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Annotatsiya. Bu tadgiqot O zbek ertaklarida uchraydigan g ‘ayritabiiy mavjudotlarni tahlil
qilib, ularning ertak tuzilishidagi o ‘rni va funktsiyalarini o ‘rganadi. Turk xalq madaniyatining
muhim qismi bo ‘Igan ertaklar, g ‘ayritabiiy unsurlar keng o ‘rin egallagan janrlardan biridir. O zbek
ertaklari og ‘zaki an’analarning muhim qismi bo ‘lib, ulardagi mifologik va afsonaviy mavjudotlar
jamiyat e’tigodlari va qadriyatlarini aks ettiradi. Ushbu tadqiqotda, Turkiyada chop etilgan uchta
asosiy akademik manbaga asoslanib, jami 201 ta o zbek ertagi tahlil qilinib, ulardagi g ‘ayritabiiy
mavjudotlar tasniflangan.

Tadgiqotda g ‘ayritabiiy mavjudotlar ikki asosiy guruhga bo ‘lingan: gqahramonga yordam
beradiganlar va unga zarar yetkazadiganlar. Dev, ajdaho, yalmo ‘g ‘iz va jodugar kabi mavjudotlar
odatda gahramonning garshisida tursa, pari, simurg va tulpor kabi mavjudotlar unga yordam
beradi. Shuningdek, ayrim g ‘ayritabiiy mavjudotlarning (masalan, devlarning) turli ertaklarda ham
yovuz, ham ezgu rollarda namoyon bo ‘lishi kuzatilgan. Ertaklarda bu mavjudotiar yaxshilik va
yomonlik kurashi ichida tasvirlanib, jamiyat normalari va axlogiy gadriyatlar tinglovchilarga
bilvosita yetkaziladi.

Ushbu tadgiqot O zbek ertaklaridagi g ‘ayritabiiy mavjudotlarning ertak qahramonlari bilan
alogalarini va hikoyalardagi vazifalarini ochib beradi. Shuningdek, bu mavjudotlar tinglovchi va
o ‘quvchilarga ta’limiy xabarlarni yetkazish orqali madaniy xotiraning saqlanishiga hissa qo ‘shadli.
Ertak gahramonlarining duch keladigan giyinchiliklari va ularni yengish usullari jamiyatning
axloqiy va ma 'naviy qadriyatlari haqida tasavvur beradi.

O zbek ertaklarida g ‘ayritabiiy mavjudotlar nafaqat ertak kompozitsiyasining muhim qismi,
balki tinglovchilar va o ‘quvchilarning tasavvurini boyituvchi unsurlar ekanligi kuzatiladi. Ushbu
obrazlar ertaklarning estetik tuzilishini mustahkamlash bilan birga, hikoyaning ta’sirchanligini
oshiradigan ramzlar sifatida ham namoyon bo ‘ladi. Shuningdek, qahramonning ushbu mavjudotlar
bilan o ‘zaro ta’siri hikoyaning dinamik tuzilishini belgilaydi va syujet rivojiga hissa qo ‘shadi.

Xulosa qilib aytganda, O ‘zbek ertaklaridagi g ‘ayritabiiy mavjudotlar madaniy o ‘zlikni
ifodalovchi, shu bilan birga, ta’limiy va ko ‘ngilochar elementlar sifatida xizmat qiladi. Shu nuqtai
nazardan, ertaklarni nafaqat og ‘zaki madaniyatning muhim tarkibiy qismi, balki jamiyatlarning
dunyogarashi, axlogiy tushunchalari va ijtimoiy gadriyatlarini aks ettiruvchi hikoyalar sifatida ham
baholash mumkin.

Kalit So ‘zlar: O ‘zbek ertaklari, g ‘ayritabiiy mavjudotlar, dev, ajdaho, pari, og ‘zaki ijod.

OZET. Bu calisma, Ozbek masallarinda yer alan olaganiistii varliklar: inceleyerek, onlarin
masal yapisi i¢indeki rollerini ve islevlerini ele almaktadir. Tiirk halk kiiltiiriiniin onemli bir par¢ast
olan masallar, olaganiistii unsurlarin yogun olarak bulundugu anlati tiirlerinden biridir. Ozbek
sozlii geleneginde biiyiik bir yere sahip olan Ozbek masallari, icerdigi mitolojik ve efsanevi
varliklarla toplumsal inanglar: ve degerleri yansitmaktadwr. Bu ¢alismada, Tiirkiye 'de yayimlanmis
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lic temel akademik ¢alisma esas alimarak toplam 201 Ozbek masali incelenmis ve masallarda gecen
olaganiistii varliklar siniflandirilmistir.

Calismada, olaganiistii varliklar kahramana yardim eden ve ona zarar veren varliklar olmak
lizere iki ana grupta degerlendirilmistir. Dev, ejderha, yalmagiz ve cadi gibi varliklar genellikle
kahramamin karsisinda yer alirken; peri, simurg ve tulpar gibi varliklar kahramana yardimci
olmaktadwr. Bununla birlikte, bazi olaganiistii varliklarin (6rnegin devlerin) farkli masallarda hem
kotii hem de iyi rollerde bulundugu tespit edilmistir. Masallar, bu varliklar: iyi-kotii miicadelesi
icinde kurgulayarak, toplumsal normlar ve ahlaki degerler konusunda dinleyicilere dolayli mesajlar
sunmaktadir.

Arastirma, Ozbek masallarinda yer alan olaganiistii varliklarin masal kahramanlariyla
iliskilerini ve anlatilardaki fonksiyonlarini agiklamaktadir. Bunun yani sira, masallarin icerdigi bu
olaganiistii varliklar, dinleyicilere ve okuyuculara egitici mesajlar ileterek kiiltiirel bellegin
korunmasina katkida bulunmaktadir. Masal kahramanlarimin  karsilagtigi  zorluklar ve bu
zorluklarla miicadele etme yontemleri, toplumun etik ve ahlaki degerleri hakkinda da ipuglar
sunmaktadr.

Ozbek masallarinda olaganiistii varliklarin, sadece masal kurgusuna katkida bulunmadigt,
ayni zamanda dinleyici veya okuyucunun hayal giiciinii besledigi de goriilmektedir. Bu figiirler,
masallarin estetik yapisimi gii¢lendirirken, anlatinin etkileyiciligini artiran semboller olarak da
karsimiza ¢ikmaktadir. Ayrica, kahramanin yolculugu boyunca bu varliklarla olan etkilesimi,
anlatimin dinamik yapisim belirlemekte ve olay orgiisiiniin sekillenmesine katkida bulunmaktadur.
Sonug olarak, Ozbek masallarinda olaganiistii varliklar hem kiiltiirel kimligin bir parcasi hem de
egitici ve eglendirici unsurlar olarak islev gormektedir. Bu baglamda, masallar, sozlii kiiltiiriin
onemli bir unsuru olmanin étesinde, toplumlarin diinya goriislerini, etik anlayislarint ve sosyal
degerlerini yansitan anlatilar olarak degerlendirilebilir.

Anahtar Kelimeler: Ozbek masallari, olaganiistii varliklar, dev, ejderha, peri, sozlii kiiltiir:

ABSTRACT. This study examines the extraordinary beings in Uzbek fairy tales, analyzing
their roles and functions within the narrative structure. Fairy tales, which are an essential part of
Turkish folk culture, are among the narrative genres that prominently feature supernatural
elements. Uzbek fairy tales, deeply rooted in the oral tradition, reflect societal beliefs and values
through their mythological and legendary beings. In this study, 201 Uzbek fairy tales were analyzed
based on three major academic sources published in Turkey, and the extraordinary beings present
in these tales were classified.

The study categorizes extraordinary beings into two main groups: those who assist the hero
and those who seek to harm them. While figures such as giants, dragons, yalmagiz (ogres), and
witches generally act as adversaries, beings like fairies, Simurgh, and Tulpar (winged horses) often
support the hero. However, some supernatural beings, particularly giants, appear in different roles
across various tales, sometimes as adversaries and sometimes as allies. These tales construct a
struggle between good and evil, indirectly conveying moral values and social norms to the
audience.

The research explores the relationships between supernatural beings and fairy tale heroes and
explains their functions within the narratives. Additionally, these extraordinary beings contribute to
the preservation of cultural memory by conveying educational messages to listeners and readers.
The challenges faced by fairy tale heroes and their ways of overcoming these difficulties provide
insights into the ethical and moral values of society.
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In Uzbek fairy tales, extraordinary beings are not only crucial to the narrative structure but
also stimulate the imagination of listeners or readers. These figures enhance the aesthetic structure
of fairy tales and serve as symbols that increase the impact of the narrative. Furthermore, the
interactions between the hero and these beings shape the dynamic structure of the story and
contribute to the development of the plot.

In conclusion, extraordinary beings in Uzbek fairy tales’ function both as elements of cultural
identity and as instructive and entertaining components. In this context, fairy tales can be regarded
not only as an essential part of oral culture but also as narratives that reflect the worldview, ethical
understanding, and social values of societies.

Keywords: Uzbek fairy tales, extraordinary beings, giant, dragon, fairy, oral tradition.

Tirk toplumunun sozli kiltiriinde olaganiistii varliklarla 1ilgili inang ve
uygulamalar oldukg¢a cesitlidir. Olaganiistii varliklar bu inan¢ ve uygulamalarda
oldugu gibi sozlii edebiyat iiriinlerinde de yer almaktadir. Masallar olaganiistii olay ve
varliklarm en yogun olarak konu edildigi tiirlerin basinda gelir. Hatta
kahramanlarindan bazilarinin olaganiistii varliklar olmasi ve anlatilan olaylarin da
birtakim olaganiistiiliiklere sahip olmas1 masallarin en belirgin 6zelliklerindendir. Bu
nedenle cogu zaman masallarin olaganiistii varliklarla olan iliskisi merkeze alinarak
degerlendirilmis ve masal tanimlarinda olaganiistii varliklara ve bu varliklarin
etrafinda gecen olaylara vurgu yapilmustir.

Masal kahramanlar1 genel olarak insanlar, hayvanlar ve olaganiistii varliklardan
olusur. Bu kahramanlar arasinda, bazen insana benzer gorliniis ve davraniglan ile
bazen de olagantistii 6zellikleri ile dev, ejder, peri, cad1 ve yalmagiz tiplerinin biri ya
da birka¢1 masallarda yer almaktadir.

Calismamizin zeminini Tiirk boylarinin masal anlatma geleneginin ¢cok zengin
ve renkli bir subesini olusturan Ozbek masallar1 konu edilmistir. Ozbek masallari,
daima Ozbek sozlii geleneginin merkezinde yer almis ve bu gelenegin dzelliklerinin
pek cok bakimdan temsil edildigi bir tiir olarak kabul edilmistir. Calismamizda Ozbek
masallarindaki olagantistii varliklar g¢esitli 6zelliklerine bagl olarak siniflandirilmis
ve bu varliklarin masallarda yer alis sekilleri degerlendirilmistir. Oncelikle Ozbek
masallarinda yer alan olaganiistii varliklar tespit edilmis ve s6z konusu varliklar
masal kahraman1 merkezli olarak ortaya koyduklar1 eylemleri, yani kahramana 1iyilik
veya kotiilik yapmis olmalar1 bakimindan, ele alinmistir. Calismanin devaminda
biitiin olaganiistii varliklarin kahramana yaptig1 iyilik veya kotiiliik eylemlerinin
masallarda goriilme siklig1 ve yiizdeleri tablo halinde verilmistir.

Incelememizin konusu olan Ozbek masallarindaki olaganiistii varliklarin tespit
edilmesi i¢in Tiirkiye’de yayinlanmis olan ii¢ farkli ¢alismada yer alan masallarin
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metinleri esas alinmistir. S6z konusu ¢alismalar; Hiiseyin Baydemir tarafindan 2004
yilinda hazirlanan Ozbek Halk Masallar: Inceleme-Metin adli doktora tezi, Ahmet
Sacgkesen tarafindan 2010 yilinda hazirlanan Ozbek Masallarimin Motif ve Tip Yapist
adli doktora tezi ve 2011 yilinda Selami Fedakar tarafindan hazirlanan Ozbek Sézlii
Geleneginde Masallar adl1 kitaptir. H. Baydemir’in ¢aligmasinda 70, A. Sackesen’in
calismasinda 72 ve S. Fedakar’in ¢alismasinda 70 masal olmak iizere ii¢ eserde
toplam 212 masal yer almaktadir. Fakat bu eserlerde tekrar eden masallar
cikarildiginda geriye kalan 201 masal ¢alismamizda incelenmistir.

Tiirk masallarindaki geleneksel ve efsanevi yaratiklar hakkinda hazirladigi
makalesinde Umay Giinay, olaganiisti varliklari {i¢ farkli baslik halinde
siniflandirmistir. “I. Bu gruba kahramanin karsisina degisik sekillerde ¢ikan ve daima
kahramana yardimci olan yaratiklar, I1l. Kahramana zarar vermek tizere ortaya ¢ikan,
ancak kahramanin diirtistliigii, iyi huyu, zekasi, hiineri ile yardimcilik gorevi iistlenen
karakterler, IlI. Dogrudan dogruya masal kahramanina kotililk etme veya onu
oldiirmek amaciyla ortaya ¢ikan diisman yaratiklar (Giinay, 1983: 84-115).” Umay
Gilinay’in smiflandirmasi, olaganiistii varliklarin masallarda yer alis sekillerine gore
ve masalin yapis1 igerisinde sahip oldugu isleve bagh olarak yapilmis bir
siniflandirmadir. Bu varliklar, bir taraftan masalin olay orgiisiine yon verirken diger
taraftan kahramanin yolculugunun sekillenmesinde de etkilidirler. Ait olduklar
toplumun sozlii gelenegine gore degisen bu varliklar, bazen iyiligin bazen de
kotiiliigiin semboliidiir. Hatta anlatmalarin yapisal olarak olusmasinda olumsuzlugu
simgeleyen karakterlerin, en az kahraman kadar etkili oldugunu ifade etmek
miimkiindiir (Duman, 2019: 262). Masal tiiriiniin 6nemli bir pargasi olarak
niteleyebilecegimiz olaganiistii varliklar, genellikle kahramana yardim eden veya
kahramanin miicadele ettigi varliklar olarak karsimiza ¢ikmaktadir.

Ozbek folklorunda olaganiistii varliklar dev, peri, ejderha, simurg, anka, huma,
arangs, erans, ¢iltan, melek, seytan, Hizir, Mitra, Hormuz, Anahita, Hubbi ve
digerlerinden olusur. Ozbek sozlii kiiltiirii kendine 6zgii bir mitolojik imge ve
olaganiistii varliklar sistemine sahiptir ve her biri sozli kiiltiriin yaratimdir
(Baxtiyorovna-Umidilloyevna, 2023: 168). Inceledigimiz Ozbek masallarinda; “dev”,
“gjder”, “yalmagiz-cad1”, “peri”, “tulpar” ve “simurg” yer alan olaganiistii
varliklardir. Makalemizin bu kisminda Ozbek masallarinda tespit ettigimiz olaganiistii
varliklar, kahramana 1yilik veya kotiilik etmeleri bakimindan ve olaganiistii
varliklarin masallarda goriilen 6zellikleri basliklar halinde degerlendirilmistir.

1. DEV
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Masallarin olaganiistii varliklar1 arasinda olaganiistii goriiniisleri ve davranislar
ile devler bulunmaktadir. B. Ogel devleri; “diinyada bulunan yaratiklarin normal boy
ve biiyiikliiklerinin ok iistiinde diigiiniilmiis ruhlar” olarak degerlendirir (Ogel, 2014:
711). Devler, masallarda genellikle kahramana bir engel olabilecegi gibi, bazen de
kahramanin yaninda olup onun basarina katkida bulunmaktadir. Anlati i¢indeki
fonksiyonlar1 ne olursa olsun onlar goriintii itibariyle her zaman olaganiistii ve
korkung bir goriiniise sahiptirler. Devler davranis olarak ise insani 6zelliklerin tam
tersine davranis gosterirler (Yiicel, 1998: 38).

1.1. Ozbek Masallarda Dev Tasvirleri

Masallarda devlerin dig goriiniisii genellikle olaganiistii sekillerde tasvir
edilmektedir. Devler; “cogunilukla, onlar ¢ok iri yapili insanlar gibi tanimlanmakla
birlikte, zaman zaman da olaganiistii ozellikleri ile karsimiza c¢ikarlar. Boylar
arsinlarla ifade edilen, bazen minare boyunda, ¢ok bash, c¢ok kulakli, olaganiistii
biiyiikliikte gozleri olan, bir dudag: yerde, bir dudagi gokte, kocaman disli, agag
govdesi kadar kollari, iri ve uzun bacaklari, killi elleri ve uzun tirnaklart olan
varliklardir” (Yiicel, 1998: 39). Ozbek masallarinda devler, heybetli olmalarmmn
yaninda basi otaga benzeyen ve agzi kapi kadar biiyiik (Sagkesen, 2010: 633-638),
koltuk killar1 uzun ve koca bitli (Sackesen, 2010: 713-715) ve insanlar1 yiyen veya
kacirip esir alan (Sagkesen, 2010: 571-574; 760-762) varliklar olarak tasvir
edilmektedir.

Devler mekan sigramasinda (tayy-i mekan) da mahir olarak masallarda yer
almaktadir. Bahtli Kel masalinda bu yeteneklerini kullanarak kahramani, tahti veya
bagka bir kisiyi/nesneyi aninda bagka bir mekana tasimaktadirlar (Fedakar, 2011:
373-378). Bunun disinda devlerin 6nemli bir 6zelligi, kimi masallarda ejderha veya
simurg gibi ugabilmeleridir. Hatta “Kulal Eke” masalinda devlerin padisahi bir kustur
(Baydemir, 2004: 843-846).

Devlerin, yaygin gériilen bir dzelligi ise onun yamyamlig1 meselesidir. Ozbek
masallar1 arasinda carpici bir 6zellik olarak devin insan eti yedigi ve hayvanlart bile
biitlinliyle yuttugu ve agzindan ates sactigi da goriilmektedir (Sagkesen, 2010: 706-
710). Bu o6zelligi ile devin, yalmagiz ve ejderha ile benzer 6zellik gosterdigi
gorilmektedir.

1.2. Devle Miicadele

Kahramanin devle miicadelesinde hem zekd hem de fiziki gilice dayal
miicadeleler goriilmektedir. Selami Fedakar ve Ahmet Sagkesen’in ¢aligsmalarinda yer

alan masallarda aralarindaki miicadele, giicten ¢ok akilla olmasma ragmen Hiiseyin
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Baydemir’in c¢alismasindaki yer alan sihirli masallarda devlerle fiziksel olarak
miicadele verilmesi ve sonunda devin 6lmesi veya yaralanmasi durumu daha fazladir.
Ozbek masallarinda kahraman devlerle su sekillerde miicadele etmektedir;

Kahraman zekasim kullanarak devleri alt eder: Genellikle devin kendilerini
goremeyecegi zamanda kahramanlar devi ondan biiylik ve giiclii bir varlik olduguna
inandiracak oyunlar yaparak onu kandirir S. Fedakar’in Aptal Dev Masallar1 basligi
altinda verdigi “Seytan ile Cift¢i” masalinda (Fedakar, 2011: 523-525) da kahraman
zekasiyla seytani alt etmektedir; bu masaldaki “seytan” kelimesi “dev” yerine
kullanildigindan zekasi ile alt etme 6rnegi olarak ele alinabilir.

Kahraman devi fiziksel giicle alt eder: Bu tiirden miicadelenin Ozbek
masallarinda onlarca 6rnegi vardir. Yaygin motifler sunlardir: “Hakimbek Bahadir”
masalinda, kahraman kara devle 7 giin 7 gece miicadele eder ve sonunda onu 6ldiiriir
(Fedakar, 2011: 450-456). "Semsirbaz” masalinda, kahraman dev anasiyla miicadele
edip onu 6ldiriir, ardindan dev anasinin kirk evladinmi 6ldiirtir (Sagkesen, 2010: 577-
588). “Calisan Basarir” masalinda, Gayrat ile yigit kiliclan tek kili¢ gibi gostererek
birbirine baglayip insan gibi gosterirler. Dev onlar1 insan sanip hamle yapar ve eli
kilica saplanir. Kahramanlar iki giin iki gece devle miicadele ederek nihayet onu
pargalar (Sackesen, 2010: 692-697).

Kahramanin hem zekasini hem de fiziksel giiciinii kullanilarak dev ile miicadele
ettigi “Adilbek ile Hurrembek”™ (Sagkesen, 2010: 442-446) ve “Riistem” (Baydemir,
2004: 784-791) masallaridir.

1.3. Devin Kahramana Yardimci Olmasi

Masallarda devler, her ne kadar genellikle kahramanlara zarar vermek ya da
onlara kotiiliik yapmak gibi fonksiyonlara sahip olsalar da kahramanin zekasi ile onu
yenmesi, deve yardim etmesi gibi eylemler sonucunda devin kahramana yardimci
oldugu goriiliir. Burada tamamen 1y1 vasiflara sahip bir dev degil doniisiim yasayan
bir dev goriilmektedir.

Ozbek masallarinda devler hem karsit hem de yardimci kahramanlar olarak yer
almaktadir. Bu noktada sdyle bir durum dikkat ¢ekmektedir: Kahramanin dev/devler
ile miicadele ettigi masallarda, devin “koti”, “kaba” veya “aptal” olmasi devin
ozellikleri olarak goriilmekte ve sebeplendirilmemektedir. Ancak devin kahramana
yardimei oldugu durumlarda genellikle bu yardimin bir sebebi bulunmaktadir. Ozbek
masallarindaki yardimci dev motifinin agirlikli olarak su sekillerde ortaya ¢iktigini
ifade edebiliriz;
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o Kahraman yarali deve yardim eder, onu iyilestirir ve dev onun dilegini
gerceklestirir. “Hakimbek Bahadir” masali (Fedakar, 2011: 450-456).

o Kahramamn zekdsiyla yenmesi sonucunda dev/devier yardimci olur. Ornegin,
“Nurilla Beyzade” masalinda dev, kahramana bir soru sorar ve cevabi begenince
kahramana yardimci olacak bir tavsiyede bulunur (Fedakar, 2011: 472-476).

o Kahraman devlerle miicadele eder ve sonrasinda dev/devler kahramana yardimci
olur veya emrine girerler. Mesela "Balik¢t Hakim’in Oglu® adli masalda kahraman,
devlerle doviisiip kazandiktan sonra canlarini ele gegirir ve onlara santaj yapar
(Fedakar, 2011: 411-417). Baska masallarda da devle fiziksel giicle miicadeleden
sonra  kahramana  yardimci  olduklar1  goriilmektedir.  "Adilbek  ile
Hurrembekmasali. (Sagkesen, 2010: 442-446).

e Devin/devierin kahramanmn tarafinda olan perinin emrinde olmasi nedeniyle
yardimct olmalar:. Buna ornek olarak “Hatem” masalinda devlerin periler padisahi
ve kizlarinin hizmetinde olmasi gosterilebilir (Baydemir, 2004: 656-670). Bu motif
Ozbek masallarinda yaygin olarak goriilmektedir “Giilperi” (Fedakar, 2011: 978-
388), “Bahtli Kel” (Fedakar, 2011: 373-378) ve “Vezirvecce” (Baydemir, 2004:
988-994) masallari.

e Devlerin annesi “iyi”" bir yalmagizdir. Bu motife bagli olarak normalde insan eti
yiyen devler de yardimci kahraman olmaktadir. Mesela “Almas Batir” (Baydemir,
2004: 791-794) masalinda devler, annelerinin ricasi ile kahramani ucarak gitmek
istedigi yere gotiirtirler.

e Dev kahramanmin kardesi oldugundan kani isimir ve yaminda olur. Buna Ornek
olarak “Giingile” (Sagkesen, 2010: 598-609) masali verilebilir. Masalda kétii dev,
padisahin karisini kacirip ondan bir cocuk diinyaya getiriyor. Kadinin ilk insanoglu
ile ikinci dev oglu karsilasiyor. Masala da adin1 veren Giingile kelimesi, kardes
olan devin adidir. Masalda dev ve insan olan agabeyi ile masalin ana kahramanlar
oldugu gorilmektedir.

1.4. Devlerde Kullanilan Renk ve Say1 Formelleri.

Dev tasvirlerinde ¢ok 6nemli bir nokta da devlerin rengi meselesidir. Devler
farkli renklerde olabilmekte, devin rengi ve masala dahil olma siras1 (kacinci dev
oldugu) devin niteligine dair 6nemli bir ayrintidir. Masallarda, devlerin renklerine
gore adlandirildig goriilmektedir. Devlerin tasidigi bu renklerin her birinin bir anlami
vardir. Devler, kara, sari, kizil, mavi (gok rengi) ve beyaz renkleriyle betimlenir.

Devlerin en giicliisii, acimasizi ve maglup edilmesi en zor olan devler kara rengi ile
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sembolize edilmistir. En zayiflar ise beyaz renk ile iliskilendirilmistir. Kara devden
sonra zayiflik bakimindan sirasiyla sari, kizil ve mavi devler gelir. Kara dev, diger
devlere hiikmetmesi ve kahramanin korkularini yansitmasi bakimindan en korkuncu
olarak betimlenir (Ozdemir, 2022: 406). Ozbek masallarinda en énemli tiplerden
olan devler, magarada yasayip ve insan etiyle beslenirler. Padisahin ve sehirdeki
insanlarin ¢ocuklarimi kacwrip ve masal kahramanlariyla miicadele verirler. Hatta
bazi devler 'Kara Dev' adiyla anilir ve kotiiliigiin semboliidiir (Fedakar, 2011: 30).
Ozbek masallarinda devler ile onlarin renkleri ile alakalidir. “Masal ve destanlarimiz
dikkatlice incelenirse renklere bagh devierin yedi farkli renkte oldugunu goriiliir
Bunlar ak dev, kara dev, kizil dev, sari dev, yesil dev, gok dev, kongir (kahverengi)
devlerdir” (Isankul, 1999: 23).

Ozbek masallarindaki devlerde bir renk hiyerarsisi goze carpmaktadir. Devler ile
kahraman miicadelesinde devler, daima ak-sari/kizil-kara sirasi ile gelmektedir.
Ozbek masallarinda devler agik renkten koyu renge dogru gelmektedir; bir sonraki
dev 6ncekinden daha giicliidiir ve miicadele ¢ok daha cetindir. Ornegin “Bedel Batir”
masalinda padigahin atlarin1 kaciran devlerden birinin rengi beyaz, birinin sar1 birinin
de karadir. Bedel, sirasiyla Ak dev, Sar1 dev ve Kara devle savasip onlar1 oldiiriir
(Baydemir, 2004: 687-694). Inceledigimiz masallar arasinda sadece Pehlivan Riistem
masalinda Karadev gegmesine ragmen ondan da giiclii Devsefid adinda bir dev daha
yer almaktadir (Baydemir, 2004: 784-791). “Kapkara dev” olarak aktarabilecegimiz
Devsefid ii¢ baghdir ve Karadev de dahil diger devler onun pehlivandir. Bu 6rnekler
devlerde kullanilan renk formellerinin gii¢ ve hiyerarsiyi ifade etigini gostermektedir.

Devlerin yardimc1  kahraman oldugu masallarda bir renk siralamasi
goriilmektedir. Ornegin “Ebulkasim” masalinda kahraman sirasiyla ak, sar1 ve kara
renklerdeki ti¢ devle kiigiik bir miicadele yasadiktan sonra devler ona ihtiya¢ duydugu
anda yakmasi i¢in kendi renklerinde tiiyler verir. Kahraman tiiyleri devlerin masala
dahil oldugu sirayla yakarak onlar1 yardima ¢agirir (Fedakar, 2011: 405-411).

Masallar say1 formelleri bakimindan degerlendirildiginde Ozbek masallarinda
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devlerle ilgili olarak “ii¢”, “yedi” ve “kirk” sayilarmin kullanilmaktadir. “Ug dev”
(Fedakar, 2011: 373-378), “Almas Batir” (Baydemir, 2004: 791-794) ve “yedi dev”
“Kiran Batir” (Baydemir, 2004: 803-807) yaygin goriilmekle beraber “kirk dev”
kullanimi daha yaygindir “Giilper1” (Fedakar, 2011: 978-388), “Yasli Oduncu ile
Tilki” (Fedakar, 2011: 527-529), “Semsirbaz” (Sagkesen, 2010: 577-588).

1.5. U¢ Bash Dev
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Ug bashi dev, sadece “Pehlivan Riistem” (Baydemir, 2004: 784-791) masalinda
goriilmektedir. Devsefid adindaki dev biri insan, biri yilan, biri de dev olmak {izere {i¢
baslidir. Ayrica emrinde baska devler de vardir. Diger masallarda en gii¢lii olan
Karadev’in bu masalda Sefsefid’in pehlivanlarindan oldugu goriilmektedir. Devlerde
kullanilan renk formelleri basliginda da deginildigi gibi Devsefid, {i¢ basli olmasi, her
basimin farkli bir varlik olmasi ve diger devlerin efendisi olmas1 yonleriyle daha iistiin
olarak gegmektedir. Bu iistlinliik renkle iliskili olarak devin adina yansimustir.

2. YALMAGIZ VE CADI

Ozbek masallarinda “yalmagiz”, “yalmagiz kadm”, “koca kar1”, “cadi kar”,
“cad1 yalmagiz” ifadeleriyle gegmektedir. Yapisal olarak tuhaflik ve olaganiistiiliikler
tasimaktadir; masalda da sihir yoniinden ziyade fiziksel ozellikleri one ¢ikmakta ve
anlatic1 tarafindan bu yonii daha detayli bir sekilde tasvir edilmektedir. Alimcan
Inayet, Uygur arastirmaci1 Abdiilkerim Rahman’in “yalmavuz” tipi ile ilgili yaptig1 su
tespitleri aktarmistir;

"Yalmavuz", ilkel insamin diistincesiyle ilgili mitolojik tiptir. Ortaya c¢ikisi
anaerkil donemin sona erip, ataerkil donemin basladig caglarla ilgilidir. Kadinlarin
saltanatina son verilip erkeklerin iktidara geldikleri donemde, bu tip, kotii karaktere
dontigmiistiir. Onun icin, Uygur masallarinda "yalmavuz" bazen iyi, bazen kotii
karakter olarak tasvir edilir. Cadir ve Mestan Kempir gibi tipler ise, yalmavuzun daha
sonraki degismis bicimleridir (Inayet, 2007: 9).

A. Rahman’in tespitini dogrulayan bir durum Ozbek masallarinda da karsimiza
¢ikmaktadir. Olaganiistii ve korkutucu yalmagiz tipinin, baz1 masalda insana daha
yakin, hatta insandan tek farkinin hayvana doniisebilme ve sihir yapabilme yetenegi
oldugu gorilmiistiir. Anlatict bu farki metinde de hissettirmektedir: Yalmagizin
dag/magarada yasayan, korkutucu ve vahsi oldugu masallarda, anlatic1 “yalmagiz”
kelimesini istikrarli olarak kullanmaktadir; ancak yalmagizin insana daha yakin
oldugu (padisah kizinin yardimcisi olmasi, fikri aliman kocakari olmasi, sehirde
yasamasi, ailesi olmasi vb.) orneklerde anlatici “yalmagiz”1t kullanmakla beraber
“cad1”, “kocakar1”, “cadi1 kar1”, “cad1 yalmagiz”, “hilekar” ifadelerini masalda daha
stk kullanmaktadir. Sihir yapan ve yalmagizdan farklilhik arz eden, bir bakima
yalmagiz tipinin tarihsel uzantisi olan bir “cad1 (biiyiicli/ sihirbaz)” tipinden de ayrica
s0z etmek gerekmektedir. Giris kismin verilen tabloda da ayrica ele alinmis olan cadi
tipi; kan igmemesi, uzun tirnaklara ve agizdan ¢ikan dislere sahip olmamasi, yardimei
kahraman roliinii daha fazla iistlenmesi gibi yOnleriyle yalmagizdan bir noktada

ayrismaktadir. Hem miicadele edilen hem de yardimci rollerde cadilarin yer aldigi




“TURKIY XALOLAR FOLKLORINING QIYOSIY
O‘RGANILISHI MASALALARI”

mavzusida xalgaro ilmiy-nazariy anjuman

“Iki Biiyiicii” (Baydemir, 2004: 943-946) masalinda bir biiyiicii ana kahraman olup
masalin basinda iyi oldugu anlatic1 tarafindan agikg¢a belirtilmistir. Anlatici, Mehter
adindaki biiyiiciiniin iy1 olmasini sihir yapabilmesine ragmen pek fazla sihirle mesgul
olmamasi ile izah etmektedir. Masaldaki bu bakis agisi, sihrin basli bagina kotii bir is
olarak kabul edildigini gostermektedir. Bununla beraber masaldaki iyi biiylicii
Mehter’de de biiyiiciilerdeki hilekarlik, intikam ve yalan goriilmektedir. Dolayisiyla
her ne kadar iyi addedilse de bir cadinin tipik 6zelliklerini gostermektedir. Konuyla
iliskili bir diger masal “Iki Sandik” (Baydemir, 2004: 947-949) masalidir. S6z konusu
masalda da tek bir cadi vardir. Cadi, 1iyi kahramanlara iyilik, kotii kahramanlara
kotulik yapmaktadir.

Siklikla saglar1 ve tirnaklart uzun, agzimi bir insam1 yutacak kadar agabilen,
disaridan yash bir kadin goriinlimiinde olan yalmagiz, masalda insan goriiniimiinde
dahil olmaktadir. Yalmagiz oldugunun anlasilmasi durumunda korkutucu bir
gorliniime biiriinmektedir. Bircok 6rnegi olan bu motifin aksi yoniinde masallarda s6z
konusudur. Buna bir 6rnek olarak “Almas Batir” (Baydemir, 2004: 791-794) masali
gosterilebilir. S6z konusu masalda Almas Batir, bir magaraya girer ve magarada nurlu
yasl bir kadinin oturdugunu goriir; kadina selam verdiginde “selamin olmasa seni
cignemeden yutardim” cevabini alir ve dinleyici bu noktada kadinin bir yalmagiz
oldugunu anlamaktadir. Ancak yalmagiz, kahramana ne derdi oldugunu sorar ve
kahraman ona samimiyet gostererek derdini anlatir. Kadin, “yalman” denilen kotii
yalmagiza kars1 onu uyarir ve onu kurtaracak sihirli nesneleri verir. Bu masal “nurani,
anne, yardimer” 6zelliklerdeki “iyi yalmagiz” tipi ile “vahsi, korkutucu” tasvir edilen
“kotii yalmagiz”’in bir arada bulunmasi ve kahraman iizerinden miicadele etmeleri
acisindan giizel bir ornektir. Cadi (biiylicii) tipinde ise bu tiirden bir degisim soz
konusu degildir.

Yalmagizin genel Ozelliklerini A. Inayet soyle aktarir; "yalmavuz", dag ve
Magaralarda yasayan, ¢ok bash, sekil degistirebilen, insan kant emen, insan veya

stirtileri yiyen, ruhunu baska yerlerde saklayabilen, disi cinsiyetli olmasina ragmen
kadin ve kizlart kacirip alikoyan, hileci bir yaratiktir. Kan emme ve insan eti yeme,
onun en karakteristik ézelligidir. (Inayet, 2007: 14) Ozbek masallarinda sayilan bu
ozelliklerden sadece ‘“yalmagizin c¢ok basli olmasi” tespit edilememistir; diger
ozelliklerin tamami1 Ozbek masallar1 i¢in de gegerlidir.

Yalmagizin masala dahil olma sekli daha degisken olsa da Ozbek masallari
ozelinde yalmagiz tipiyle ilgili olarak su tespitleri yapmak miimkiindiir;
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e Yalmagizin evinin gectigi masallarda siklikla yalmagizin bir kdpegi ile devesi/ati
oldugu goriliir. Kahramanlar kagabilmek veya yalmagizi alt edebilmek igin bu
hayvanlar1 kullanmaktadirlar.

e Kahraman, insanin kanini dizinden igen yalmagizi sacini taramak bahanesiyle
dizine yatirir. Ardindan saglarini tararken her bir tutamini bir yere baglar ve onu
savunmasiz duruma getirerek oldiiriir.

e Yalmagizdan kacan kahramanlar her seferinde {i¢c nesne (genelde tarak, makas,
ayna) alir ve onlar1 kovalayan yalmagizin oniine bunlar1 atarlar. Bunlar orman,
calilik veya nehre dontiserek yalmagiza zorluk cikarir. Yalmagiz bunlarn asarken
dissiz ve/veya tirnaksiz kalir. Bu sayede kahramanin onu alt etmesi kolaylasir.
Bazen de kahramanlara gerek kalmadan ortaya ¢ikan ormanda/calilikta saglari
dolanarak can verir. “Balik¢1 Yigit” masalinda da nehirden ge¢mek i¢in kayikciya
para teklif eder ama vermek istemez. Balik¢i onu nehre atacakken kendisi atlayip
suda kaybolur (Sackesen, 2010: 751-754). Ates kiiltiiyle dogrudan iligkilendirilen
yalmagizin en ¢ok zorlandig: ve siklikla asamadigi engel nehir veya gol engelidir.

e Kahraman yalmagiza selam verir. Yalmagiz “selamin olmasa seni ¢ignemeden
yutardim” der "Yalmagiz” (Baydemir, 2004: 684-687), “Bedel Batir” (Baydemir,
2004: 687-694).

Son maddede aktarilan kahraman-yalmagiz diyalogu kahraman ve dev arasinda
da siklikla gecer. Yalmagizin dev tipi ile benzerliklerinden biri olarak insani bir
seferde biitiin olarak yutmasi karsimiza ¢ikmaktadir. Bununla beraber bir¢ok masalda
devin annesinin yalmagiz oldugu da saptanmistir. “Almas Batir” (Baydemir, 2004:
791-794). Bu durum "yalmavuz" tipine gelince, bunun da anaerkil donemde yasamuis
onemli bir tanrica veya savas¢t kadinin ruhu olmasi ve sonraki tarihi siiregte
kétiilenerek canavar, cin, seytan veya deve doniistiiriilmesi muhtemeldir (Inayet,
2007: 27) fikrini destekler niteliktedir. Masallarda yalmagiz i¢in “cadugar” ve “cin”
ifadeleri de kullanmilmistir. “Balik¢1 Yigit” masalinda “cadugar” olarak gecen
(Sagkesen, 2010: 751-754) varlik, cadi (sihirbaz/biiyiicii) ile aynmidir. Bu masalda
“cin” kelimesi bir yakistirma olarak kullanilmistir. Sadece Altin Balik masalinda
“cin” tipi yer almaktadir. Bu masalda, Balik¢i yigit irmagin ortasindaki bir adaciga

stiriiklenir ve bu adanin sahibi olan cinle karsilasir. Cin, oglani gétiirtip kuyuya
indirir ve orada birakip gider. Cin, birkag giin sonra baska bir yigidi kuyuya sarkitir
(Baydemir, 2004: 86). S6z konusu masaldaki “cin”in de kahramana ‘“selamin
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olmasaydi seni ¢ignemeden yutardim” dedigi goriilmektedir. Bu yoniiyle yalmagiz ve
dev tipleri benzerlik arz etmektedir.
3. EJDERHA

Masallarda oldukga yaygin goriilen olaganiistii varliklardan bir digeri ejderhadir.
Hanife Dilek Batislam, Ozbek mitolojisi ve halk anlatilarinda doksan dokuz ile yiiz
yas arasindaki yilanlara ejderha dendigini, ejderhalarin sekil degistirme becerisine
sahip oldugunu, genellikle magarada yasadigin1 ve bazi organlarinin insanlarin
hastaliklarina sifa oldugunu ifade etmektedir (Batislam, 2021: 298).

Ozbek masallarinda ejderhanin neredeyse tamamen “kétii” bir varlik olarak yer
aldig1 goriilmiistiir. Masallarda, kahramanlarin devler ve yalmagiza kars1 akil yolu ile
verdigi miicadeleye ejderha ile olan miicadelesinde neredeyse rastlanmaz. “Adilbek
ile Hurrembek” masalinda kahraman, ejderha ile fiziksel miicadele igine girer ve
ejderhanin basini keserek onu oldiiriir (Sagkesen, 2010: 442-446).

Masallarda ejderhanin, dev ile yalmagizdan ayrilan bir farki da diyaloglarda
goze carpmaktadir. Kahramanin dev ve yalmagiz ile daha sik ve uzun diyaloglar
goriliirken ejderha ile ya ¢ok kisa bir diyalog kurar ya da hi¢ diyalog kurmaz. Bunun
nedenini, masalda ejderhanin aniden ortaya ¢ikmasi ve korkutucu, vahsi bir yaratik
olarak tasvir edilmesi ile agiklamak miimkiindiir. Ejderhanin aksine, kahraman ¢ogu
zaman bir pir ya da periden dev ve yalmagizin varligin1 6nceden haber alir.

Ejderhanin siklikla gectigi bir diger durum ise, kahraman, her giin kusun (simurg
veya baska bir sihirli kus) yavrularimi yiyen ejderhayr Oldiiriip yavrulan
kurtarmasidir. Yavrular kahramanin bu yardiminmi1 anne kusa iletir ve kus kahramana
eder. Yine “Kor Gozii Acan Kiz” (Baydemir, 2004: 649-652) masalinda ejderha, kizin
ona karst merhametli olmasindan ve ondan korkmamasindan etkilenerek kiza
yardimci olmaktadir.

Ozbek masallarinda fiziksel goriiniim olarak kanatli ve agzindan atesler ¢ikaran
varliklar ejderha veya ejder olarak adlandirilir. Bu adlandirma disinda ise “yilan”
veya daha yaygin olarak “dev yilan” adlandirilmasi da goriilmektedir. Bunlar disinda
masallarda ejderhanin iki sekilde gectigi de tespit edilmistir.

3.1. iki Bash Yilan

“Altin Balik” (Baydemir, 2004: 694-696) masalinda ejderha, iki bash yilan
olarak tasvir edilir. Her ne kadar betimleme olarak ejderhanin 6zelliklerine vurgu
yapilsa da adlandirma da ejderha yerine iki basli yilan ifadesi kullanilmastir.

3.2. Alt1 Bash Ejderha
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“Ilimhan” (Baydemir, 2004: 973-980) masalinda ejderha, alt1 basli olarak tasvir
edilmektedir. Bunun yaninda, masalda ejderha adlandirmasi da agik¢a yapilmaistir.
Masalin kahramani olan padisah, ejderhanin her basini teker teker kesip onu oldiiriir.

Ejderha farkli kiiltiirlerde ¢ok bashi olup yilan, kertenkele veya timsah gibi
stiriingen bir govdeye sahip ve kuslar gibi kanatlar1 olan bir tiir u¢an yilan seklinde
anlatilir (Ekici, 2019: 24). Ozbek masallarinda formiilistik say1 olarak az rastlanilan
ejderhanin 1ki basli olma durumu gériilmiistir. Bunun yaninda Tiirk diinyasi
anlatmalarinda yaygin goriilen alti1 basli olma durumu Atiye Nazli’nin (2023)
calismasinda hem diinyanin ¢esitli milletlerine ait hem de Tiirk boylarindaki
anlatilarda “yedi basli ejderha” motifinin ¢ok yaygin olarak tespit edilmistir. Buna
karsin Ozbek masallarindaki ejderha yedi bash olarak goriilmemektedir. Yukarida
belirtildigi gibi, Ozbek masallarinda ejderha bir masalda iki, bir masalda da alt1 bash
olarak karsimiza ¢ikmaktadir.

4. PERI

Ozbek masallarinda giizel kiz olarak tasvir edilen ve sihir giicii olan perinin
ebeveynleri hakkinda da bilgi verilmektedir. Siklikla bir dev/yalmagiz gibi kotii bir
varlik ile bir perinin ¢ocugudur ve kahramana her zaman yardimci olmaktadir.
Genellikle kahramana duydugu ask veya kahramana acima nedeniyle peri
kendiliginden yardim etmek isterse de sartli (kahramanin kiyafetlerini almasi, canini
tasiyan nesne veya hayvani bulup sikmasi) olarak da yardim etmesi s6z konusudur.

Masalda perinin kahramanla temasi riiya veya vehim ile kahramani ¢agirmak
veya aniden karsisina ¢ikip kendine asik etmek gibi peri tarafindan yapilabildigi gibi;
daha agirlikli olarak birinin (genelde padisah) kahramana periyi getirme gorevi
vermesi veya kahramanin es bulma yolculugunda periyi es olarak segmesi seklinde
kahraman tarafindan da temas gerceklesir.

Kahramanin periye asik olmasi ve masalin sonunda onunla evlenmesi sik
goriillmektedir. Asik olma ve kavusma sekillerinde halk hikayelerinde goriilen
epizotlar masallarda da goriiliir. Masalda kahramanin riiya, resim, haber (bahsi) ve
gorme yollariyla asik olmaktadir. Kavusmada ise siklikla peri kizi, kahraman ile
memleketine/sarayina gelmek ister ve gelir. “Kiranaga” masalinda oldugu gibi,
nadiren de olsa kahraman peri kizin1 kagirarak evlendigi (Baydemir, 2004: 965-967)
veya periler padisahiin kizi olan perinin yaninda kalip onun iilkesinde tahta ¢iktigi
ornekleri de vardir. Kahraman ve perinin asik olma, tanisma ve evlenme yollar1 halk
hikayeleriyle benzerlik gostermektedir. Agirlikli olarak kahramana yardimeci

konumda olan perinin, esas kahraman olarak anlatildigi su masallar da vardir:
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“Giilperi” (Fedakar, 2011: 378-389), “Giilikahkah (Baydemir, 2004: 794-798) ve
“Ayperi” (Baydemir, 2004: 846-855).
5. SIMURG

Masallarda daima yardimci1 konumda olan Simurg'la ilgili bilgiler biiyiik olciide
Anka igin verilen bilgilerle benzerlik gostermektedir. Ciinkii Simurg Anka'min
Fars¢a'daki adidir.  Simurg, Anka adi verilen hayali biiyiik bir kus olarak
tammlanmakta olup Simurg kelimesi de "otuz kus biiyiikliigiinde"” anlamindadir
(Batislam, 2002: 202). Ozbek masallarinda simurg, kahramana yol gosterme, dilegini
gerceklestirme veya onu istedigi yere gotiirme seklinde yardimer olur. Ozellikle bunu
yavrularim ejderhadan kurtardigi i¢in kahramana karsi olan borcunu 6demek icin
yapar. “Adilbek ile Hurrembek™ (Sagkesen, 2010: 442-446).

6. TULPAR

Dokuz masalda karsimiza ¢ikan tulpar (ucan at), her zaman kahramana yardimci
olan olaganiistii varliklardandir. Kahramanin binek hayvanmi olarak masallarda yer
almaktadir. ““Yok Yoksul” (Fedakar, 2011: 432-446). Diger Tiirk boylarinda oldugu
gibi ucan atlar konusur ve ayrica olaganiistii baz1 6zelliklere sahiptir. Inceledigimiz
masallarda “Kara Miiskiil At” buna giizel bir ornektir (Sagkesen, 2010: 34).
Genellikle renk konusunda ayrica tasvir edilmeyen tulpar, bu masalda “kara” olarak
gecmektedir. Bunun nedeni olarak masalda ‘“kara miiskiil elbise” ve “kara miiskiil
cizme” ile uyum saglamasi diisiiniilebilir. “Yine Bedel Batir” (Baydemir, 2004: 687-
694) masalinda tulparin rengi “kirmiz1”, taylar1 da “altin” ve “giimiis” olarak tasvir
edilmistir.

Tulpar, Hakimbek Bahadir (Fedakar, 2011: 450-456) masalindaki gibi,
kahraman zorlukla karsilastig1 sirada bir peri veya ihtiyar tarafindan kendisine haber
verilmekte veya “Baba Nasihati” (Sagkesen, 2010: 629-633) masalinda oldugu gibi,
kendiliginden ortaya ¢ikmaktadir. “Balik¢1 Yigit” (Sackesen, 2010: 751-754)
masalinda kahraman, Melike ile babasinin yanina donmek icin tulpara binmektedir.
Bazen de “Biibbiiligoya” (Baydemir, 2004: 826-836) masalindaki gibi, siradan bir at
goriiniimiindeki binek hayvan, silkinerek iki kanat c¢ikarir. Kahramanin tulpar
cadidan c¢almas1 da “Kor Gozii Acan Kiz” masalinda karsimiza c¢ikmaktadir.
(Baydemir, 2004: 649-652). Bunun tam tersi olarak “Bedel Batir” (Baydemir, 2004:
687-694) masalinda tulparin yavrularinit bir dev ¢almaktadir ve bu durum masalda
catismay1 baslatmaktadir.
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Sonug olarak, buraya kadar inceledigimiz, Ozbek masallarindaki olaganiistii
varliklarin kahramana kars1 durumu ve goriilme sikligimi!® tablo halinde su sekilde
vermek miimkiindiir.

» Masal Kahramani veya Kahramana Kaotiiliikk
Ozbek
Masallarmnda Kahramana Yardimci Olan Yapmaya Cahsan
Olaganiistii Olaganiistii Val;l{lol.(lzrl-k Olaganiistii Va:{likl;lrl‘k
tizdeli tizdeli

Varhklar Sikhik (%) Sikhik (%)

Dev 16 %32 34 %68

Ejderha 3 %10 26 %90

Yalmagiz 1 %5 il.7 %95
Peri 17 %100 3 -

Cadi 3 %19 13 %81
Tulpar 9 %100 - -
Simurg 4 %100 - -

Yukaridaki tabloda goriildiigii gibi, 201 masalda en fazla 16 kez yardimci
kahraman, 34 defa da miicadele edilen varlik olarak dev yer almistir. Kahramanin en
cok miicadele ettigi ikinci olaganiistii varlik da ejderhadir. Devlerin oldugu birgok
masalda ejderha gecerken, sadece devlerin yer aldigi masallarin da bulunmasi bu
farki dogmasina sebep olmustur. Olagan varliklarin gegme sikligi listesinde dev ve
ejderha tiplerini, baz1 arastirmacilar tarafindan dev tipinin alt bir tipi kabul edilen,
yalmagiz takip etmektedir. Cadi ile yalmagiz birbirine yakin tipler olmakla birlikte
aralarinda bazi temel farklar bulundugu i¢in tabloda bu tipler ayr1 ayr1 verilmistir.

Yalmagiz ve cadi ile neredeyse ayni siklikta goriilen peri tipi, daimi yardimei
kahraman olarak 17 masalda yer almaktadir. Perinin yer aldigi masallarin bir
kisminda, kotiiliik yapan yalmagiz ve cadiya karsit bir karsi giic olarak kahramana
yardim eden perinin konumlanmis oldugunu ifade edebiliriz. Masallarda hilekar ve
kiskan¢ olan yalmagiz, perinin veya kahramanin asik oldugu giizelin yerine gegcmek
veya kendi kizim1 onun yerine gecirmek ister. Bazen kizin veya perinin
yardimcisi/dadisi, bazen kralin danistigi yash bir kadin, bazen kotii ve pis bir isi
halletmesi i¢in ¢agirilan kadin, bazen de kiz1 veya periyi esir tutan kotii varlik olarak
tasvir edilir.

! Bir masalda yer alan olaganiistii varlik sayisi kag olursa olsun o masalda gegen olaganiistii varlik sayist bir olarak
kabul edilmistir. Ornegin bir masalda kahraman {i¢ devle miicadele ediyor olsa da o masaldaki miicadele edilen dev
say1si bir olarak kabul edilmistir.
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Masallarda yer alan olaganiistii kahramanlar ve anlatilan olaylar olaganiistii bir
karaktere sahip olsa da masalin ifade ettigi anlam ve sonucta c¢ikarilacak ders
bakimindan sosyal hayatin gergekligiyle yakindan ilgilidir. Fakat masallar bu
gercekligi bazi semboller yoluyla ifade etmektedir. Bu nedenle, bazi masal
kahramanlarinin olaganiistii varliklar ve hayvanlar olmasi ve masaldaki olaylarin
kahramanlara insani 06zellikler yiiklenerek anlatilmasi, masalin dinleyici veya
okuyucuya olaylara disaridan bakarak kendi durumunu degerlendirme imkaninm
tanimasindan kaynaklanmaktadir. Bu bakimdan masalin; gergekle olaganiistiiliikleri
kendi i¢inde dengeli bir sekilde barindirdigini ifade etmek yanlis olmaz.

Ozbek masallarda bazen olumlu bazen de olumsuzlugu temsil eden olaganiistii
varliklar genellikle insanlara yardim eden veya onlar1 sinayan figiirler olarak yer
almaktadir. Masallarda en ¢ok goriillen olaganiistii varlik dev tipi, en az goriilen
olagantistii varlik ise simurg tipidir.

Incelenen 201 Ozbek masalindaki olaganiistii varliklar iyiyi ve kotiiyii
sembolize etmeleri bakimindan degerlendirildiginde; 53 olaganiistii varligin bir
kisminin bizzat masal kahramani oldugu veya kahramanin yaninda durarak 1iyiligi ve
90 olaganiistii varligin ise kahramanin karsisinda yer alarak kotilugi temsil ettigi
gorilmektedir. Bunun yaninda, masallarda hayvanlarin ve olaganiistii varliklarin
konugmasi, bazi varliklarin veya hayvanlarin u¢masi, biiyiilii nesneler gibi olaganiistii
motiflerin drneklerini de siklikla gérmek miimkiindiir. Bu bakimdan Ozbek masallari
tipleri ve icerikleri bakimindan oldukga zengindir.

Ozbek masallarda da olaganiistii varliklar igerisinde, kotiiliik yapan olaganiistii
varliklarin cezalandirildig1 ve 1iyilik yapan olaganiistii varliklarin ise odiillendirildigi
sistematik bir yapinin mevcut oldugunu ifade edebiliriz. Bu bakimdan, masallardaki
zithgin  olagantistii varliklar ilizerinden somutlastirilarak verildigini sdylemek
mimkiindiir.
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