal niteligindeki en eski yaratmalarin
anlaticilari, saman ya da kam olarak adlandirilan din adamlaridir. Bu anlat-
malar, dinsel ayin ve torenlerde belli ritiieller cercevesinde, miizik esliginde
ve ozellikle gece gerceklestirilen icralardir.” (Tirkan, 2015: 223). Tirkan,
masal tiirliniin fantastik yapisinin Samanizm’e uygun bir zemin hazirlamis ol-
dugundan da soz eder: “Masal fantastik yapisi, olaganiistii kahramanlari ile
sihir ve biiyiiye yogun sekilde yer veren bir tiir olarak, Samanizm icin son de-
rece ideal bir zemin olusturmug; Samanizm’in pek ¢ok unsuru masalin biinye-
sine dahil olurken, samanin gorevleri de masal kahramanina ya da kahra-
manlarima aktarimigtir.” (Tirkan, 2015: 223).

Arastiricilarin da ortaya koydugu lizere masal tiirliniin mitoloji ve Sama-
nizm ile bir¢ok bakimdan benzer yonleri bulunmaktadir. Makalede, Malatya
masallarinda yer alan unsurlar, Tiirk mitolojisi ve Samanizm baglaminda ele
aliarak incelenecektir.

Malatya Masallarinda Mitik ve Samanistik Unsurlar

1. Aksakalli Thtiyar, Dervis ve Hizir

Dini bir temele dayanan yardimcilar olarak karsimiza ¢ikan Aksakalli Th-
tiyar, Dervis ve Hizir tipi Islamiyetin tesiriyle masallarda yer edinmistir (Gii-
nay, 1983: 21). Bu yardimci tipler masallarda masal kahramaninin zorlu ve
sikintili zamanlarinda karsisina ¢ikar ve onun sorunlarini genellikle riiyasina
girmek suretiyle ¢ozer. Bir anda masal kahramaninin karsisina ¢iktiklar: gibi
ayn1 zamanda igini bitirdigi bir anda ortadan kaybolmalar1 ile de bilinirler.
Tanrt’nin yeryiiziine gonderdigi bir yardimeisi olarak da diisiiniilen bu tipler,
masallarin vazgeg¢ilmez unsurlari arasinda yer alirlar.

Bahaeddin Ogel, Islamiyet’in tesiriyle masallara giren bu tiplerin aslinda
Islamiyet’ten dnceki “Gok sakalli, Aksakalli kocalar” a dogru gittigini belirtir.
Ona gore Eski Tiirk Kocalari, ad degistirerek Hizir adii almiglardir (Ogel,
1995: 89). Bu ifadeler ile anlasilacag {izere islamiyet’in tesiriyle masallara
giren bu tiplerin kokeni ¢ok eskilere dayanmaktadir.

Aksakalli Thtiyar tipi, masallarda kahramanin riiyasina girerek ona elma
verip yemesini saglayarak ¢ocuk sahibi olmasini gergeklestirmektedir. Elma,
bir¢cok destan, halk hikayesi ve masal gibi tlirlerde Hizir (Pir, Dervis, Veli)
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tarafindan verilerek “ziirriyet motifi” olarak degerlendirilmis ve neslin deva-
minin saglanmast asamasinda kullanilmistir (Simsek, 2008: 194). Ana-
dolu’nun hala birgok yerinde elmanin sifa dagitici 6zelligi inanislarda yasa-
maktadir. “Hizmali Glizel” adli masalda Aksakalli bir ihtiyar padisahin riiya-
sina girmek suretiyle ona bir elma verir:

“Bir varmus, bir yokmus. Evvel zaman iginde bir padisah varmis. Bu padi-
sahin hi¢ ¢ocuklari olmamus. Bir giin ormanda maiyetiyle gezerken yorulmus.
Bir ¢inar agacinin dibine dinlenmek icin uzanmig. Atint da ¢ayira seplemis.
Yatar yatmaz uykuya dalan padigah bir riiya gormiis. Riiyasinda aksakalli bir
ihtiyar kendisine bir elma vermis. ‘Elmanin yarisini sen ye; yarisini karina ye-
dir. Kabugunu da atina ver. Bir zaman sonra sizin bir oglunuz olacak, adini
Enver koyun. Atimizin da bir tay1 olacak, onun adini da Kanber koyun. 'demis.”
(Yardimci, 2012: 125).

Yukaridaki masalda elma motifinin yaninda ad verme motifi de goriilmek-
tedir. Tirk kiiltiirlinde ad almanin ¢ok 6nemli bir mevzu oldugu bilinmektedir.
Tiirk destanlarinda bir kisinin ad alabilmesi i¢in bir kahramanlik sergilemesi
ve bunun sonucunda bir ada kavusmasi s6z konusudur. Dede Korkut ve Oguz
Kagan destaninda o6rneklerini gordiiglimiiz ad alma motifinin kaynagi Sama-
nizm’e kadar uzanmaktadir. Tiirk geleneginde ad, insan ruhu olarak goriilme-
sinden dolay1 kisiye ad1 saman tarafindan verilirdi. Saman, zaman igerisinde
yerini Hizir, Pir, Evliya ve Aksakal gibi Islami tiplere birakmistir (Ergun,
1997: 93).

Masallarda yer edinen riiya motifi, agag kiiltii ve Aksakall Thtiyar tipi bir-
biriyle iligkili kavramlardir. Masalda kahramanin bir agacin altinda uykuya
dalip riiyasinda Aksakalli ihtiyar’t gérmesi mitik bir unsurdur. Yukaridaki
masal pargasindaki 6rnekte de gordiiglimiiz lizere riiya gorme, genellikle agac
kiiltiiyle baglantil1 olarak ortaya ¢ikmaktadir. Tiirk mitolojisinde yer-su ruh-
lar1 icerisinde degerlendirilen agag, canli ve ruhu olan bir varlik olarak kabul
edilmigtir. Tiirkler, Tanriya ulasma noktasinda agaci bir araci olarak gérmiis-
lerdir. Ayrica Tanr’nin bir yardimeist olarak Aksakalli ihtiyar tipi, Tiirk mi-
tolojisindeki eski Tiirk kocalar1 ile baglantilidir. Aksakalli Thtiyar, agag kiil-
tilyle beraber ortaya ¢ikmaktadir. Samanizm’de samanin ¢ocuksuzlugu gi-
derme ve ad verme gorevi masallarda Islamiyet’in etkisiyle yerini Aksakalll
Ihtiyar’a birakmustir. Bu samanistik bir unsur olarak masala da yansimustir.

2. Arap

Arap motifi, Tirkiye sahast masallarinda 6zel adla yer edinmis olan bir
demondur. Dev ve cin ile benzer bir 6zellik gésteren Arap, masallarda olumlu
ve olumsuz 6zelliklere sahiptir (Sarpkaya, 2017: 137).
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Masallarda yer edinen Arap tipi ile ilgili Umay Giinay, makalesinde su tes-
pitlerde bulunmustur: “Siyah derili ve ¢cok korkung olarak anlatilan bu karak-
ter masallarda isimleri belirsiz tipler i¢in dldiiriicii bir diisman oldugu halde
bizim masal kahramanlarimizin zekdlar: sayesinde onlarin yardimcisidirlar.
Bu karakter bir yardimcidan ziyade, masal kahramanlarinin ihtiyaci olan sey-
leri temin eden vericiler olarak karsimiza ¢ikarlar.” (Giinay, 1983: 33).
“Akillt Sehzade” adli masalda Arap, olumlu 6zelligi ile yer almistir. Sehzade,
sihirli sinisinin ¢alindigini fark edince Araplardan yardim ister:

“Sofranin ¢calindigini fark edince aklina yiiziik gelmis. Yiiziigii yalamasiyla
birlikte iki Arap ¢ikagelmis. El penge divan durup, ‘Emriniz, sultanim.’ de-
misler. Sehzade, ‘Sihirli siniyi geri isterim.’ demis. Goz agip kapayincaya ka-
dar sini sehzadenin éniine gelmis.” (Yardimei, 2012: 123).

Araplarin bir diger 6zelligi ise eylemleri ile diizeni bozmak ve kisiye zarar
vermek lizerinedir. Mitik tasavvurlarda demonlarin insanlara saldirmasi 6zel-
ligi masallarda Arap’ta goriiliir (Sarpkaya, 2017: 143). “Ug Kardes” adli ma-
salda Araplarin olumsuz 6zelligi dikkat cekmektedir. Masalda Arap savascilar
birden ortaya ¢ikarak insanlar1 6ldiiriirler:

“Nihayet padisahin kizi elinde lambayla sarayin kapisinin oniine ¢ikmas.
Lambay: yakar yakmaz da ortaligi bir karanlik biiriimiis. Ellerinde kiliglar
olan Arap savas¢ilar halkin arasina bir dalmislar ki vurduklarini yere seri-
vorlarmis. Kiz bunlar: gériince lambayt zor sondiirmiis. Sarayin bahgesi bir
kan goliine dénmiig.” (Yardimci, 2012: 107).

Masallarda Arap motifi, iki farkli yoniiyle yer almistir. Arap, masal kahra-
manina yardim eden ve onun isteklerini olaganiistii 6zelligiyle sartsiz, kosul-
suz yerine getiren olumlu yaniyla masalda yer bulurken; diger yandan gorii-
niisiiyle etrafina korku sagan, kisileri yaralayan ve 6ldiiren birtakim olumsuz
ozellikleriyle masala dahil olmaktadir. Arap, genel itibariyle kotii bir varlik
olarak gerceklestirdigi eylemler ile Tiirk mitolojisindeki Erlik tipini bize ¢ag-
ristirmaktadir.

3. Dev

Masallarin vazgegilmez tiplerinden olan devler, Tiirk mitolojisine diger
milletlerin mitolojilerinden girmistir. Mitolojide devler kotii bir ruh olarak go-
rillmiis ve yer altinin hiikkiimdar1 Erlik ile karsilastirilmistir (Yiicel, 1998: 44).
Masallarda devler, masal kahramaninin oniine asilmasi gii¢ bir engel olarak
¢ikarlar. Masal kahramani ya bu devleri 6ldiirerek ulasacagi yere varir veya
bu devlerin dostlugunu kazanarak onlarin yardimiyla ulasacagi yere ulasir ve
elde etmek istedigini kazanir (Giinay, 1983: 329).
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Devlerin fiziki goriinimii ¢ok iri yapili insanlar gibi tanimlanmaktadir.
Boylar1 arsinlarla ifade edilen dev, bazen minare boyunda, ¢ok basli, ¢ok ku-
lakli, olaganiistii biiyiikliikte gozleri olan, bir dudagi yerde, bir dudagi gokte,
kocaman disgli, aga¢ gdvdesi kadar kollari, iri ve uzun bacaklari, killi elleri ve
uzun tirnaklari olan varliklar olarak tasvir edilir (Yiicel, 1998: 38-39). “Kaysi
Devi” adli masalda babasini 6ldiiren devi bulmak igin pesine diisen oglan, 15181
yanan bir konaga ulasir ve Kays1 devinin burada yasadigini 6grenir. Devin
karisiyla igbirligi yaparak onu oldiiriir:

“Kadin, ‘Kaysi Devi gelirken biitiin ev sarsilir. O, gelip kapiya bir tekme
atinca kapt bu tarafa, kendi de su tarafa diiger. Diisiince gaz dokiip kibriti
¢al.’demis. Dev gelip kadinin dedikleri olunca, oglan gazi dokiip devi yakmus.
Kiillerini de Tohma’ya atmis. Sonra da Kaysi Devi’nin karisi ile evlenmig.”
(Yardimci, 2012: 114).

Ogel, Tiirk destanlarinda devleri &ldiiren kahramanin onun karistyla evlen-
mesinin sik goriilen bir durum oldugunu ifade eder (Ogel, 1995: 562). Bu du-
rum yukaridaki masal parcasindaki 6rnekte de goriilmektedir.

Masallarda kahramanin 6niine engel bir unsur olarak ¢ikan devler, kotii bir
varlik olarak goriilmiis yaratiklardir. iri bir ciisseye sahip olan dev, olaganiistii
ozelligi ve etrafina korku sagmasiyla Tiirk mitolojisindeki yer altinin hikkiim-
dar1 Erlik ile kiyaslanmugtir.

Dev’de tipk: Erlik gibi yer altinda yasamaktadir. Her iki varlik da eylem-
leriyle insanlara, masal kahramanina zarar vermeye ve onlar1 6ldiirmeye ¢ali-
sir. Olaganiistii ve sihri 6zellikleriyle birtakim kétii eylemlerde bulunurlar. Di-
ger yandan dev, masal kahramani tarafindan 6ldiiriilebilirken, mitolojilerde
Erligin 6ldiiriilmesi miimkiin degildir. Genel olarak denilebilir ki Erlik ve dev
ad1 verilen kétii ruhlar benzer ve farkli yonlere sahiptirler. Insanlarin gaglar
boyunca c¢esitli olaganiistii varliklara karsi olan korkusu ¢esitli sekillerde te-
zahiir etmistir. Tiirk mitolojisinde Erlik adi verilen kotii ruh, masalda yerini
dev’e birakmistir.

4. Cin

Cinler, Arap ve Islam mitolojisinde yer edinmis olan varliklardir. Islamiyet
etkisiyle gelisen mitik tasavvurlarda cinler genel itibariyle kotii ruhlar olarak
kabul edilirler. Arabistan’da Islamiyet 6ncesi donemde cinler, herhangi bir ki-
silestirilmesi bulunmayan tanrilar olarak kabul edilmislerdir. Bu donemde bu
tanrilara kurbanlar verilmis ve onlardan yardimlar istenmistir. slamiyet’te on-
larin varliklar1 kabul edilmektedir (Sarpkaya, 2017: 129).

Masallarda cin motifinin belirgin bir tasviri bulunmamaktadir. Bu konuda
Sarpkaya, eserinde su bilgileri vermektedir: “Masallardaki tasviri ozellikler
cinle ilgili bir portrenin sadece parc¢alarini olusturabilecek niteliktedir. Cinin
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sekil degistirme yetenegi ve onun belirli bir seklinin olmamasi ise onun algi-
lamisinda belli bir zenginlik yaratmakta ve her birey onu farkli tasvir etmek-
tedir.” (Sarpkaya, 2017: 136). “Zeki ile Tiirkmen” ve “Asma Cini” adli Ma-
latya masallarinda cinler bir anda ortaya ¢ikislari, etrafa korku sagmalar1 ve
dile gelmeleri gibi 6zellikleriyle yer edinmiglerdir:

“Hanci, ‘Bogs oda yok, sadece bir oda var orada da bu giine kadar kim yatti
ise oldii. Onun i¢in kimseye vermiyorum. O oda cinlidir. 'dediyse de Tiirkmen
israr edip o oday: istemis. Zeki yorgunluktan uyumus. Tiirkmen ise kardesini
beklemek igin bir de odanin esrarini 6grenmek icin uyumamaus. O sirada odada
bulunan bir kitabi a¢ip okumaya baslamis. Bir de bakmus ki cinler toplanmug
kendi aralarinda konusuyorlar.” (Yardimci, 2012: 140).

“Eli yanan Gozdamlasi tasi hizlica yere atmis, tas yere diiser diismez; du-
manlar ¢ikararak, korkung giiriiltiilerle ortaya kocaman bir cin ¢ikivermis.
Kocaman ates gibi gézleriyle Gozdamlasi 'na bakmis. Gék giiriiltiisiinii andi-
ran sesiyle, ‘Hah hah haaa, sen mi beni koparttin! diye giirlemis. Gézdamlast
korkusundan yaprak gibi titremeye baslamis. Cin sorusunu yine tekrarlamas.
Gozdamlas titrek bir sesle, ‘Evet, be, be, ben koparttim.’ diyebilmig.” (Yar-
dime1, 2012: 171).

Seytani bir varlik olarak kabul edilen cin, Islam mitolojisinden masallari-
miza tagimmistir. Cesitli hayvanlarin sekline de biiriinebilen cinler, etrafina
tehlike sagan ve kisilere zarar veren yonleri bakimindan masallarda korkulan
bir varliktir. Malatya masallar1 igerisinde cin, bu yonleriyle yer almistir.

5. Biiyii ve Sihir

Masallarda yer alan 6nemli unsurlardan birisi biiyii ve sihirdir. Bu unsur-
larin masal metinleri igerisinde hem iyi hem de kotii bir amagla yer edindigi
gdze carpmaktadir. Islamiyet’ten dnceki Tiirklerin inanislarindan biri olan Sa-
manizm’de samanlarin biiyii ve sihirle ugrastiklar1 bilinmektedir (Ocak, 2017:
144). Malatya masallar igerisinde yer alan “Cer¢i” adli masalda Cer¢i adli
kisinin bir tasa dua ederek bir biiyii islemi gerceklestirmesi sonucu kisileri
etkisiz bir halde birakmasi s6z konusudur:

“Yatacaklar: zaman Fatma’dan bir tas su istemis. Fatma suyu getirmis.
Cerci suyun birazint agir agir icip kalanina bir dua okumus sonra da
Fatma’ya ‘Dékme, su rafa koy, gece susarsam icerim.’ demis. Fatma da tast
odadaki rafa koymus. Iste biitiin musibet bu andan sonra baslamis. Fatma ha-
ri¢, kayinbaba, kaynana, koca, ¢cocuklar hatta biitiin koy halki Cerginin suya
okudugu duanin tesiri ile derin bir uykuya dalmislar.” (Yardimei, 2012: 63).

“Kopek” adli masalda kuyumcunun kizinin kopekle evlenmesi ve kopegin
yakisiklt bir delikanliya donilismesi neticesinde ona viicudundan verdigi iki
kilin sihirli bir islevde kullanimi1 yer almaktadir:
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“Kiza, ‘Artik seninle evlenemem. Odalarda gérdiigiin hazirliklar hep senin
icin yaptliyordu. Oysa sen kiymetini bilemedin.’ diyerek gogsiinden iki kil ¢i-
karp kiza vermis. Al bu killar sende kalsin. Basin darda kaldigi zaman bu
killar: birbirine siirtersen senin yardimina kosarim.” (Yardimci, 2012: 96).

“Akilli Sehzade” adli masalda ise yilanlar padisahi, kii¢iik sehzadeye si-
hirli bir miihiir ve sini vererek onun islerini kolaylastirmistir:

“Sehzade, ‘Saghgin dilerim padigahim. Ama illa ki bir sey vermek istiyor-
saniz, bana yarayacak sihirli bir sey verin.’ deyince, sehzadeye bir miihiir ve
sini verir.” (Yardimci, 2012: 122).

Masallarda biiyii ve sihir unsuru, genellikle nesneler lizerinde kullanilmig-
tir. Bu nesneler su dolu bir tas, kil, miihiir ve sini’dir. Bu sihirli nesneler, masal
kahramaninin ¢ogu zaman isini kolaylastirmaktadir. Yine yukaridaki masalda
gordiiglimiiz iizere killarin birbirine siirtiilmesi ile yardim ¢agrisinda bulunul-
mast durumu Samanizm inancinda samanin at kili yakarak yardimcisi at1 ¢a-
girmasini animsatmaktadir. Bu samanin yaptig1 eylemin bir benzeri seklinde-
dir.

6. Geyik

Tiirk kiiltiiriinde kutsal kabul edilen hayvanlardan bir tanesi geyiktir. Or-
hun Abideleri, Divan-ii Liigati’t-Tiirk gibi Tiirk dilinin en eski kaynaklarinda
dahi adinin gegmesi Tiirkler tarafindan 6nem verilen bir hayvan oldugunu gos-
termektedir. Tiirklerin mitolojisinde geyik totem hayvani olarak goriilmiistiir.
Iyilik getiren kutsal bir hayvan olarak gériilmesinin yani sira geyigin avlan-
mas1 sakincali sayilmistir. Anadolu’da yasayan inanislarda hala geyik avla-
manin kisiye ugursuzluk getirecegi diisliniilmektedir. Geyik motifini Tiirk mi-
tolojisi igerisinde Oguz Kagan destaninda geyigin avlanmasi sahnesinde go-
rebilmekteyiz (Ogel, 1995: 116).

Samanizm inancinda ise geyik motifi, samanin ayin sirasinda giydigi elbi-
sesinde ve onun aract olan davulunun iizerinde temsili ya da ona ait bir par-
cayla kullanilmistir (Coruhlu, 2002: 142). Ogel, samanlarin kafalarina taktik-
lar1 baghklarda dahi geyik boynuzlarinin yer aldigim belirtmektedir (Ogel,
1995: 38). Geyik boynuzlarinin Anadolu’nun bazi yerlerinde ugur getirmesi
amactyla evlerin girisine asildig1 da bilinen bir durumdur. Geyige dair bu ina-
nislarin bir benzerini “Altin Oglan ile Giil Kiz” adli masalda agik¢a gérmek-
teyiz. Masalda Altin Oglan’in ormanda geyik avlamasinin anlatildig1 boliimde
geyigin dile gelip ona beddua etmesi neticesinde kisiye bir ugursuzluk getir-
mesi ilgi ¢ekicidir:

“Giiniin birinde Altin Oglan yine ava ¢ikmis. Ormanda goérdiigii bir geyigi
avlamis. Yaralanan geyik dile gelip ona, ‘Sen beni nasil yaralarsin? Insallah
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Dilleri Cengi’ye dsik olursun!’ diye beddua etmis. Altin Oglan bu sézlerden
¢ok etkilenmis.” (Yardimci, 2012: 135).

Eski Tiirklerin avladiklart hayvanlardan birisi olan geyik, zaman igerisinde
kutsallik kazanarak yol gosterici ve iyi huylu bir hayvan olarak diistiniilmiis-
tiir. Samanizm’de ise geyigin “1duk” sayilmasi ve samanin donuna girdigi bir
hayvan olmasi bakimindan da 6nemlidir. Geyige dair var olan bu inanmalar
masallara da yansimistir. Yukaridaki masalda geyik, av hayvani olarak yer
almstir.

7. At

Tiirk kiiltiirtinde ve Tiirk mitolojisinde 6nemli bir yere sahip olan at, ma-
sallarda da sik sik karsimiza ¢ikmaktadir. Masal metinlerinde “konusan atlar”
veya “gokyiiziine ugan atlar” gibi ifadeler ile karsimiza ¢ikan at motifi gok
eskilere dayanan mitik ve samanistik bir unsur olarak masallarda yer edinmis-
tir.

Uzun asirlar gégebe bir topluluk olarak yasayan Tiirklerin hayatinda atin
ayr1 bir yeri olmusgtur. Samanist inanista at, samanin gokyiiziine ¢ikacagi si-
rada kullandig1 binek hayvan olarak gériilmiis, bu sebeple at kanatli bir hayvan
olarak diisiiniilmiistiir (Coruhlu, 2002: 140-141).

Islamiyet’ten 6nceki Tiirklerde ise at, kisinin dliimiinden sonra 6teki diin-
yaya giderken yaninda olmasini istedigi arkadasi olarak da tasavvur edilmistir.
Ayrica at mitolojide, efsanelerde ve masallarda kahramanin en yakin arkadasi,
sadik dostudur. Savastaki faydalari1 sebebiyle kuvvet ve kudret timsali olarak
gorilmiistiir (Coruhlu, 2002: 141).

Masallarda karsimiza ¢ikan “atlarin konusmasi” durumu aslinda Sama-
nizm’e dayanan bir inanigin kalintisidir. Samanizm’de tabiattaki her canli var-
ligin bir dili oldugu yani animizm inanci hakimken bu inanis masallarda da
kendisine yer bulmustur. Masallarda konusan atlar, kuslar, c¢igekler bu inani-
sin bir devamidir. Fakat bu dilin herkes tarafindan anlasilmasi ve isitilmesi
miimkiin degildir. Bu yalniz 6zel yeteneklere ve giiclere sahip, egitimini almig
kisilerin yani samanlarin yapabilecegi bir durumdur (Tiirkan, 2007: 1459).

Yine masallarda dikkati ¢ceken bir durum ise “atlarin gékyiiziine ugmas1”
hadisesidir. At, Samanizm inancinda saman’in gdkyliziine ve yer altina ini-
sinde kullandig1 bir hayvan olmasinin yaninda saman ayinleri sirasinda da kul-
lanilmaktadir. Saman, ayin veya bir tdren sirasinda mutlaka kurban sunmali-
dir. Her ayin icin kanli veya kansiz kurbanlar sunulmasi1 gerekmektedir. Kanlt
kurbanlarin en baginda at gelmektedir (inan, 1986: 100). Malatya masallarinda
at, farkli fonksiyonlarda yer alan bir hayvandir. “Baba Miras1” adli masalda
gokyiiziinden gelen atin dile gelip konusmasi ve tekrar gokyiiziine yiikselmesi
hadisesine rastlamaktay1z:
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“Gékten ugarak gelen at, dile gelip konugmaya baslamis. ‘Ey kismetim ne-
redesin? Ben geldim. Ortaya ¢ik ki sana nasibini vereyim.’ demis. Oglan or-
taya ¢tkinca at ona, ‘Benim asil kismetim sen degilsin. Ama o hayirsiz gel-
medi. Onun yerine sen gel; iizerimdeki elbiseleri giyin, silahi kugan ve iistiime
bin.” demis. Delikanli, onun bu isteklerini yerine getirmis. Elbiseleri giyinmis,
silaht kusanmis ve ata binmis. At goge dogru u¢gmaya baslamis.” (Yardimci,
2012: 84).

Mircea Eliade, Samanizm adli eserinde at’a dair sdyle bir tanimlamada bu-
lunmustur: “Samanlik esnasinda ‘at’ gergekten ve resmen bulunmasa bile, ya-
kilan kir at killar: ya da samanin iistiine oturdugu beyaz bir kisrak postu ara-
ciligiyla, simgesel olarak yer alir. At kili yakmak samani obiir diinyaya gétii-
recek olan sihirli hayvani ¢cagirmak demektir.” (Eliade, 1999: 511). At kil
yakmak veya atin killarini birbirine siirtmek durumunun “ati ¢agirma” anla-
mina gelmesi inanis1 masallarda da kendisine yer bulmustur:

“Delikanly biitiin bu olaylar karsisinda hayretler icindeyken at ona, “Simdi
bir tel yelemden, bir tel de kuyrugumdan olmak iizere iki kil cek ve bunlari iyi
sakla. Giiniin birinde bana ihtiyacin olursa, killari birbirine vurdugunda ne-
rede olursan ol ben hemen yaninda olacagim. Bu olaydan da kimseye bah-
setme.’ demis.” (Yardimci, 2012: 84).

Masallarda atin konusmasi, ugmasi ve sihirli bir islevde kullanilan killar
mitoloji ve Samanizm ile baglantilidir. Yukaridaki 6rneklerde gordiigiimiiz
iizere samana ait olan 6zellikler masala da tasinarak kendisine yer bulmustur.

8. Yilan

Karayilan olarak da adlandirilan yilan, Samanizm inancinda yer altinin hii-
kiimdari Erlik ile iligkilendirilmistir. Onun karayilan olarak adlandirilmasinin
sebebi Tiirk mitolojisinde ak ya da gok renginin G6k Tanr1’y1, kara rengin ise
yeri ve yer alti tanrist Erlik’i temsil etmesinden dolayidir (Coruhlu, 2002:
158).

Bazi samanlarin yilanin sekline girerek onu taklit ettigi bilinmektedir.
Eliade, yardimci ruhu yilan olan bir Tunguz samaninin seansta bu siirlingenin
hareketini taklit etmeye calistigindan s6z eder (Eliade, 1999: 120). Saman el-
biselerinde yilana isaret eden simgeler de bulunmaktadir. Altay saman elbise-
lerinde bazen yilanin basi ve ¢atalli kuyrugu belirgin bir sekilde gosterilmigtir
(Coruhlu, 2002: 158).

Yilan motifini Radloff’un derledigi Altay Yaratilis Destani’nda gérmek
miimkiindiir: Tanr1, dort dalin meyvesini yemeyi insanlara yasaklamistir. Y1-
lan ile kopege bu agaci korumalarini emretmistir. Erlik ise uyuyan Bek¢i Yi-
lan’in agzina girerek onu agaca ¢ikartmis ve meyveyi yemesini saglamistir.
Torilingey ile karis1 Eje’nin de bu meyveleri yemesini saglayan kisi Erlik’tir.
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Meyveleri yedikten sonra tiiyleri dokiilen Torilingey ile Eje utanarak agaclarin
altina saklanmiglardir. Tanr1 ise yilani cezalandirarak ona “simdi sen Kérmas
(sevtan) oldun. Kisiler sana diisman olsun, vursun, oldiirsiin.” demistir (Inan,
1986: 15-16).

Bu sebeple seytani varliklar igerisinde de degerlendirilen yilan, olumsuz
yanina ragmen olumlu 6zelligi ile de bilinir. “Ev Iyesi” olarak goriilen yilanin
eve bereket getirdigi ve evi korudugu yoniinde inanislar bulunmaktadir. Or-
negin: Rize ¢evresinde ev iyesi bir karayilan olarak tasavvur edilmistir. Evin
temelinde yasayan bu yilanin, bagka yilanlarin eve girmesini dnledigine ina-
nilmaktadir (Kalafat, 1999: 56). Malatya masallar1 igerisinde yer alan “Akill
Sehzade” masalinda yilan motifine rastlanmaktadir. Masalda yilanlar padisa-
hinin oglunun yer altina yaptig1 bir yolculuktan soz edilir:

“Yamindaki yilan dile gelip sehzadeye: ‘Ey insanoglu, ben yilanlar padisa-
himin ogluyum. Sana yardim etmemi istersen bana soyle. Beni yere birak. Bu-
rada kalirsak kurda kusa yem oluruz. Sana olan borcumu 6demem igin beni
takip et. Ben konug deyinceye kadar da sakin konusma.’ der. Sehzade yilani
yere birakinca, yerde biiyiik bir delik acilir. Yilan onde, sehzade arkada de-
likten igeri girerler. Yolda bir siirii yilan gériirler. Hepsi de sevingle padisah-
larina oglunun geldigini miijdeler.” (Yardimci, 2012: 122).

Yilanin yer altina gergeklestirmis oldugu bu yolculuk, yer altinin hiikiim-
dar1 Erligin yasadig1 mekan1 bize diisiindiirmektedir. Erlik ile kiyaslanan ve
seytani bir varlik olarak goriilen yilan yer altinin da hiikiimdaridir. Ayrica Sa-
manizm’de saman, yer altina yapacagi yolculuk esnasinda yilan sekline bii-
riinmektedir. Yilanin mitoloji ve Samanizm’deki bu 6zellikleri masallarda da
acikca goriilmektedir.

9. Devlet Kusu

Tiirk kiltiiriinde talih kusu olarak da adlandirilan devlet kusu, bir kisinin
basina konmasi halinde o kisiye devletin hakani, beyi gibi bir vasif kazandir-
maktadir. Bu 6zelligi ile masallarda yer edinen devlet kusu, Ogel tarafindan
su sekilde degerlendirilmistir:

“Devlet kusu motifi, belki de Giiney-kiiltiir ¢evrelerinden gelen bir anla-
yisti. Eski Tiirk dilinde devlet sézii, Tiirkce ‘kut’ anlayisiyla karsilanmustir.
Devlet kusu, kimin basina konuyorsa, o kisi devlet ve ikbal buluyor, hakan
oluyor”. Tiirkler, bu ikbal ve devlet bulmaya, ‘Kut, kutlanma, kut bulma’, der-
ler. Gerek Goktiirk ¢aginda ve gerekse Islamiyet'ten onceki Tiirk edebiya-
tinda, ‘Tanri ile kul arasinda’, boyle bir kus araciligindan, séz agiimiyordu.”
(Ogel, 1995: 559). Malatya masallari igerisinde bir rnekte rastladigimiz dev-
let kusu motifi, “Devlet Kusu” adli masalda sdyle gegmektedir:
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“Herkes meydana toplandiginda, bir ihtiyar ¢ikip a¢iklama yapmig: ‘Se¢im
seklimizi biliyorsunuz. Birazdan devlet kusumuzu uguracagiz. Bu kus kimin
basina konarsa, o yeni beyimiz olacaktir.” demis. Meydana toplanan binlerce
insan o giin en giizel elbiselerini giyip, silahlarini kusanip beklesmeye basla-
muslar. Kimileri yiiksek goziikmek icin ayaklarimin altina bir seyler koymus.
Nihayet kus ucurulmus. Insanlarin iizerinde dolasan kus, kimi zaman kalaba-
ligin iizerinde alcalmis, kimi zaman yiikselmis. Fakat bir tirlii hi¢ kimsenin
basina konmamus. Nihayet gidip bir tepeye konmug. Gorevliler: ‘Bu olmadh.
Kus, bey olacak kigiyi géremedi; yeniden uguralim.’ demis.” (Yardimci, 2012:
204).

Dini bir hiiviyete biiriinen Devlet kusu, burada Tanr1 tarafindan gonderil-
mis bir el¢i vazifesi gorerek hakani segme ve ona kut bahsetme misyonu tasi-
maktadir. Glintimiizde bir kisinin basina, iistiine bir kus pisligi gelmesi hayra
yorularak talihli, sansli oldugu diisiiniilmektedir. Halk arasindaki bu inanis,
masalda da yer edinen devlet/talih kusuyla bir ilgisi olabilecegini bize diisiin-
diirmektedir.

10. Ziimriidiianka Kusu

Misir mitolojisinde Phoenix, Iran mitolojisinde Simurg, Arap mitoloji-
sinde Anka, Hint mitolojisinde ise Garuda olarak adlandirilan bu mitolojik
kus, Tiirk mitolojisinde Anka veya Ziimriidiianka adlariyla bilinmektedir.
Tiirk masallar1 igerisinde sik¢a adina rastladigimiz bu olaganiistii-fantastik
kus, masallarda kahraman ile konusan, ona yol gdsteren, yardim eden veya
kahramani iizerinde tasiyan 6zellikleri ile tasvir edilir. “Altin Oglan ile Giil
Kiz” ve “Ziilfii Siyah” adli Malatya masallarinda Anka kusu motifi goriillmek-
tedir. “Altin Oglan ile Giil Kiz” masalinda Anka kusu, masalin kahramani Al-
tin Oglan’a yardim etmektedir:

“Altin Oglan, Giil Kiz ile vedalasip yola ¢ikmis. Ama nereye gidecegini
bilmiyormusg. Yolda giderken bir kus tiiyii gormiis. Bu tiiyii alip yiiriimeye de-
vam etmis. Biraz sonra Anka kugu ile karsilasmis. Anka Kugu o tiiyiin kendi-
sine ait oldugunu séylemis ve onu Altin Oglan’dan istemis. Altin Oglan da
ancak bir sartla tiiyii kendisine verebilecegini soylemis. Anka Kusu sartini so-
runca, Dilleri Cengi’ye nasil gidebilecegini séylemesini istemis. Anka Kusu
ona gidecegi yolu gostermis. Yolda ii¢ engel ile karsilagsacagini, fakat bunlar-
dan asla sikdyet etmemesini, yoksa Dilleri Cengi’ye ulasamayacagini soyle-
mis. Altin Oglan tiiyii Anka Kusu’'na vermis ve yoluna devam etmis.” (Yar-
dime1, 2012: 135). “Ziilfii Siyah” adl1 masalda ise Anka kusu, binek arac1 go-
revi gorerek masal kahramanini varmak istedigi yere ulastirir:
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“Az gitmig, uz gitmis; dere tepe diiz gitmis. Gide gide Kuslar Padisahi nin
saraywma ulagmis. Durumunu Kuslar Padisahi 'na anlatmis. Kardeslerinin ka-
tilini bulmak i¢in ondan yardim istemis. Kuslar Padigahi: ‘Biitiin kuslari ¢a-
gwayim. Belki bilirler nerede oldugunu bu Arap’in.’ demis ve kugslart ¢cagir-
mus. Sadece bir Anka Kusu, bu Arap’in yerini bilmis. Kuslar Padisahi, onu
kusun tistiine bindirmis; kus hemen gotiiriip eliyle koymus gibi Arap’in kapi-
sinin ontine birakmis padigahi.” (Yardimci, 2012: 294).

Zumriidiianka kusu, Samanizm’de saman tarafindan gergeklestirilen yer
st ve yer alt1 yolculuklar esnasinda kullanilir. Tespit ettigimiz masallarda
ise iyi bir kug olarak masal kahramanina yardim eder ve onu iizerinde tasir.

11. Oliip Dirilme

Oliip dirilme, samanliga gecis sirasinda uygulanan ritiiellerden bir tanesi-
dir. Eliade, saman adayinin veya ¢iraginin simgesel olarak 6liip dirilmesi ge-
rektiginden s6z eder. Bu siirecin gesitli bigimler altinda (dogranma, kesilme,
karnin yarilmasi vb.) viicudun pargalara ayrilmasmi kapsadigini belirtir
(Eliade, 1999: 80).

Oliip dirilme ritiieli, Samanizm’de saman adayinin gercek bir saman ola-
bilmesi i¢in gegmesi gereken yollardan birisi olarak goriilmiistiir. Samanizm
inaniginda goriilen bu motifin bir uzantisi Tiirk destanlarinda ve hikayelerinde
de yer edinmistir (Aca, 2002: 76). Tiirk destanlarinda Sliip dirilme hadisesi,
genellikle dldiiriilmiis olan destan kahramaninin yeniden dirilerek intikamini
almaya ¢aligmasi veya yarim kalmis olan miicadelesini bitirmek seklinde kar-
simiza ¢ikmaktadir (Acga, 2002: 81).

Samanizm inancinda goriilen oliip dirilme ritiielinin masallarda ¢ok daha
farkli bir sekilde karsimiza ¢iktig1 goriilmiistiir. Ornegin “Biilbiil Sesi” adli
masalda li¢ oglu olan bir padisahin 6liimii sonrasinda bir biilbiiliin sesiyle ye-
niden canlanmasi ile hayatina devam etmeye baslamasi s6z konusudur:

“Ote yandan, padisahin iki oglu, ii¢ kiz ve atinin sirtinda biilbiil olan kiigiik
oglandan olusan bu kafile iilkeye girmis. Saraya gitmeden énce babalarinin
mezarmin basina gitmisler. Biilbiil orada sakiyinca, onun sesini duyan padi-
sah tekrar dirilmis ve mezarindan ¢ikmis... Kendisi de yeni bir saray yaptirip
biilbiilii ile birlikte bu saraya ¢ekilip, asik oldugu biilbiiliin sesini dinleyerek
mutlu bir hayat gegirmis.” (Yardimei, 2012: 160-161).

Samanizm ve Tiirk destanlarinda karsilastigimiz 6liip-dirilme olay1 masal-
larda daha farkli bir islevde yer almistir. Samanizm’de saman adayinin ¢esitli
parcalara ayrilarak bir ritiiel dahilinde 6liip-dirilme seansindan gectigi gorii-
liir. Bu durum masalda kahramanin 6ldiikten sonra yeniden dirilip hayatina
devam etmesi seklindedir.
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12. Sekil (Don) Degistirme

Masallarda tespit ettigimiz bir diger unsur ise sekil (don) degistirmedir. Bu
unsurun kaynagi Tiirklerin en eski inaniglarindan Samanizm’e uzanmaktadir.
Samanizm’de saman/kam; geyik, at, kartal gibi hayvanlarin donuna girmek
suretiyle bir keramet gosterir. Samanlarin don degistirmesi mevzusuna degi-
nen Bayat, diisiincelerini su sekilde ifade etmistir:

“Samanlarin don degistirmeleri basli basina bir keramet tiiriidiir. Saman
efsane ve memoratlarinda genig bir yayginlik gésteren don degistirme, as-
linda Samanin hayvan ana tasarimi ile baglantilidir. Saman, koruyucu ruhu
olan hayvan ana donuna girmekle ki, genellikle ay1, kurt, kus vs. olabilir, kur-
tulmayr hedeflemis olur.” (Bayat, 2006: 163). Saman, bir hayvanin donuna
girerek diismanlariyla savasir, kartala doniiserek gokyiiziine seyahat edebilir.

Tiirk edebiyatindaki efsane, masal, destan, halk hikayesi ve menkibe gibi
edebi tiirlerde don degistirme motifine rastlanmaktadir. Ahmet Yasar Ocak,
Bektasi menakipnamelerinde sekil (don) degistirme motifini tespit etmistir.
Ornegin, Menakib-1 Hac1 Bektas-1 Veli’de kus donuna girme motifi goriilmek-
tedir:

“Hact Bektas, Horasan’a hiicum edip Miisliimanlarin mallarini yagmala-
yan ve Ahmed-i Yesevi'nin nefes oglu Kutbuddin Haydar’1 esir alan kdfir Be-
dahsan halkiyla savasmaya, sahin donunda gitmistir. Bedahsan iilkesini zap-
detip kdfir halki imana getirmis ve onlara Kur’an okuyup namaz kilmasin
ogretmistir. Isinin sona erdigine kanaat getirdikten sonra, silkinip bir giiver-
cin olmus ve halkin gézii éniinde Horasan’a ugup gitmistir.” (Ocak, 2017:
219).

Malatya masallarinda ise sikca rastladigimiz bu motif, kahramanin kus do-
nuna girmesi seklindedir. “Hiddim Hiyar Kiz1”, “Kara Cingene” ve “Narta-
nesi” adli masallarda masal kahramanlar1 kusa doniiserek don degistirmisler-
dir:

“Kara Cingene, ‘Ne giizelsin, ne iyisin, ne giizel sa¢larin var.’ diyerek sag-
larint oksarken beyaz kili ¢ekince Hiddim Hiyar Kizi purrr diye kus olup ugu-
vermis.” (Yardimei, 2012: 73).

“Kara Cingene hem kizin sagini tarayip hem de gizli gizli cebindeki igne-
leri ¢ikarip kizin basina tek tek batirmuis. Giizel kiz aniden bir kus olup ucup
gitmis.” (Yardimci, 2012: 150).

“Gdélde ¢cimdikten sonra kiz soyunmus. Kadin, kizin ¢imdigi yerde bogriine
onceden sakladigr demiri batirmis. Kan revan olan kiz, bir kus olarak u¢mus
gitmis.” (Yardimci, 2012: 195).

Orneklerde goriilecegi iizere don degistirme hadisesi genellikle sihri bir
ozellik gostermektedir. Cadi gibi kotii bir karaktere sahip kisilerin masal kah-
ramanina zarar vermeye caligmasi sirasinda don degistirme hadisesi ortaya
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¢tkmaktadir. Don degistirme, masallarda duruma gore iyi veya kotii bir sekilde
gergeklesmektedir. Samanizm’de samanin, kus veya geyik gibi hayvanlarin
donuna girmesi durumu ile masallarda yer alan sekil degistirmeler benzer
ozellikler gosterir.

13. Su Kiiltii

Tiirklerin inanglari igerisinde yer alan tabiat kiiltleri; dag, agag, tas ve su
gibi birgok unsuru igerisinde barindirmaktadir. Bu unsurlar i¢erisinde yer alan
su kiiltii, Tiirklerin hayatinda ayr1 bir 6neme sahiptir. Su kiiltiiniin ilk izlerine
Tiirk mitolojisinde, Verbitskiy’in derledigi Altay Yaratilis Destani’nda rastla-
maktayiz. Destanin girisinde yer alan su ifadeden anladigimiz lizere yaratilisin
baslangi¢ noktasi suyun etrafinda olusmustur: “Diinya bir deniz idi, ne gok
vardi, ne bir yer. Ugsuz, bucaksiz, sonsuz sular icreydi her yer!” (Ogel, 1993:
432).

Eski Tiirklerde yer ve sularm &nemi ile ilgili Ogel, su tespitlerde bulun-
mustur: “Su, Tiirk geleneklerinin kéklerini tutan, en biiyiik temeldir. Her sey
ona dayanir. Belki tarla, bir siire sulanmazsa, olabilir. Fakat hayvanlarin, her
giin su i¢mesi gereklidir. Bunun icin Goktiirkler, Yer-su yani yer ve sular an-
layis ve inanisina, biiyiik bir deger vermislerdir. Onu kutlulastirmig ve ona
kisilik vermislerdir. Yer-su inamsi, tam bir ‘vatan’ anlayisidir.” (Ogel, 1993:
315).

Samanizm inancinda da su kiiltii goriilmektedir. Samanizm’de samanlarin
bir arinma toreninden ge¢meleri s6z konusudur. Eliade’nin aktardig: bilgilere
gbre saman adayi, ii¢ pinardan getirilen suyun kaynatilmasi ile bir arinma is-
leminden ge¢mektedir (Eliade, 1999: 145).

Altay kamlarmin inancinda ise vadi, dag ve nehrin bir ruhu oldugu inanis1
bulunmaktadir. Yerli halk nehir (su) ruhundan ¢ok korkar. Giines battiktan
sonra nehirden su almazlar. Su almalar1 gerekirse ¢cok sessiz ve suyun aktig1
yone dogru alirlar. Nehrin ruhunu rahatsiz etmemek i¢in dualar okurlar (Yu-
guseva, 2001: 209).

Tiirk kiiltiirlinde su kaynaklarinin “iduk” yani kutsal kabul edilerek kirle-
tilmemesi, suyun bolluk ve bereket kaynag1 olmasi, suyun temizleyici ve sifa
verici 0zelliginin bulunmas1 sebebiyle Tiirk halklar1 arasinda zamanla gesitli
inanglar olusmustur. Bu inanglar halk edebiyati iirlinlerinde de kendisine yer
bulmustur. “Sandik” adl1 Malatya masalinda su kiiltiiniin izleri gériilmektedir.
Masalda, suyun kisiye sifa verip tedavi edici ve hayat bahsedici 6zelligi dik-
katleri cekmektedir:

“Cocuklarini son bir kez olsun gorebilmek i¢in aglayarak elleri ile topragt
kazarken birden topraktan bir su fiskirmis. Bu sudan kana kana igince dili
¢oziilmiis. Dili ¢oziilen kadin: ‘Yavrularim!’ diyerek oyle bir bagirmuis, oyle
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bir bagirmus ki dag tas inlemis. Iki oglunu bu su ile yikarken, ¢cocuklar hemen
dirilivermis.” (Yardimci, 2012: 250).

Yukaridaki masalda da gordiigiimiiz gibi sifa verdigi diisiiniilen sular ile
ilgili Anadolu’nun pek ¢ok yerinde bugiin bile ¢esitli inaniglar bulunmaktadir.
Ornegin: “Piiliimiir iin Doganpinar kéyiindeki ‘Biiklii Ziyaret’in suyundan sa-
ralt hastalar; Divrigi’'deki ‘Goz Pinart’ ziyaretinden de sagi ¢cocuklar icin sifa
verecegi inancindan yararlanilmaktadr.” (Kalafat, 1999: 51).

Tiirklerin su kiiltii ile ilgili olan inanglari tespit ettigimiz masala da yansi-
mustir. inanglarda irmak, nehir ve su pinarlarinin bir ruhu oldugu inanci bu-
lunmaktadir. Tirkler tarafindan mukaddes goriilen bu su kaynaklar1 hayat
bahgetme 6zelligine sahiptir. Bu inancin izleri masal metinlerinde géze carp-
maktadir.

14. Agac (Orman) Kiiltii

Tabiat kiiltleri i¢erisinde yer alan agag kiiltii, en eski ilkel kavimlerden gii-
nlimiize kadar toplumlarin hayatinda 6nemli bir yer edinmistir. Eski Tiirkler
agaci, Tanriya ulagsma noktasinda bir arag¢ olarak diisiinmiisler bu sebeple onu
mukaddes saymislardir. Agacin bir ruhu olduguna inanan Tiirkler ona saygi
gostererek ¢esitli kurbanlar sunmuslardir.

Yaratilis efsanelerinde anlatilan ilk insanin ortaya ¢ikisi hadisesinde agag
o6nemli bir motif olarak yer edinmistir: “Dalsiz, budaksiz bir agag bitmisti. Bu
agaci Tanr1 gérdii ve ‘dallart olmayan agaca bakmak hos bir sey degil; buna
dokuz tane dal bitsin!’ dedi. Agacta dokuz dal bitti. Tanri yine soyle dedi:
Dokuz dalin kokiinden dokuz kisi tiiresin ve bunlardan dokuz ulus olsun!”
(inan, 1986: 15).

Tiirk topluluklar arasinda agagtan tiireme ile ilgili efsaneler anlatilir. Oguz
Kagan destaninda Oguz, ikinci karisini bir g6l ortasindaki aga¢ kovugunda
bulmustur. Yine Uygurlarin tiiredigi tek agag da, iki nehrin meydana getirdigi
kiigiik bir adacik da bulunuyordu (Ogel, 1993: 88).

Goktiirler ve Uygurlar zamaninda ise “Otiiken Y1s” yani Otiiken ormani
kutsal kabul edilmistir. Kiil Tigin abidesinin giiney yiiziinde Tiirk milletinin,
Otiiken ormani disinda giineydeki Cogay ormanina, Togiiltiin ovasina gitme-
leri durumunda &leceklerini bundan dolay1 Otiiken ormanini terk etmemeleri
gerektiginden soz edilir (Ergin, 2012: 4-5).

Dede Korkut hikayelerinin bitigsinde yer alan su dua da agacin Tiirkler ara-
sindaki yerini ve onemini gdstermesi agisindan dikkat ¢ekici ve dnemlidir:
“Yirlii kara taglaruni ytkilmasun, kélgeliice kaba agacuii kesilmesiin, kamin
akan gorklii suyun kurimasun.” (Ergin, 2014: 184). Bu érnek disinda Dede
Korkut kitabinda agaca dair bir¢ok unsur yer almaktadur.
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Metin Ergun, Tiirk mitolojisinde kutsal olarak kabul edilen agaglarin belli
vasiflara sahip olmasi gerektiginden s6z eder:

a. Yalniz agag¢ olmalidir. Bir agacin kutsal olarak kabul edilebilmesi igin
mutlaka bulundugu mekdanda yalniz basina bulunmasi gerekir. Tiirk diisiince-
sine gore Tanri tektir ve esi ve benzeri yoktur.

b. Yapraklarini ya yaz-kis dokmeyen ya da ¢ok az déken bir agag olmalidir.
Tiirk diistincesine gore, ebedi olan tek sey Tanri’dir; Tanri 6lmez.

c. Kutsal agag, etrafindaki agaglardan ya daha uzun ya da daha heybetli,
daha gosterisli olmaldir. Tiirk inancina gore Tanr, el-kebir, el-melik, el-
dzimdir.

¢. Kutsal agag, meyvesiz olmalidir. Tiirk diigiincesinde Tanri dogmaz ve
dogurmaz. Tiirk inamisinda her geyi var eden, fakat kendisi var edilmeyen;
dogmamig ve dogurmamaus olmakla birlikte sonu da olmayan sey Tanridir.

d. Kutsal agag, etrafindaki agaglardan daha yash olmalidiwr. Tiirk diisiin-
cesinde Tanri, sonsuzlugun, ebediligin semboliidiir. Yashhk, Tanrisalligin
yani sonsuzlugun semboliidiir.

e. Kutsal agag, genis ve koyu golgeli olmalidir. Tiirk diisiincesinde Tanrt
siginilan seydir. Tanri, zorda kalanlara yardimct olur (Ergun, 2000: 23-24).

Samanizm inancinda da agaca dair bircok inanis, uygulama ve pratikler
goriiliir. Ogel, Yakut samanlarmin her birinin bir agaca sahip oldugundan séz
eder: “Yakut Samanlarinin her birisinin bir agact vardi. Bu agaca da Turuu
adi verilirdi. Gengler saman olmaya niyetlenince hemen bir agag¢ dikerler ve
bu agag biiyiidiikce de riitbeleri artardi. Samanin oliimii ile birlikte agaci da
yok edilirdi.” (Ogel, 1993: 93). Tiirkler tarafindan Ardi¢, Elma, Kavak, Cam,
Cinar ve Kayin agact kutlu agaglar olarak goriilmiistiir. “Hiddim Hiyar Kizi”
adli Malatya masalinda bir ¢inar agacindan bahsedilmektedir:

“Az gitmis, uz gitmis, dere tepe diiz gitmis. Bir giin bir ¢inarin dibine var-
mis, oturmus. Orada dinlenirken aksakalll bir dervis peyda olmus. Gence yak-
lasmis, ‘In yok cin yok sen ne artyorsun burada?’ diye sormus.” (Yardimc,
2012:71).

“Nartanesi” adli Malatya masalinda da aga¢ motifi goriilmektedir. Ma-
salda kuga déniigen kizin “kondugum agaglar kurusun, meyve tutmasin” bed-
duast ilgi ¢ekicidir:

“Bu swrada kusa déniisen kiz gelmis, bahgedeki bir agacin dalina konmus
ve: ‘Kondugum agac¢lar kurusun, meyve tutmasin, Evde Molla Muhammed im
aglayi, Cingilli besik salayr.” diye sakimaya baslamis.” (Yardimci, 2012:
195).

“Ali ile Ahmet’in Arkadashklar:” adli masalda ise bir dagdaki ulu agag-
lardan séz edilir:
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“Ay1: ‘Ben de dagdaki biiyiik agaglarda bulunan ari peteklerini yiyorum.
Su karsiki dagin éniinde ulu bir agac¢ var, bu agacin dibinde bir kiip altinim
gomiilii. Giindiizleri de bu kiipiin tizerine yatip egleniyorum.’ diye cevap ver-
mis.” (Yardimct, 2012: 214).

Masallarda agac kiilti, bircok farkli yonleri ile yer edinmistir. Masal kah-
ramanlart Tanri’dan bir yardim bekledikleri zaman ¢inar agaci gibi kutsalli-
gwmna inanilan agaglara siginirlar. Burada agag, kiginin Tanriyla bir iletisim
kurabilmesi i¢in araci gorevi gormektedir. Masalda da gordiigiimiiz gibi
Tanrt 'nin bir yardimcisi olarak Aksakalli Ihtiyar, kutlu agaclarin yaninda be-
lirir. Yine masalda kusun “kondugum agaclar kurusun, meyve tutmasin” bed-
duasi, agacin kutsalligini 6n plana ¢ikartmaktadir. Tiirklerin inang sisteminde
meyvesiz agaclar kutsal kabul gormiistiir. Diger masalda dag ve agac kiiltii
birlikte yer almistir. Dag ve agag, yiiksekligi ve gékyiiziine yakinligi sebebiyle
ilahi bir vasfa sahiptir. Bu sebeple masalda bahsedilen ulu agag, biiyiik ihti-
malle ¢inar gibi kutsal olarak gériilen bir agactir.

15. Magara

Malatya masallari i¢erisinde tespit ettigimiz bir diger unsur magara moti-
fidir. Tiirk mitolojisinde kutsal magara inanciyla ilgili Ogel, su degerlendir-
melerde bulunmustur: “Biiyiik Hun Devletinde kutsal bir Ata-Magarasi’'nin
bulundugunu, Cin kaynaklarindan o6greniyoruz. Bu kutsal magaraya yalniz
samanlar veya kisiler degil; biitiin devlet teskilati saygi gosteriyor ve senenin
belirli aylarinda bu magara ziyaret edilerek biiyiik bir téren yapiliyordu.
Onemli olan nokta, hiikiimdarin da bu torene baskanlik etmesi idi.” (Ogel,
1993: 21).

Magaralarin kutsal olarak kabul edilmesinin bir sebebini ise Ogel suna
baglamaktadir: “Magaralar, yer alti diinyasini, yeryiiziine baglayan birer kapt
gibi idiler.” (Ogel, 1993: 22). Magara burada samanin yer alt1 yolculugunu
gergeklestirdigi bir mekan olarak diisliniilmektedir. “Baba Miras1” adli ma-
salda magara motifi yer almaktadir. Masalda, gékytiziinde yer alan bir maga-
radan s6z edilmektedir:

“Delikanli ii¢ seferde de yere diismeden atin swrtina oturabilmis. Bunun
tizerine at, sirtinda binicisi oldugu hdlde kendisinden onceki iki attan daha
hizl1 bir sekilde gokyiiziine dogru u¢mus ve gogiin diger tarafindaki magara-
nin oniine gelip durmus.” (Yardimci, 2012: 87).

Ogel, geyikli magaralarin yer edindigi masallar1 Tiirk mitolojisinin &nemli
ornekleri igerisinde gorerek su diisiinceleri paylasir: “Bu tipteki masallar, Tiirk
mitolojisinin en onemli ornekleridir. Anadolu’da okunan Muhammediye’lerde
Muhammed Hanefi, oniine ¢ikan bir geyigi kovalar, geyik bir magaradan iceri
girer ve geng de onu takip eder. Magaradan gectikten sonra biiyiik bir diizliige
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ctkilir ve cennet gibi bahgelerde Mine-Hatun’a rastlar. Bu gibi halk eserle-
rinde, peygamberlerin tarihleri, Tiirk mitolojisine biiriindiiriilerek halka su-
nulmugstur.” (Ogel, 1993: 24). Ogel’in verdigi bu érnegin bir benzerini “Aliko
ile Fatiko” adl1 Malatya masalinda da gérmek miimkiindiir:

“Uzaktan geyigi goéren bag sahibi de merakla ve sessizce onu izlemis. Ge-
yik oradan uzaklasirken kendisi de uzaktan takip ederek arkasindan gitmis ve
geyigin bir magaraya girdigini gérmiis. Merak edip magaraya yaklasmis. Fa-
kat magaraya yaklastik¢a igeriden bir is1ltimin sizdigini gérmiis. Dayanama-
yip iceri baktiginda bir de ne gérsiin! Cok giizel bir geng¢ kizin giizelliginin
isiltist, magaranmn i¢ini aydinlatryyormus.” (Yardimci, 2012: 255).

Orneklerde goriildiigii izere masallarda magaralar, kutsal bir mekan olarak
telakki edilmislerdir. Masalda kahramanin at iizerinde gokyiiziine gergekles-
tirdigi yolculuk bize samanin yeryiiziinde yaptig1 yolculugu animsatmaktadir.
Ayrica magara, baska bir dleme girisin kapisi olarak diisliniilmiis ve ona kut-
siyet kazandirilmistir. Masalda yol gosterici fonksiyonuyla geyik, kahramani
etrafa 151k sagan kutsal bir magaraya getirir. Kahraman, magaraya girmekle
beraber aslinda bagka bir dleme de gecis yapmais olur.

16. U¢ ve Kirk Sayisi

Eski Tirklerin mitlerinde ve inanislarinda sayilarin ayri bir 6nemi olmus-
tur. Ozellikle ii¢, dort, bes, yedi, dokuz ve kirk gibi sayilar mitolojilerde sik
sik tekrarlanmistir. Bu sayilarin tekrarlanmasi ile onlara ¢esitli anlamlar yiik-
lenerek kutsallik kazandirilmistir. Anonim halk edebiyati tiirlerinden destan,
efsane, hikaye, masal gibi tiirlerde bu mitik sayilar yer almistir. Malatya ma-
sallarinda ise ii¢ ve kirk sayis1 diger sayilara gore daha siklikla gegmektedir.

Ug sayist ile ilgili Eliade, eserinde su tespitlerde bulunmustur: “3 sayisinin
dinsel anlam ve degerinin 7 sayisininkinden once geldigi bilenen bir gercektir.
Ayrica dokuz kat gokten (dokuz tanridan, Agacin dokuz dalindan, vb.) de soz
edilir; bu mistik say1 olasilikla 3x3 olarak aciklanabilir ve dolayisiyla, Mezo-
potamya kokenli 7 sayisininkinden daha eski bir simgeselligin, 3 simgeselligi-
nin, i¢inde sayilmalidir.” (Eliade, 1999: 307).

Samanizm inancinda da evrenin ii¢ kattan meydana geldigi soz edilmekte-
dir. Evren, li¢ asamali olarak diisiiniilmiis ve tasarlanmistir: Gokyiizii, Yer-
yiizll ve Yeralti. Saman, bu ii¢ diinyada da egitim goriir ve bu ii¢ diinyay1 kap-
sayan ruhlarla iletisime gecer (Bayat, 2006: 94). Malatya masallari i¢erisinde

ii¢ sayis1 “ii¢c kardes”, “li¢ ogul”, “li¢ elma”, “ili¢ giizel kiz”, “ii¢ at”, “ii¢ yol
2 (154 9 (1%

agz1”, “l¢ sini baklava; li¢ hizmetci”, “lic engel” gibi tanimlarla masallarin
cesitli yerlerinde tekrarlanmastir:
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“Bir varmug, bir yokmus. Evvel zaman i¢inde, kalbur saman icinde, develer
tellal iken, pireler berber iken bir iilkede ii¢ kardes yasarmis.” (Yardimei,
2012: 67).

“Bir varmus, bir yokmus. Evvel zaman iginde, kalbur samani iginde; deve-
ler tellal iken, pireler berber iken, ben anamin besigini tingir mingir sallar
iken, kdyiin birinde fakir ve yash bir adam, ti¢ oglu ile kerpicten yapilmus kii-
¢ctik bir kéy evinde yasarmis.” (Yardimci, 2012: 83).

“Ug kardes, az gitmisler, uz gitmisler; dere tepe diiz gitmigsler. Nihayet bir
giin karsilarina ii¢ yol ¢tkmis.” (Yardimei, 2012: 106).

“Bunun tizerine Enver’in babasi karisina ii¢ gram altin vermig ve ii¢ geline
de birer tane takmasini istemis. Oglanin anasi da ii¢ sini baklava yaptirip ya-
nina ti¢ hizmetgi alarak, gelinlerinin yanina gitmig.” (Yardimci, 2012: 129).

“Gokten ii¢ elma diismiis. Biri bana, biri size, biri de masal sevenlerin ba-
sina konsun.” (Yardimei, 2012: 288).

Masallarda ii¢ sayisi, genellikle kisi veya nesne sayisini ifade etmek icin
kullanilmistir. Ayrica yukaridaki 6rnekte de gordiigiimiiz gibi masali bitirme
formeli olarak da ti¢ sayis1 kullanilmistir. Tiirkler tarafindan kutsalligina ina-
nilan diger bir say1 kirktir. Kirk sayisi ile ilgili Annemarie Schimmel, Sayila-
rin Gizemi adli eserinde su tespitlerde bulunmustur:

“40, biiyiik sayilar arasinda en biiyiileyici sayt olarak Orta Dogu 'da, ozel-
likle de Iran ve Tiirkiye'de yaygin bicimde kullamlir. Saf bilimsel agidan bu
sayi, kadim Babil’de de gézlemlendigi gibi Ulker’in (Siireyya burcu) 40 giin
boyunca gézden yok olmasiyla iligkilidir. Bu ayni zamanda yagmurlu mevsim-
lerin siiresidir. Bilindigi gibi Nuh Tufani 'na neden olan yagmurlar da 40 giin
surmiisti. Bugiin bile su kurala gére 40 giinliik hava tahmini yapilir: Eger
belli bir giin yagmur yagiyorsa, ondan sonraki 40 giin de yagmurlu olacak
demektir.” (Schimmel, 2000: 265).

Kirk sayisint Samanizm inancinda da gérmek miimkiindiir. Teleiit saman-
lar1, 6liiniin kirki ¢ikincaya kadar 6zel bir merasimle onun ruhunu diinyadan
ve yakin akrabalarindan uzaklastirarak 6teki diinyaya gotiirtirler (Bayat, 2006:
228).

Eliade ise eserinde ruh giitme yolculugunun kirk giin sonra gerceklestigin-
den soz eder: “Ruh giitme yolculugunun 6liimiin hemen ardindan degil de ce-
naze soéleni ve ‘arinma’ téreni sirasinda yapilmasi, oliimden sonra ii¢, yedi
veya kirk giin boyunca ruhun hdla mezarlikta bulundugunu ve ancak bu siire-
nin sonunda kesin olarak Yeralti’'min yolunun tuttugunu gésterir.” (Eliade,
1999: 241).

Behiye Koksel ise bir bildirisinde kirk sayisiyla ilgili su degerlendirme-
lerde bulunmustur: “Kirk sayisi, kirk giin kirk gece, kirk yil gibi zamanla ilgili;
kirklara karisma, dort kapt kirk makam gibi inancla; kirkini beklemek, kirk
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basmak gibi gecis donemlerinin inamslariyla ve kirk kiz, kirk yigit, kirk ha-
rami gibi kigilerle ilgili, hem inanmis ve geleneklerde ve hem de halk edebiya-
tinda sik rastladigimiz bir formiilistik sayidir.” (Koksel, 2009: 1813).

Oguz Kagan Destan1 ve Dede Korkut Hikayeleri’nde dahi gegen kirk mo-
tifi, Malatya masallarinda “Kirk giin kirk gece diigiin”, “Kirk arsin gok”,
“Kiurk arsin hendek”, “Kirk deve”, “Kirk kat elbise”, “Kirk oda, kirk anahtar”,
“Kirk sandik”, “Kirk giin hizmet”, “Kirk giin miihlet” gibi ifadeler ile sik ge-
¢en bir sayidir:

“Bundan sonra iilkeye Mehmet padisah olup, Peri Kizi ile kirk giin kirk
gece diigiinle evlenmig, mutlu olmuslar.” (Yardimei, 2012: 69).

“Atin sirtina binmis ve at ona kendisini ii¢c kere havaya firlatacagini ve
eger tliciinde de yere diismeden tekrar atin sirtina oturabilirse hak ettigi nasibi
alacagini séylemis. Sonra at birinci kez sigramus, delikanliyt kirk arsin goge
firlatmig.” (Yardimci, 2012: 86).

“Bu sirada adamin sakalinda kirk tane anahtar asili oldugunu fark etmis.
Cocuk biitiin anahtarlart alarak kirk odaya da tek tek bakmuis.” (Yardimci,
2012: 152).

“Eger imtihanda beni ge¢cemezse senin boynunu vururum, eger kaybeder-
sem seni affederim deyip ona kirk giin miihlet vermis.” (Yardimci, 2012: 209).

Masallarda kirk sayisi, zamani, kisileri ve nesneleri belirtmek amaciyla
kullanilmistir. Ayrica kirk, biiyiileyici bir say1 olarak gokyiiziinlin katlarim
ifade etme amaciyla da masallarda tercih edilmistir.

Sonuc ve Degerlendirme

Tiirk mitolojisi ve Samanizm baglaminda incelemis oldugumuz Malatya
masallarinda toplamda 16 unsur tespit edilmistir. Masallarda tespit ettigimiz
unsurlar igerisinde Aksakall1 Ihtiyar tipinin, samanin gergeklestirdigi birtakim
rolleri kendi biinyesinde barindirdig1 goriilmiistiir. Islamiyet’in etkisiyle sa-
man ad ve sekil degistirerek Aksakall1 Thtiyar’a doniismiistiir.

Genellikle kotii ruhlar olarak goriilmiis olan Arap, Dev, Cin ve Yilan bir-
biriyle benzer 6zelliklere sahip varliklardir. Masallarda bu varliklar iyi ve koti
yonleriyle yer edinmislerdir. Arap, Dev ve Yilan, Tiirk mitolojisindeki Erlik
ile tasidig1 benzerliklerle masallarda dikkati ¢ekmistir.

Biiyii-sihir, dliip-dirilme ve sekil (don) degistirme ise samana ait zellikler
olarak bilinmektedir. Saman’a ait olan bu 6zellikler masallarda masal kahra-
manlarina gegmistir.

Samanizm’de samanin yardimci hayvani at ve geyiktir. Kutsal ve iyi huylu
hayvanlar olarak bilinen at ve geyik, samanin evrenin ii¢ katmani arasinda
gerceklestirdigi yolculuklar esnasinda kullandigi hayvanlardir. Bu hayvanlar,
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masallarda kahramanin yardimina kosar ve ona yol gosterir. Bilhassa at, ma-
sallarda kahramanla konusmasi ve gokyiiziine ugmast bakimindan saman ile
benzer ozellikler gosterir.

Devlet kusu, Tiirklerin inancinda kisiye kut bahseden bir kus olarak diisii-
niilmesi yoniiyle masalda yer alirken; Ziimriidiianka ise, olaganiistii ve mitik
bir kus olarak masalda kahramana yardim etmesi ve onu {izerinde tasimasi
yoniiyle yer almistir.

Tabiat kiiltleri igerisinde yer alan su ve agag kiiltii, Tiirklerin mitolojisinde
ve Samanizm inancinda kutsal kabul edilerek etrafinda zamanla ¢esitli inang-
lar olugmustur. Su ve agaca dair olusan ¢esitli inanglar masal metinlerine de
tasinmistir.

Magara, kutsal bir mekan olarak algilanmasi ve samanin yer altina gergek-
lestirdigi yolcugu animsatmasi yoniiyle masallarda bir motif olarak yer almis-
tir.

Formiilistik sayilar icerisinde yer alan ii¢ ve kirk mitik sayilardir. Mitolo-
jilerde cesitli anlamlara sahip olan bu sayilar masallarda zaman, kisi ve nesne
sayisini ifade ederken kullanilmaistir.

Netice itibariyle Malatya masallari, igerisinde barindirdigi mitik ve sama-
nistik ogeler agisindan son derece zengindir. Yer alan unsurlarin bir kismi
Tiirk mitolojisi ve Samanizm ile ayn1 6zellikleri gosterirken, bir kismi da fark-
lilagarak masallarda yer almistir. Sonug olarak sozlii kiiltiirlin bir {iriinii olan
masallarin, masal anlaticilarinin hafizasinda tasinarak giiniimiize kadar anla-
tilagelmesi ve masallarin bu mitik ve samanistik dgeleri de i¢ginde muhafaza
etmis olmas1 dnemlidir.
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