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OZET

Altay destanlarinin karakteristik motifi olan “Tas, Tastarakay” ile Anadolu Tirk masallarinin inli ti-
pi “Keloglan” aym1 kokten gelmektedir. Altaylardan Balkanlara, biitiin Tirk diinyasinda tamnan karak-
ter,Tirk kiltirine has 6nemli motiflerden biridir. Tirkiin diinya gériisiine gore kellik, késeligin ziddidir ve
Tanr1 kutunu sembolize eder. Tanr1 tarafindan yeryiiziini yonetmekle gorevlendirildigine inanan Tiirk ha-
kani, zaman zaman kilik degistirerek halk icinde gezer; hak diizene uymayanlari, kétiileri bu sekilde tespit
ettikten sonra, cezalandirir. Tirk devlet yonetiminin temelini olusturan bu sistem, kiiltirimizin bitin
iriinlerinde karakterize edilmistir. Gerek Altay destanlarinda, gerekse Anadolu halk masallarinda sik¢a go-
rilen Tastarakay-Keloglan, zeki, muktedir, insanlar tarafindan 6ldirilemeyen, dirist, kotiilere kars: aci-
masiz, uykucu, uyuz kel goriniigli, komik, zayif, ciliz, kel atli, vb. 6zelliklere sahiptirler. Yalmz Altay des-
tanlarinda aslina dénerek kutlu han olan Tastarakay, Anadolu masallarinda bazen kutlu han olur; bazen de
gelenegin bozulmasi sebebiyle Keloglan olarak kalir. Tiirk kiiltiiriiniin iyi tahlil edilebilmesi ve mitolojimizin
saglam temellere oturabilmesi i¢in Tiirk diinyasinda mukayeseli ¢caligmalara agirhik verilmelidir.

Anahtar Kelimeler

Tastarakay, Keloglan, Kose, kilik degistirme, Dede Korkut Hikayeleri, Koroglu Destani, Bams1 Bey-
rek, Bozoglan, Asik Garip, diizme Keloglan, hakiki Keloglan.

ABSTRACT

Tas, Tastarakay, the characteristic motive of Altaic epics and Keloglan (the bald boy), the famous cha-
racter of Anatolian Turkish folktale comes from the same root. From Altais to Balkans, the character well-
known in the whole Turkic world, is one of the most important motives of Turkish culture. The baldness, de-
pending on the Turkish aspect, is the opposite of beardness and sembolizes the holiness of God. The Turkish
hakan (emperor), believing he has a mission to rule the world that was given by God, sometimes disguises
and travels through the country; after exploring the bad ones this way, he punishes them. The system which
takes the basic place in ruling the state can be seen in all the products Turkish culture. Taskaray-Keloglan
who can often be seen either in Altaistic epics or Anatolian folk tale are clever, successful, honest, bald, cruel
to the bad, funny and thin. They also cannot be killed by mortals. Only in Altaistic epics, Tastarakay turns
back to his roots and becomes the holy emperor... In Anatolian folk tale he sometimes becomes the holy em-
peror and sometimes remain as Keloglan because of the destruction of the tradition. To analyze Turkish cul-
ture well and to establish our mitology on a strong foundation, comparative studies in the Turkic world sho-
uld be taken seriously.
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Tastarakay, Keloglan(the bald boy), beardness, to disguise, Dede Korkut Stories, Koroglu Epos, Bamst
Beyrek, Bozoglan, Asik Garip, the fake Keloglan, the real Keloglan.

Keloglan, biitiin Tirk dinyasinda
ve kiltirimiizin bitin katmanlarinda
yaygin, milli bir motiftir. Motifle ilgili
olarak en genis arastirmay:r Bahaeddin

lik anlayis, kelligin cesitleri, daz, kel at-
lar, mitolojik baz1 Keloglan motifleri vs.
hakkinda ayrintili bilgiler vermistir. Ay-
rica I. Uluslararas: Tirk Folklor Kong-

Ogel yapmistir (1995:77-82). Tiirk Mito-
lojisi 11 adli eserinde, Tirklerde kel, kel-

* Gazi Universitesi Tiirk Dili Bslimii Okutman:

resinde sundugu tebliginde (1976:265-
268), Turk diinyasindan cesitli 6rnekler
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vererek, baz folklorcularin iddia ettigi-
nin aksine (Alangu, 1983:330-343; Bora-
tav, 1984:85) - milli bir motif oldugunu
ispata caligmigtir.

Bitin Tirk diinyasinda daz, daz-
lak, kavlak, kecel, tassa, tas, tas-kul, ke-
celi, kecel, taz kecel, Kecel Yelgen, Kecel
Mehmet vb. (Ogel,1995:77-82; Koksal,
1991:241-254) adlar verilen motif, Altay
destanlarinda “Tas”, “Tastarakay” (Er-
gun, 1998: 222, 224, 232; Dilek, 2002:56,
264, 271, 272, vs.), Anadolu cografyasin-
da Keloglan adiyla taninmaktadir.

Turk kiltir dairesi icinde yer alan
Iran’da “kecel”, Giirciiler arasinda “kel
kafali kaz cobani” bigiminde; ayrica
Azerbaycan’da Kecel Memed, Kecel Ye-
gen, Kecel Hamza sekilleri yagsamakta-
dir (Bagriya ve Zeynalli 1935 ve Sadik
Hidayet, 1310’dan aktaran Alangu,
1983: 332).

Bizim bu makaleyi hazirlamaktaki
amacimiz, Keloglan’in Tirk mali oldu-
gunu tekrar kanitlamak degil, diinya go-
risimizde degisen yerini gozler oniine
sermektir.

Turk dinya gorisiine gore kellik,
Tanr1 kutunu sembolize etmektedir. Es-
ki Tirk distincesine gore Tanri, her seyi
yoktan var etmistir. Onun bulundugu
yerde hicbir sey yoktur. Gen yerdir.1
Cinkd onun hicbir seye ihtiyac: yoktur.
Tanr’nin diinya nizamini saglamasi igin
gonderdigi Tirk hakanlar: da geldikleri
kutlu yerden izler tasirlar. Kellik bu iz-
lerden biridir. Oguz Kagan Destani’nin
daha baginda ifade edilen “Giin dogusu,
gen yerden kopan Oguz” sozii, bu diigiin-
cemizi acikca dogrulamaktadir (Ogel,
1976:37).

Diinya nizamini saglamakla gérev-
lendirilen Tirk hakanlari, hak diizene
uymayan bir durumla karsilagtiklarinda
Tanr1 vergisi kutlu 6zelliklerini kullanir-

lar. Kilik degistirirler; tebdil-i mekéan ge-
zerler; Keloglan-Tastarakay olurlar. Top-
lum i¢inde hata yapanlar1 bu sekilde
tespit ettikten sonra, suglular1 cezalan-
dirir ve tekrar eski hallerine geri doner-
ler.

Kilturimiizin bu 6zelligi, masal ti-
pimizde oldugu gibi, destancilik gelene-
gimizin de degismeyen motifi olmustur.
Tanr1 kut verdigi icin yerylziini yone-
ten Turk hakani, Altay destanlarinda
“altmis kaganin agabeyi”, “yetmis kaga-
nmin agabeyi”dir (Dilek, 2002:41, 43; Er-
gun, 1998:203). Zaman zaman Tastara-
kay- Keloglan kiligina girerek yeryiiziin-
deki ve gok katlarindaki kaganlar1 de-
netler; halka zulmedenleri cezalandirir;
yerlerine adaletli kaganlar1 atar (Dilek,
2002:50-57; Ergun, 1998:214). Bazen yer
altina inerek, kutlu insanlar1 kacgiran
“Erlik-Seytan-kotii ruh”la miicadele
eder; kutlu kisileri kurtararak yeryiizii-
ne cikarir; Erlik’i yerin yedi-dokuz kat
altina gondererek hak ettigi cezay: verir
(Dilek, 2002:140, 166; Ergun, 1998:213).
Bitin kaganlarin tizerinde yaratilmig
kutlu kagan ve kendisi gibi bu is i¢in kel
olan ati, vazifesini tamamladiktan son-
ra, tekrar eski haline geri doner.

Altay’daki kutlu hanlarin kahra-
manhklarin1 anlatan destanlarin en faz-
la ilgi ceken ve en komik olan bélumii,
hanin Tastarakay olduktan sonraki ma-
ceralarinin anlatildigi bolimdir. O bo-
limde anlatilanlar ile masal kahrama-
mimiz Keloglan arasinda cok biiyiik ben-
zerlikler vardir. Bu benzerlikleri soyle
siralayabiliriz:

a) Ikisinin de sadece yaslh anne-ba-
bas1 veya annesi vardir. Yalnmiz, Tastara-
kay'in ailesi kutlu yaratilmig han soyu-
dur. Keloglanin ailesi ilk bakista gari-
bandir. Kutlu oldugu sonradan anlagilir.

b) Ikisi de kutlu yaratilmis han kiz
ile evlenir.
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¢) Kotii, glicsiiz goriinmelerine rag-
men, en zor engelleri agarlar. Engelleri
soyle siralayabiliriz: Kot kigilerle mii-
cadele (kose, dev, kot yaratiligh hakan,
Erlik, vs.); tic 4lemde seyahat (Kuyudan,
agac kokiinden, denizden, yol ayrimin-
dan vs. inilen ¢ikilan yer alt1 ve yer ustii
alemi.)

d) Keloglan ile Tastarakay, karak-
ter olarak birbirine ¢ok benzer. Ikisi de
kutlu yaratihighdir. Akilli, zeki, sevimli,
muktedir, dirust, kotiilere kars1 acima-
1z, VS.

e) Ikisi de uykucudur. Tastarakay,
bazen, belki alt1 ay boyunca uyur. Kelog-
lan’in annesi, oglunun tembelliginden ve
uykuculugundan yakinir.

f) D1s gortntsleri birbirine ¢ok ben-
zer. Yamali, yirtik kiyafetli, bas1 kepekli,
burnu sumikli, uyuz, kel gorintsla,
glicsiiz, takatsiz, komik bir haldedirler.

g) Kutlu yaratiligh olduklari, ancak
iyi yaratiligh insanlar tarafindan anlagi-
labilir.

h) Ikisinin de uyuz kel goriinislii
at1 vardir ve onlara can yoldasidir. (Sa-
hibi gibi kutlu yaratiligsh bu atlar, gerek-
tiginde akil verir, konugur, korur. Ait ol-
duklar1 hanla, dogumlarina sebep olan
obje aymidir: Elma. Dikey diizlemde ya-
ratildigina inandigimiz ti¢ 4lemde birlik-
te seyahat ederler.

i) Ikisi de kétiileri cezalandirirlar,
iyileri mikéafatlandirirlar. Bazen ceza,
6lim de olabilir.

j) Tkisi de hakan iistii 6zelliklere sa-
hiptir. Hicbir yaratilmis onlar1 6ldure-
mez. Onlar Tanr tarafindan yerytiziini
nizama sokmakla gorevlendirilerek gon-
derilirler. Vazifeleri bitince tekrar Tan-
ri’nin emriyle ve kutlu objeler vasitasiy-
la cennete gotirilirler.

k) Sazh sozli, zeka yarigtiric: deyis-
melere ve spor miisabakalarina katilir-

lar ve hepsinde mutlaka muvaffak olur-
lar.

Altay destanlarindaki Tastarakay
ile Keloglan arasinda tek fark vardir:
Tastarakay tekrar eski héline doner,
kutlu yaratilish han olur. Keloglan ise
baz1 masallarda aymi sekilde kalarak
kutlu han olur. Bu kadar ortak yoni
olan iki kahraman, acaba ni¢in bu nok-
tada ayrilmiglardir? Anadolu’da anlati-
lan Keloglan masallari, acaba eski do-
nemlerde, ayn1 sekilde anlatilan destan-
larin birer parcasi mi idiler? Simdi bun-
lara cevap aramaya ¢alisacagiz.

Biiyik devletler ve imparatorluklar
kurmus Anadolu Tirkligi, mitolojik
destan gelenegi donemini coktan agmis-
tir. Gok Tanr1 inang geleneginden getir-
digimiz motiflerle oriilii bu destanlar, Is-
lam kiltirintn de etkisiyle silinip git-
misglerdir. Dede Korkut Hikayeleri Tirk
destancilik gelenegi agisindan, iste o do-
nemde, sel altinda kalmis bozkirda, can
cekisen son agaclarin tepeleri gibidirler.
Zamanla onlar da, bu baskiya dayana-
mamis, birer birer hafizalar1 terk etmis-
lerdir. En ilging, en komik yeri olan ve
kultir kotlarimizda kut timsali olan Ke-
loglan-Tastarakay bolimi ise yagsamaya
devam etmigtir. Cocuklar eglendirmek
icin anlatilan bu maceralar, zamanla,
masallar i¢inde farkl bir tiir olarak yer-
lerini almiglar; hem 6ksiiz hem de yetim
misali giiniimiize kadar gelmislerdir.

Islamiyetten sonra olusan Tiirk
kaltirti, Gok Tanri inang sistemiyle
oriilmiis destanlarin yerine, Islami inan-
a1 yansitan Hamzandmeler, Battalndme-
ler, Gazdvatnameler, Hz. Ali Cenknéame-
leri’yle yogrulmustur. Tastarakay’in va-
zifesini de Hizir ile erenler ve gaziler
ustlenmiglerdir.

Kutlu hanlarin Tastarakay olmasi
motifi, Islami eserlerdeki kahramanla-
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rin don degistirmesi ile yasamaya de-
vam etmigtir. Aslan, giivercin, geyik vs.
donuna giren alperenler Tastarakay’in
vazifesini devralmiglardir.

Biitin Turk diinyasinda yaygin ola-
rak anlatilan ve belki de en genc destan-
larimizdan olan Koéroglunun, Anado-
Iu’da anlatilan kollarinda gordiagimiiz,
Keloglanin déahil oldugu boélimler bu
diigiincemizi destekleyen en biiytik da-
yanaklardan biridir.

Kéroglu'nun Paris (Boratav,
1984:65), Huluflu (Boratav, 1984:46) ri-
vayetlerinde Kicel Hamza; Tobol rivaye-
tinde Kezel (Boratav, 1984:83), Maras ri-
vayetinde Keloglan ve Yekcesim (Bora-
tav, 1984: 85) adiyla karsimiza c¢ikar. Ko-
roglu Destani’nda gordigimiz Kelog-
lan’in, Altay destanlarindaki Tastarakay
ile gorev bakimindan higbir fark: yoktur.
Fakat, artik ayr1 bir kahraman olarak
destanlarda yerini almigtir.

Erzurum, Asik Battal anlatmasi,
Silistre-Hasan Paga Kolunda, Korog-
lu'nun karsisina ¢ikan Keloglan, hilede
ve civanmertlikte Koroglunu bastirir.
Silistre’de Hasan Pasanin kizin1 almak
icin Kir-Ath kacirir. Fakat ilk firsatta
Koroglu'na Kir-At kurtarma imkéanlari-
m hazirlar. Sonunda, vadettigi gibi Kir-
At'in dizginini Kéroglunun eline verir.
Hatta bazi rivayetlerde o, beyin magla-
biyetinden sonra da mevkiini kaybet-
mez. Vaadini yerine getirdigi i¢in, Ko-
roglu onu pasanin yerine gecirir (Bora-
tav, 1988: 81, 140).

Koroglu'nun kollarindan Celali Bey
ve Mehmet Bey hikayesinde Keloglan,
sahin kolesi gibi gosterilir. Zekasiyla,
haksiz yere idam edilecek olan Mehmet
Beyi idamdan kurtarir (Boratav, 1988:
218).

Bozoglan Destani'nda Keloglan’a
benzer bir tip vardir. Bu, tamamen Azeri

rivayetindeki Kecel Hamza gibi bir tip-
tir. Mirza Memed, Yusuf Bey ve Ahmet
Beyi oldiirmeyi taahhiit eder, buna kar-
silik da Giizelsah’in kiz1 ile evlenir (Bo-
ratav, 1988:239).

Halk hikayelerinden Asik Garip’te
de Keloglan tipi yer almigtir. Garip’in
rakibi Sah Veled’in Sah Sanem ile evlen-
mesini temin icin, Asik Garipi 6lmiis
zannettirir (Boratav, 1988: 85). Tahir ile
Zihre hikayesinde iki 4siga birbirinden
haberler gotiiren bir asiktir. Bir kervan-
da bulunarak Ziihre'nin siirlerine cevap
verir (Boratav, 1988:85).

Yukarida verdigimiz destan ve hi-
kaye orneklerinde gordiugumiiz Kelog-
lan’in, fonksiyon agisindan Altay destan-
larindaki Tastarakay'dan hicbir fark:
yoktur. Fakat gelenegin bozulmasiyla
ayr1 bir tip olarak yer almaya baslamis-
tir. Silistre-Hasan Paga kolunda anlatil-
dig1 gibi, Kéroglu'nun, onu paganin yeri-
ne gecirmesi, gelenegin bozuldugunun
bir baska delilidir. Halbuki Kéroglu'na
yardim eden Keloglan’dir, istese onu
tekrar alt edebilir. Pasaligi-padigahlig
kendisi hak etmesine ragmen, Kéroglu
one cikarilmaya c¢aligilmigtir. Ashinda
Keloglan, Koroglu’dan daha tist bir tip-
tir. Destancilik gelenegi icinde degerlen-
direcek olursak, kutlu yaratilmig Kelog-
lan, kott diizene karsi ¢ikan Korogluna
muvaffak olmasi i¢in yardim eder.

Masallara gelince, Anadolu’dan der-
lenen Keloglan masallari, sanki Altay
destanlarinin Tastarakayl bolimleri gi-
bidir. Hatta bunlardan “diizme Kelog-
lan” diye adlandirilanlar (Sakaoglu,
1973:227-228; Alangu, 1967: 125), des-
tan gelenegindeki motife daha uygun-
dur. S. Sakaoglu, diizme Keloglan’1 soyle
tarif eder: “Bilhassa gadre ugramis zen-
gin veya padisah cocuklar1 kendilerini
tamitmamak icin kilik degistirirler. Kar-
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silarina c¢ikan bir ¢obana bol para vere-
rek bir koyun kestirirler ve karninmi bag-
larina gecirerek Keloglan olurlar. Kelog-
lan olduktan sonra da umumiyetle padi-
sahin kaz ¢obani olarak kargimiza cikar-
lar.” (Sakaoglu, 1973:227) T. Alangu,
diizme Keloglanlarin daima erkeklerden
oldugunu soyler (Alangu, 1967:125). Oy-
sa bazen sehzadenin hanimi da kilik de-
gistirir. (Gumigshane Masallari’'nda, 40
ve 48 numarali masallarda sehzade, 47
numarali masalda sehzadenin hanimi,
basina karin gecirerek kendini gizler.)

S. Sakaoglu, hakiki Keloglan adini
verdigi, yani degisime ugramayan Ke-
loglan’in 6zelliklerini ise soyle siralar:
“Kurnaz, elinden is gelir, haksizliga ta-
hammiil edemez (1973:226). Haksizlik
yapanlari mutlaka cezalandirir. Kelog-
lan’in en biiyiik dismanlar: devler ve
koselerdir. Bunlarla amansiz miicadele-
lere girisir ve pek ¢ok zor isi halledip iki-
sini de mutlaka alt eder. Kendisine yar-
dim etmeyen veya kotiilikk edenleri de
hi¢bir zaman cezasiz birakmaz (1973:31,
37, 56, 68, 69). Keloglan ya padigahin ki-
ziyla ya da peri kiziyla evlenir.2 Kelog-
lan daima kotiileri 6ldiriir, fakat kendi-
sine hicbir sey olmaz. Masallarda o6ldi-
giine nadiren rastlanilir.3 Tiirk masalla-
rinda Keloglanin annesinden bagka
kimsesi yoktur. Giimiishane Masalla-
rI’'nda aile kadrosu geniglemi§tir.”4

Naki Tezel tarafindan derlenip ya-
yimlanan Keloglan Masallari’nda, Ke-
loglan’in miicadele ettigi karakterler ko-
tiler (kose, cimri, vs.), periler (1936:7-
10) ve devler (1936:V-VIII) dir. Kelog-
lan’a migkil durumlarda olaganiisti
hayvanlar yardim ederler. Naki Tezel'in
ad1 gecen eserinde ikinci masalda kiigiik
bir balik, altinci masalda aslan, Kelog-
lan’a yardim eder. Yemen Padisahinin
Kiz1 masalinda Keloglan, biyik balik

tarafindan yenmek iizere olan kiigiik ba-
Iig1 kurtarir. Kiictik balik onunla konu-
sur; zor durumlarda yardim istemesi
icin sihirli iki tiy verir. Zor durumda
kalan Keloglan’a yardim eder (1936:4-6).
Doérdiincii masalda Arabistan’a kervanci
baginin yaninda calismaya giden Kelog-
lan, su bulmak i¢in, ¢olde gordugi bir
kuyuya iner. Kuyu ic¢inde bir kap1 gorir.
Kapiy1 aginca igeride “cennet gibi bir
yer, ortasinda giizel bir kogk, koskin
icinde de giizel bir kiz” gorir. Sehzade-
nin niganlisi olan bu kiz, periler tarafin-
dan kacirilmistir. Bahcedeki narlarin ici
miicevherle doludur. Keloglan miicev-
herleri ve kizi memleketine gotirir;
sehzadenin kiz kardesi ile evlenir (1936:
7-10).

Denizdeki bu olaganiistii olaylar ve
¢oldeki kuyudan inis, halk anlatmala-
rinda sik kullanilan bagka alemlere ge-
cis isaretleridir.

Tirkiye’de baz folklor arastiricila-
r1, Keloglan motifinin sosyolojik yonini
incelerken goyle bir yanmlgiya dismiis-
lerdir: Keloglan alt siniftan bir tipin,
ust siifla miicadelesi olarak tanimla-
miglardir (Alangu, 1983:333; Boratav,
1984:85; Eberhard ve Boratav, 1953:12).
Batililarin diinya goriisiine ve yasantisi-
na gore yapilan bu tanimlama bize uy-
mamaktadir. Cinkt Tirk toplumunda
ne smiflar, ne de bunlarin miicadeleleri
vardir. Tirkin dinya gorisiine gore
toplumdaki biitiin fertler esittir. Ustiin-
lik kutlu yaratilistadir. Islami inancin
yvayginlagmasiyla bu terim “takva’yla
ifadesini bulmustur. Hak yolunu terk
eden idarecilerin ve insanlarin cezalan-
dirilmasi da insanlik 4lemini adildne yo6-
netmekle vazifeli, kutlu yaratiligh kisi-
ler vasitasiyla yapilmaktadir. Bu kisiler
Altay destan kahramanlarinda goriildii-
g gibi kutlu yaratilmig Tirk hanlaridir.
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Kutlu yaratilmis Tirk hakanlari, din-
yanin herhangi bir yerinde ortaya ¢ikan
“Erlik Beyin elgilerini” Tastarakay-Ke-
loglan kiligina girerek alt ederler; eski
sekillerine donerek tekrar kutlu mekan-
larina ulasirlar.

Tanr1 tarafindan diinya nizamini
temin ic¢in gonderilen bu kutlu kisiler,
Anadolu’dan derlenen masallarda oldu-
gu gibi, kargilagtiklar bitiun gigliklere
ragmen oldirilemezler. Vazifeleri bitin-
ce, butin kutlu kisilerin ruhlar gibi yi-
ne cennete gotirulirler. Radlof tarafin-
dan derlenen bir metinde bunun cevabi
Keloglan'in agzindan soyle verilir: Han,
kiziyla evlenme vaadine karsilik, basi
altin, ayag1 giimis geyigi getiren Kelog-
lan’a bunu nasil basardiginin sirrini so-
rar. Keloglan da “Bunu bana insanlar
(adam) 6gretmedi. Tanr1 (Kuday) 6gretti,
agzima saldi (auzuma saldi1)’der. Bunun
uzerine han, “baginin yarasindan kan
akan, burnundan stimiugiu akan, ayagin-
dan suyu akan, boyle bir kele (caman
tagsaga)” kizin1 verir. Keloglan da han
olur (Ogel, 1995:86).

Altay destanlarinda Tastarakay’in
gectigi bolimler ile Keloglan masallar:
uslip bakimindan da birbirine benze-
mektedir. Anadolu’dan derlenen Kelog-
lanla ilgili materyallerde gecen manzum
boliumlerin destan edasiyla séylenmesi
diigiincemizi daha da gugclendirmekte-
dir:

-Ay kecel, vay kecel

Bagr yanik vay kecel

Bizim kapida birce ¢inar

Tap goreyim nedir ay kecel

Dallaciklar1 agag

Tap goreyim nedir ay kecel

Aleme sule verir

Tap goreyim nedir ay kecel

Ay kecel vay kegel

Bagr: yanik can kegel

-Onu bulmaga ne var hamim

Seni sarmaga ne var hanmim

Sizin kapida birce ¢inar

Boyun degil mi hanim

Aleme sule verir

Yiiziin degil mi hanim

Onu bulmaga ne var hanim

Seni sarmaga ne var hamim (Bora-
tav, 1988:97)

Tastarakay-Keloglan’in kutlu vazi-
fesi, Turk devlet geleneginin temelini
olusturur. Kiyafet degistirerek halk ara-
sinda dolagan hanlar, karsilagtiklar: ko-
ti kisileri cezalandirip; diristleri mii-
kafatlandirirlar. Oguz devlet gelenegini
¢ok iyi yansitan Dede Korkut Hikayele-
ri'nden “Bamsi1 Beyrek”te, kilik degistir-
me motifinin tipik bir 6rnegi gorulir.
Digiin gecesi kacirilan Beyrek ve otuz
dokuz yigidi, Bayburt hisarinin beyi ta-
rafindan hapsedilir. Kendisinden on alt1
yil haber alinamaz. Bunun tizerine Bani
Cicek’in kardesi Deli Karcar, Bayindir
Han’a bag vurarak Beyrek’in dirisi habe-
rini getirene hediyeler, 6liisii haberi ge-
tirene kiz kardegini verecegini soyler.
Yalanci oglu Yaltacuk, bu isi iizerine
alir; Beyrek’in vaktiyle kendisine verdigi
gomlegi kana bulayarak 6lim haberini
getirir. Beyrek diigin gecesi “deli ozan”
kiligina girerek soyledigi atigmalarla
Yaltacuk’un yalanini ortaya ¢ikarir. Bey-
rek’i kargisinda goren Yaltacuk, “Tana
Sazligi”’na girer. Beyrek sazlig1 atesler;
Yalanci Oglu Yaltacuk yakalanir. Yalta-
cuk’u yakalayan Beyrek onu éldirmez,
bagiglar (Ergin, 1958:116-153).

Oysa Bamsi Beyrek’in uzantisi olan
ve Tirk destancilik geleneginin hala
canl bir gekilde yasadig: genis cografya-
dan derlenen Alpamis Destani’nmin var-
yantlarinda kotu tip affedilmez. Tas,
Tastarakay kiligina giren Alpamig-Alip
Manag, Bamsi1 Beyrek'te oldugu gibi
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obasina gelince 6nce cobanla veya kiz
kardesiyle kargilagir. Obasiyla ve di-
gunle ilgili bilgiler alir. Kendi karisinin
digininde yariglara katilir. Biitin var-
yantlarda kendisine yarigmasi igin veri-
len yaylar1 kirar. En son vermek zorun-
da kaldiklar1 kendi yay: ile yariglar ka-
zanir. Kadinlarla veya kendi karisiyla
yaptigi sazh sozli atigmalarda, mutlaka
karisinin vefasizhigindan bahseder. Ka-
ris1 da kocasina sadakatini bildirir; ger-
cek anlagilir. Alpamign 6liim haberini
getirerek hanimiyla evlenmeyi hak eden
ve “Ultan”, “Koltaba”, “Ak- Kobon” gibi
adlarla ortaya c¢ikan kotu tip, destan
kahramani tarafindan éldiriliar (Ergun,
1998:82-91).

Beyrek’in Yaltacuk’u o6ldiirmemesi
ise gelenegin unutulmaya yiiz tuttugunu
gostermektedir. Tebdil-i kiyafet gezme
gelenegi, Tirk devlet geleneginde, Os-
manli donemine, hatta giintimiize kadar
gelen, teftis yontemidir. Bu da, Tanr ku-
tunun devamini, hakki, adaleti sagladig:
icin devletin ilelebet ayakta kalmasini
temin eden bir fazilettir.

Sonu¢ olarak diyebiliriz ki giinii-
miizde anlatilan Keloglan masallari, as-
linda eski Tirk destanlarinda gordigi-
miiz kutlu hanlarin, kétiilerle miicadele
ederken kilik degistirerek miicadele et-
tikleri bolimiin giinimiize gelen uzanti-
lardir. Kellik de koseligin zitt1 ve kut
sembolidiir. Diger kiltiirlerden ve din-
lerden uzakta, Altaylarda, Gok Tanri’si-
na daha yakin Turk boylar: ise gelenegi
bugiine kadar aslina uygun olarak siir-
diregelmiglerdir. Turk kalttrintin ve
diinya goriusinin tam ve dogru olarak
ortaya c¢ikarilabilmesi i¢in butin Tirk
dinyasinda gerek so6zli, gerekse yazih
trinler hizla toplanmali ve mukayeseli
caligmalar yapilmalidir.

NOTLAR

1 Hicbir hayvanin yasamadigi ve bitkinin ye-
tismedigi corak yer.

2 Sakaoglu, 1973, 37 numarali masalda padi-
sahin kiziyla, 56 numarali masalda t¢ peri kiziyla
evlenir.

3 Sakaoglu, 1973, 70 numarali masalda ger-
cek karakteri tagimayan bir tiptir ve 6lir.

4 Sakaoglu, 1973, 56 ve 69. masalda annesi,
56. masalda ti¢ karisi 69 numarali masalda dayis:
ve teyzesi vardir. 31. masalda devle kardeslik ol-
mustur.
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