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RUS VE TURK FOLKLORUNDA KADIN FIGURU

Mariia TALIANOVA-EREN?

Oz

Folklorun epik tiirlerinde ¢ogu zaman basrolii erkek oynar ve onun yaptiklar
anlatilir. Destanlarda hep erkeklerin kahramanliklarinit gormekteyiz. Fakat kadin figiiri
hem Rus, hem Tiirk halk edebiyatinda 6nemli bir yer edinmistir. Tiirk mitolojisi
acisindan baktigimiz zaman belirgin erkek veya kadin tanrilarla karsilasmak miimkiin
olmadigindan - Tirk dini-mitolojik sistemi Tek Tanr1 tanimaktadir- kutsal disi kurgusu
Mitolojik Ana adi altinda toparlanmaktadir. Tiirk mitolojisinin en eski katmaninda
dogumla olimii bir arada tutabilecek ve ilklik, baslangi¢ olma gibi vasiflara cevap
verecek Mitolojik Ana veya daha somutlagmigs varyantiyla Yer Ana varligimni
gormekteyiz. Tirklerin ve Ruslarin folklorunda siiphesiz mitolojinin  etkisi
goriilmektedir. Slav kiiltiirlinde de uzun siiredir anaerkil sistem var oldugu i¢in Rus
masallarinda, destanlarinda da erkek kadar giiclii kadin ya da bahadir kadin profili
bulunmaktadir. Tiirk folklorunda ise alp kadin tipi masallarda degil, sadece destanlarda
yer almaktadir. Fakat ister Hristiyanlik ister Miisliimanlik sozlii gelenekleri etkileyip
dinin gelmesiyle beraber kadin figiirii baz1 degisiklere ugramustir.
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WOMAN FIGURE IN RUSSIAN AND TURKIC
FOLKLORE

ABSTRACT

In the epic forms of folklore, the protagonist is mostly a man and his actions are
told. In the epic, we always see the heroism of the men. However, the woman figure
influenced both the Russian and Turkic folk literature to a significant extent. When we
consider the issue from the aspect of Turkic mythology it is impossible to encounter
gods or goddesses - the Turkic religious - mythological system is monotheistic -
therefore, the holly female fiction can be considered under the title of Mythological
Mother. In the most ancient layer of the Turkic Mythology we seen the existence of a
Mythological Mother or in more concrete variant an Earth Mother, that can meet the
qualifications like being the first, being the start and gathering the birth and death
together. The influence of mythology is undoubtedly seen in the Turkic and Russian
folklores. As the matriarchal system exists in the Slav culture for a long time, there is a
woman figure or a brave woman as strong as the men is present in the Russian fairy
tales, epics. As for the Turkic folk, a brave woman is not seen in the fairytales, but there
is in the epics. However, the woman figure has been some changed after the recognition
of religion whether it is Christianity or Muslim as they influenced the oral traditions.

Keywords:. Woman, Folklore, Russian, Turkic, Mythology, Figure.
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OUINYPA XEHLLWHbI B PYCCKOM U TIHOPKCKOM
®OJIbKIIOPE

AHHOTALIHAS

DIuYecKre XKaHpbl QONBKIOpa MOBECTBYIOT B OCHOBHOM O ACHCTBHAX H MOCTYITKAX
MYXXYUH: UX MOJBUTH M300pakeHbl B OpuMHaxX. Ho, HECMOTpst Ha 3TO, U B CIaBIHCKOM, U B
TIOPKCKOM YCTHOM HApOJHOM TBOPYECTBE HEOTHEMIIMMYIO POJIb UTpacT keHckas ¢urypa. Ilo
MIPUYUHE TOTO, YTO T'eHJEpHOE pa3JielieHHe Ha JKCHCKUX MM MYXKCKUX OO0XKECTB B TIOPKCKOU
MH(OJIOTHH HENOMYCTUMO, B PEIMTHO3HO-MHU(]OIOTHIECKOi CHCTeMe TIOPKOB HpEICTaBlIeH
enunbiid bor — Mugonoruyeckas Marteps. Mudonornueckas Mareps (boruns-Marts), Hecymias
00pa3 KEHCKOTO Hayaya, pOXJICHUs ¥ CMEpPTH, TaKKe MMeeT Ha3BaHUs Matb-3emist. Brussaue
MHU(DOJIOTHH KaK Ha TIOPKCKUH (Typeukwuii) (GoNbKIOp, TaKk U Ha CIABSAHCKUN OeccropHo. Tak
KakK B CIIABSTHCKOM KyJIBTYpE JOJTO€ BpeMs CYIIECTBOBAJl MaTpUapXaibHBIM CTPOHl, B PYCCKHX
HapOIHBIX CKa3KaX, a TaKke B OBUIMHAX 0coboe MeCTO 3aHMMaeT MPOTOTUN KECHIIWHBI-
Oorateipsi. B TropkcKoM e (ONBKIOpE HATW4Ke TePONHH-00TaThIPIIN 3a)UKCUPOBAHO TONBKO
B kaHpe nectaH. OfHAaKO M pa3BUTHE XPHCTHAHCTBA, M HCIaMa 3HAYNTENBHO IOBIHMSIO Ha
YCTHOE HapOJHOE TBOPYECTBO U MPUBEIO K HEKOTOPHIM IPeoOpa3oBaHUsIM (HUTI'YpPHI )KSHIIUHEI B
¢dombkITOpE.

KmioueBnie cioBa: JXenmmna, ®ombriop, Pycckuii, Tropkckuit, Mudonorus,

®durypa.
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Giris

Rus folklorunda kadin figiiriine bakacak olursak oncelikle Slav toplumundaki
Tanricalarin  nasil ortaya c¢iktigint g6z Oniinde bulundurmak gerekmektedir.
Putperestlik panteonunda en onemli yeri Bereket’in ve Hayat’in mitolojik giigleri
almaktadir. Geng lohusalar - kiz kardesler (poowcanuyer) seklinde olan bu giigler,
gokyliziinde, yeryiiziinde ve yeraltinda, magaralarda ve evlerde, her tarafta yagsamakta
ve insanlarin kaderini yonetmektedirler. Lohusalar arasindaki en yaygin figiirler Lada
ve Lolya’dir. Bu kiilt, Rod Tanris1 erkek ataerkil kiiltiinden 6nce yayginlagsmis, ama
buna ragmen bu erkek kiiltiinden daha fazla (XIX. ylizyila kadar) yasamistir. Lada,
ilkbahar ve yaz bereketini temsil etmenin yani sira agk ve giizellik Tanrigast olarak
taninmigtir. Bu Tanriganin evlilik baglariyla aldkasini ispat eden en Onemli sey,
sevgiliye ya da ese “lada” olarak hitap edilmesidir. Bu giiniimiize kadar muhafaza
edilmigtir. Slav mitolojisinde Lada’nin kizi, dogurganlik ve yeni dogmus ¢ocuklarin
Tanricas1 olan Dililiya’dir. Slav mitolojisnin arkaik doneminde bu iki lohusa kadin
Lada ve Lolya’nin yaninda bolluk boynuzuyla tarif edilen Makos ismi olan bir kadin
figlirii de yer almaktadir. Makos’un etrafinda denizkizlart da bulunmaktadir. Makos en
eski Slav topragin verimlilik Tanrigasidir (Leksigeskoe Voplosenie Jengini v Russkih
skazkah, 2004: 34).

Cok tanrili inanislara, putperestlige karsi yazilmig Ogiitlerde Makos,
denizkizlar1 (rusalka), dag perileri (vila) ve Simargl ile birlikte olmak iizere tanrilar
listesinde de yer alir. Makos’a eslik eden bu varliklar topragin verimliligiyle
iligkilendirilir. Simargl tohumlar1 topraga sacar, denizkizlar1 ve dag perileri ekili
topraklara, bugday tarlalarina nem, sis getirmek ve yagmur yagdirmakla gorevlidirler
(Uzelli, 2016: 52°den; Ribakov, 1994: 436).

Makos biyiik ve iri kafali, uzun kollara sahip, geceleri izbede ip egiren bir
kadin olarak kendini gosterir. Halk inanci, ip egirmek igin kullanilan didilmis kendir
ve kenevir ipini ortaliga birakmayi yasaklar (Uzelli, 2016: 53).

Tiirk mitolojisi agisindan baktigimiz zaman belirgin erkek veya kadn tanrilarla
karsilasmak miimkiin degildir. Tiirk dini-mitolojik sistemi Tek Tanr1 tanimaktadir®.
Bu nedenle kutsal disi kurgusu Mitolojik Ana adi altinda toplanmaktadir. Nitekim
tanri, tanrica kavrami da mitolojiye veya dinler tarihine coktanriciliktan gelmedir.
Oysa Tiirk dini-mitolojik sistemi bilinen hali ile tektanrili bir yap1 i¢indedir ve cinsiyet

“Tiirklerde monoteizm hakkinda daha detayh bkz.: Turan F.A. Eski Tiirklerde Tek Tanr1 inanci. Tiirk Mitolojisine Giris.
Editorler: F.A. Turan, M. Ozan. Gazi Kitabevi. Ankara. 2016.
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farkliliginin disindadir. Yer-Su, Ak Ene, Umay, Ayusit vb. disil varliklar adi altinda,
doga kiiltiiniin kendisi olan Mitolojik Ana kastedilmistir (Bayat, 2007: 11-12).

Umay iyesi, giiniimiizde kadinlar1 ve ¢ocuklar1 koruyan bir ruh bi¢imini almis
olup, Tunguzlar ile birlikte Giiney Sibirya ve Altay Tiirklerinde goriiliir. Buralardaki
inanglara gore, Umay her zaman c¢ocukla beraberdir; ancak onun ¢ocugu terk ettigi
zamanlar da olur. Bu ayrilma uzun siirdiigii zaman ¢ocuk hastalanir. Umay’in ¢ocukla
beraber oldugunun isareti, cocugun uykudayken giilmesidir (Coruhoglu, 2000: 40).

Tiirk mitolojisinde olduk¢a 6nemli bir yere sahip olan ve pek ¢ok yazili
kaynakta gecen Umay ile ilgili en eski belgeler Orhun Abideleri’dir (Saritag, 2016:
54).

‘... Tengri Umay 1duk Yer-Sub basa birti ering’(Malov, 1951: (satir 38).

“Tanri, Umay ilahe®, mukaddes yer, su iizerine ¢okii verdi her halde’ (Ergin:
40)

Orhun Yazitlari, Dede Korkut Hikayeleri ve Divanu Lugati’t-Tirk gibi
Tiirklere ait en eski yazili kaynaklarda Umay’in agik¢a kadin, anne ve gocuklarla ilgili
bir iye oldugu goérilmektedir (Saritas, 2016: 54).

Kot iye olarak Tirk halklar1 arasinda Albasti ismi olan bir ruh daha bilinir.
Kegi, tilki, kedi, kopek, buzagi, driimeek, kus, gelin, kefenli 6lii gibi gesitli kiliklarda
goriiniirse de daha ¢ok, uzun boylu, uzun parmak ve tirnakli, dagimik saclh, yagh
viicutlu, el ve ayaklari kiigiik, dislek, bir dudag: yerde, bir dudagi gokte, ¢iplak gezen,
gogiislerinden birini geriye atmuis, tepesinde gozii olan ¢ok ¢irkin, al gomlek giyen bir
yaratiktir (Acipayamli, 1974: 75).

Albasti’nin en ¢ok lohusalara ve bebeklere diisman olduguna, lohusanin
cigerini sokerek suya attigina veya yedigine, bu yiizden elinde ciger bulunan bir kadin
goriilirse hemen yakalanmasi ve {izerine igne, ¢uvaldiz gibi bir metal pargasi
takilmasi veya zift dokiilmesi gerektigine inanilir (Sakir 1939: 32; Turan 2001: 102-
103; Ozan 2015: 45-46). Onu yakalayan kisi ocakli olur ve “al¢1” adimi alir. Al karsi,
alcinin soyundan gelen kadinlara zarar veremez (Duvarci, 2005: 129). Tiirk halk:
arasinda biitlin cesitliligine ve muhtelif varyantlarina bakmaksizin kadin olarak
tasarlanan Al ruhu, kdkeni agisindan Mitolojik Ana kompleksinden ¢ikmis ve bir
zamanlar ocak veya ates koruyucusu olmustur. Bu demonik varligin adindaki al kokii
de onu ates kiiltiiyle bagl kilar (Bayat, 2007: 328).

% ‘flahe’ terminoloji agisindan tartisilan bir geviri sayilir. Umay bir iyedir.
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Masalin kokenini mitlerin olusturdugunu ispat eden Albasti’nin tanimu,
masallarda da ciger yeme veya sol gégsiinii sol omzuna, sag gdgsiinii sag omzuna atan
dev anasi motiflerine gétiirmektedir. Dev Ana karakterinde abartilmig sekilde cinsel
fizyolojik ozellikleri, Albasti ya da Alkarisi’nin, bazi olumlu 6zellikleri Ulgen’in
etkisi altinda olusmustur.

Rus halk masallarinda ise Albasti figiirii, Baba-Yaga diye bir masal
karakteriyle karsilastirilabilir. Baba-Yaga, Albasti’ya kiyasla Slav panteonunda bir
Tanrica ya da iye (ruh) degildir. Ama anaerkil sistemi gittikten sonra ve Hristiyanlik
ve ataerkil sistemi gelince mitolojik etki altinda gelisen ve ortaya ¢ikan bir
karakterdir.

C. Estes “Kurtlarla Kosan Kadinlar” kitabinda oldukg¢a detayl1 bir sekilde her
kadinin “vahsi tabiati” agisindan Baba-Yaga karakterine benzer 6zellikler gosterdigini
soylemektedir (2003: 106-110). Estes’e gore Baba-Yaga kadinin ilk imgesidir. Ondan
dolay1 analiz edilen Baba-Yaga kahramani, sadece Rus veya Slav kiiltiirlinde mevcut
olan cadi-kadin simgesi degil, bu davranisin belli tipinin olugsmasinin genel imgesidir
(ivanova, 2002: 79).

Masallarda Baba-Yaga hem olumlu hem de olumsuz bir rolde bulunabilir.
Daha dogrusu 4 temel rolii var: savasci Yaga, kaciran Yaga, bagislayan, nasihat veren
Yaga ve nine Yaga.

Baba-Yaga, koti kalpli, ¢irkin yiizli ve ¢ok giigli bir cadidir. Ama
cehennemde degil, bu diinyada yasamaktadir. Onun evi kendi kendine doénebilen tavuk
bacakli bir kuliibedir. Evine gelen bahadirlar veya kahramanlar peykenin lizerinde onu
yatar vaziyetle bulurlar; burnu, ¢amagir ve diger esyalar i¢in odanin bir ucundan diger
ucuna kadar uzanir. Bu cadi, yiiriiyerek degil, demir kazanla gider. Ve bu kazanin
icinde havada gezerken demir degnekle vurup bu kazami hizlandirir; izlerinin de
goriinmemesi i¢in kazanin kenarindaki stipiirgeyle siler (Glinka, 1993: 128).

B. A. Ribakov’a gore (1988: 219) ise Baba-Yaga kadin tanricanin temsilcisidir.
Bu tanricanin iki fonksiyonu vardi: tarim {iriinleri i¢in tehlike zamaninda Makos’un
sembolii ve insanlar i¢in tehlike zamaninda Morena’nin semboliidiir. Masallarda
¢ogunlukla Baba-Yaga’nin ¢ok biiyiik ve iri oldugu da belirtilir: “Yaga lejit v izbe iz
ugla v ugol — v odnom uglu nogi, v drugom — golova, gubi na priolke, nos v potolok
utknula, morda glinanaya, grudyu pecku zatikaet” (‘“Yaga, kuliibesinde uzanirken bir
kosesinde ayagi, diger kosesinde bast vardir; dudaklari tavanin iizerindedir, ocagi
gogstiyle kapatir”).
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Rus halk masallarindaki kadin isimlerinin ¢ogunun etimolojisi, insanlarin
aldig1 lakaplara, karakter ve dis goriiniis 6zelliklerine ya da ugrasinin tiirlerine gore
verildigi cok eski zamanlara baglanmaktadir. Ornegin Bogatirka Sineglazka (Mavi
Gozli Bahadir Kadin), Vasilisa Premudraya (Bilge Vasilisa), Yelena Prekrasnaya
(Giizel Yelena), Nastasya — Zolotaya Kosa (Altin Orgiilii Nastasya) gibidir.

Halk destanlarinda altin ya da glimiis sacli giizellere rastlanir. A.N.
Afanasyev’e gore bu, giines mitlerinden kaynaklanmaktadir. Hemen hemen biitiin
Hint — Avrupa halklari arasinda giines i¢in altin saghi ifadesi kullanilir. Mitolojik
nemfler gibi giizel olan Bilge Vasilisa Deniz Carinin kizidir. Onun giivercine
doniisebilme yetenegi vardir. Vasilisa’nin, kirmizi giinesin dogdugu diinyanin ucunda,
yani giines carliginda tek basina yasadigi s6ylenmektedir (Leksigeskoe Voplosenie
Jensini1 v Russkih skazkah, 2004: 37).

Giinesle ilgili isimler mitsel inaniglarin, tanimlamalarin disinda aile ile ilgili
tanimlamalarda da kullanilir: “Giines’in Kiz Kardesi, Uvey Kiz1” (“Solntseva sestra,
padgeritsa”); toplumdaki durumu belirtmek igin: “Carice Marya, Kralice Kiset”
(“Marya — Tsarevna, Kiset — Korolevna”) 6rneklerinde oldugu gibidir (Bolotova,
2003: 1-2).

Eski Rus Devletindeki anaerkil gelenekler, uzun siire yeni toplum sistemine
razi olmamisg, direnmistir. Bu sebeple anaerkil toplum yapisi, biiyiik 6l¢iide halk
torelerinde, efsanelerinde, folklorunda yanki bulup yasamaya devam etmistir
(Ribakov, 1988: 746).

Anaerkil toplumda isimler anne ismine ya da meslegine gore verilirdi. Bu
motife pek cok masalda rastlamaktayiz. Ornegin “Ivan Bikovi¢” masalinda ¢ocugu
olmayan ¢ar, yanindaki golden altin baligin tutulmasini emreder. Carige ancak bu
baligi yedikten sonra hamile kalabilecektir. Hizmet¢i kadin bu baligi temizleyip
pisirir, iskembeleri ve bulasik suyunu avluya atar. O sirada avluda dolasan inek bu
suyu icer. Balig1 carice yer, tabagi hizmetci yalar. Hem ¢arige, hem onun sevdigi
hizmetci, hem de inek aym zamanda hamile kalirlar. Sonunda carigenin Ivan —
Carigenin Oglu, hizmetgi kadinin Ivan — Hizmetgi Oglu, inegin ise fvan — Inek Oglu
¢ocuklar1 diinyaya gelir (Gregneva, 2003: 3).

“Carigenin Oglu ivan ve Dadinmn Oglu Fyodor” (“Ivan-Tsarevi¢ i Fedor
Nyankin”) (Alekseyeva, 1987: 72) masalinda da su ciimleler yer almaktadir:

“Uepe3 HEKOTOPOE BpeMs IapeBHA B HSHKOM pOAMIIM MO CBIHKY. A Tak Kak
OTLIOB Y HUX HE OBUIO, TO U NPO3BAIM y HapeBHBI VBaH-nlapeBnd, y HIHbKH Demop
HanpkoBuu™.
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“

1sa stire sonra ¢arigenin bir oglu olmus ve dadwin da bir oglu olmus.
Babalart olmadigi i¢in ¢arigenin ogluna Ivan - Caricenin oglu, dadiminkine Fyodor -
Dadinin Oglu isimlerini koymuslar”.

Rus Halk destanlarinda (bilina)* kadmlar erkeklerden daha zayif ya da
beceriksiz degillerdir. Cogu zaman herkes tarafindan sayilarak erkeklerden iistiin bile
olurlar. Ornegin “Dobrinya’nin Evliligi” (“Jenitba Dobrini”) destaminda bahadir
Dobrinya, bahadir kadima esir diiser ve onun tarafindan saglarindan yerden kaldirilir;

“On Ooenan nonanuyy 0a 6e0b 6 mpemutl pas,

OH yoapun ceoeul nanuyeti Oyiamuero

Tyto nonauuyy 6 OViHY 20108).

“Cama 2080pum 0a maxkoso cnogo:

-A dymana xomapuku nokyceiearom?

Adicro pycockue mozyuue boedmuipu nowarKu8aom.
Yxeamum-mo Jobpwinio 3a sicenmul Kyopu,

Honooicum-mo Jlobpuinio 60 eny6ok kapman,
Bo enybok kapman JoOpbiniowKy ¢ KOHEM yeno,
A 6e3na ona Jobpuinowky mpou cymku”

“Yigit iiciincii defa bahadir kadinin yanina gitmis
Ve sopasiyla giiclii kafasina vurmus,
Bahadir kadin séyle der delikanlya:

‘Ben, bu sivrisinekler beni sokuyorlar sandim,
Bu da Rus bahadwrlarinin vurusuymus’
Dobrinya’yi sarigin kivircik saglarindan alip
Atiyla beraber cebinin derinligine koyar 6
Uc giin, ii¢c gece Dobrinya 'yi gotiiriir”.

Bahadir kadinlara masallarda da rastlanir. Bu durum biiyiik ihtimalle Sarmat
kadin savascilarindan kalan izlere ve soyun devam ettirilmesine baglidir. Bu toplumda
hem erkekler hem de kizlar igin inisiyasyon tdreleri vardi. Bu torelerde ise gesitli

4 Bilina (6sumna) — Eski Rusya’nin yasam bigimini ve IX-XIII yy.da olan vakalari yansitan kahramanlikla ilgili halk
anlatisidir. Bagkahraman bahadirdir (6orarsips). Tiirk halk edebiyatinda “destan” kavraminin karsiligidir.

® Destanla ilgili ayrintih olarak Rus Edebiyat Ve Folklorii Elektronik Kiitiiphane. (Rus Edebiyat ve Folklorii Elektronik
Kiitiiphane). Web: http://feb-web.ru/feb/byliny/texts/dna/dna-169-.htm, adresinden 19 Mart 2015’te alinmugtir.

® Bu destanin bazi versyonlarinda Dobrinya’y: “kara guvala” koyarlar.
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zorluklarin disinda insan fiziki imtihanlardan da ge¢gmek zorundadir. Bu torelerin
yankisina ve sonuglarina ritiiellerde, danslarda, daha sonra ise oyunlarda rastlanmigtir
(Leksiceskoe Voplosenie Jensini v Russkih skazkah, 2004: 55).

Gii¢ ve beceriklilik kadina ait olan en dnemli 6zellikler degildir. Eski Slavlar,
kadinin dogaiistii diinyaya bagli olduguna ve kuvvetli biiyii gili¢clerine sahip olduguna
inanirlardi. Kadin tarafindan hissettirilen ask duygusu bile biiyii olarak algilanirdi. Bu
bizi toplumdaki anaerkil zamana kadar gotiirmektedir. Fiziksel, viicut ve saglik
ozelliklerinden dolayr kadmn bilyli yapmaya muktedir siradisi olarak algilanirdi ve bu
ozellikleri ile halki korkuturdu. Anaerkil sartlarin iginde bu korku, kutsal hiirmetin,
sayginin temeli olmustur. Bu inanig ve degerlendirme XIX. yiizyila kadar muhafaza
edilmigtir. Daha sonra, ataerkil sistem iginde bu korku, kadini ‘temiz olmayan, pis’ bir
yaratik olarak takdim etmek i¢in iyi bir bahane olmustur (Ribakov, 1988: 746).

Kadin bedeniyle dogurganlik arasindaki bag bir¢ok kiiltiirde, kadinin dogayla
olan mistik bir dayanismasi olarak algilanmis, topragmn dogurganligiyla
iliskilendirilmistir. Mircea Eliade, “Kutsal ve Dindisi” adli eserinde, anaerkilligin
kadinin gida maddesi olarak kullanilan bitkileri kesfetmesine baglandigini, buna bagl
olarak da kadinin dinsel ve biiyiisel prestijinin ve toplumsal stiinligiiniin kozmik bir
modele sahip oldugunu vurgular (Eliade, 1991°den aktaran Olger: 2003, 53).

Tarihin biitiin sathalarinda Tiirk kadinlari ise; erkeginin en kutsal varligi,
korunmasi, kollanmasi gereken kiymetli hazinesi, varlifiyla neslinin devamini
stirdiiren, analik vazifesiyle degerine deger katan, zekasiyla Tiirk cihan hakimiyetinde
erinin yaninda, arkasinda durmus cesur kadmlar, “kadin sultanlar” olarak tarihteki
yerlerini almislardir (Isik, 2012: 2).

Tirk destanlarinda kadin ¢ok Onemli bir yere sahiptir. Tirk destancilik
geleneginde savas yetenegi bakimindan pasif kadinlarin yan sira alplar gibi savagma
yetenegine sahip kadinlar da vardir. Uygur harfli Oguz Kagan destaninda Oguz
Kagan’in ilk karist 1siktan, ikinci karisi agactan dogmus kutsal kadimlardir. Bu
kadinlarin giizelligi bir peri masali ahengi ile anlatilir. Kutup yildiz1 gibi giizel, irmak
dalgas1 sagli, inci gibi disli, giilince gok de giilmekte, aglayinca gok de aglamaktadir
(Giiltepe, 2008: 125). Oguz Kagan destaninda kadinlar, tipki Oguz’un kendisi gibi,
Tanr1 katindan yeryiizine indirilmiglerdir ve Oguz’un kut alma siirecinin
tamamlanmasina katkida bulunmuslardir (Aga, 2007: 77).
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Karakalpak Tiirkleri arasindan tespit edilen “Kirk Kiz” destani, bunlardan
birisidir. Destanda bir kadin kahramanin onderligindeki kirk kizin miicadeleleri
anlatilir (Sahin, 2015: 568; Maksetov, 1980)’.

Dede Korkut hikayelerinde ise kadin, Tiirk topluluk hayatinda erkege yakin
hatta onunla her yonden ortak bir yasanti siirer: ata biner, silah kullanir, kisacasi
erkegi kadar savas giicii olan bir kadindir. Dede Korkut’ta kadin ile erkek arasinda
hayatin her alaninda esdeslik s6z konusudur ve kadin hayatin hi¢bir alaninda erkekten
geri kalmamaktadir (Giiltepe, 2008: 126, 132). Selcen Hatun ‘Kanli Koca Oglu Kan
Turali Boyu’nda sunu dile getiriyor:

Kalkip yerimden dogrulurdum

Yelesi kara kazilik atima binerdim

Babamin ak otagindan ¢ikardim

Egribeli, Aladagi avlardim

Alageyik, yabant geyik kovalardim

Cekip bir otla neylerdim

Temrensiz okla yigit, seni siniyordum
Oldiirmeye yigidim, ben seni, kiyar miydim?

Ya da Beyrek, kiz1 isteyince onu goyle tarif eder: “Baba bana bir kiz aliver ki,
ben yerimden kalkmadan, o kalkmali, ben kara kog¢ atima binmeden o binmeli, ben
hasmima varmadan o bana bag getirmeli, boyle kiz aliver baba bana’ dedi. Babasi Pay
Piire Han der: ‘Ogul sen kiz istemiyorsun, kendine bir hempa® istiyormussun™ dedi
(Ergin, 2015: 70).

Ayni zamanda Dede Korkut Hikayeleri’'nde kadinla erkek arasinda, igtenlige
dayanan bir dostluk kurulmustur. Oyle saniyoruz ki kadmin toplumda kazandig1 bu
sayginlik, dostlukla aciklanabilir. Kadinin, es ve sevgili olarak biiyiik degeri vardir
(Binyazar, 1996: 65).

Manas Destani’nda da kadin, evin kaderinin ve namusunun koruyucusu olarak
anlatilir. Diger destanlarda oldugu gibi, Manas da evlenecegi zaman kendisi gibi, ata
binen, kili¢ kusanan bir e arar. Manas Destant’nin kadin kahramanlar1 ayn1 zamanda
bahadirdir. Esleri zor durumuna distiigiinde silahlanarak onlara yardim etmeye

" Sahin, H.I. ‘Tiirkmenistan Sahasi Kéroglu Anlatimlarinda Kadin Tipler’den; Tiirkoloji Sempozyumu (20-22 Ekim 2011)
Bildiriler. S. 568 / Maksetov, K. (1980), Kirk Kiz Karakalpak Halkinin Kahormanlik Destani, Karakalpakstan Baspast,
Nokis.

8 Hempa — omuzdas, yoldas, ayaktas demektir.
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giderler. Babalarinin ve iilkelerinin onurunu korumak i¢in yabanci bahadirlarla teke
tek mizrak doviistine girerler (Giiltepe, 2008, 127 — 128: 132).

Bahgilarin anlattigi ve Tiirkmenistan’in bazi bolgelerinde anlatmaya devam
ettikleri Koroglu anlatmalarinda ¢ok sayida kadin kahraman yer almaktadir. Kéroglu
anlatmalarinin karakteristik bir 6zelligi olarak kadin tipler, olaylarin c¢ogunlukla
merkezinde yer alirlar. Kéroglu, cogunlukla bir kadin i¢in ya da bir kadinin sézleriyle
akma c¢ikar. Kadinlar, bazen ona yardimer olduklari gibi, bazen karsisina diigman
olarak ¢ikip onunla miicadele ederler. Kisacasi, Kéroglu’nun maceralarinda kadinlarin
ayr1 bir yeri vardir (Sahin, 2011: 564).

Netice olarak Tiirk edebiyatinda kadin ti¢ sekilde degerlendirilebilir:

1. Islamiyet'ten 6nce ve gdcebelik devrinde kadin, bu devrin ideal erkek tipi
olan Alp tipine yaklasir. Erkek gibi o da ata biner, ok atar, kili¢ kullanir ve icabinda
diismanla kahramanca carpisir.

2. Yerlesik medeniyete ve Islami kiiltiir cevresine dahil olduktan sonra kadn,
erkek gibi ve erkekten daha pasif bir karakter arz eder. Toprak ve din, insanlari
kendilerinden {iistiin tabiat ve tabiatiistii kuvvetlere baglar. Bu donemde kadinin
kahramanca vasiflarini kaybederek bir haz ve ask mevzusu oldugu goriiliir.

3. Bat1 medeniyeti tesiri altina girdikten sonra kadmin ilkin edebiyatta, sonra
hayatta beseri haklar1 miidafaa edilir ve tamamiyla erkekle esit bir seviyeye getirilir
(Kaplan, 1976: 41)°.

Dinin etkisini 6rnegin “Her Dem Taze” adli Tiirk masalinda goriiliir: (Sartyiice,
1993: 143). Kiz, sehzadeyle nisanlandiktan sonra kizi istemeye gelen aksakallilar
sOyle derler: “Su andan baslayarak sehzademizle nisanlanmis bulunuyorsun. Dilerim,
mutlulugunuz sonsuza kadar siirsiin. Her ikinizi de giizel giinlere erdirsin. Artik onun
bunun elbisesini dikmek, digsariya ¢ikmak yok. Kapwnizda iki adamimiz bulunacak. Ne
isterseniz hemen alinacak. En fazla on bes giin sonra sehzademiz arabalarla sizi
almaya gelir”.

Kadim Rusya’da da olusmus bazi idealler, Hiristiyanligin gelmesiyle beraber
degismistir. 1. Zabelin, Rus carigelerinin yasam tarz1 konusu iizerindeki calismasinda
kadinin, “Ademin kaburgasindan ¢iktig1” i¢in onun pargasi gibi oldugundan, bagimli

® Sahin, H.I. “Tiirkmenistan Sahasi Kéroglu Anlatimlarinda Kadin Tipler’den; Tiirkoloji Sempozyumu (20-22 Ekim 2011)
Bildiriler. S. 565-566 / Kaplan, M. (1976), "Dede Korkut Kitabinda Kadin ", Tiirk Edebiyat: Uzerinde Arastirmalar 1,
Dergah Yaynlari, istanbul. ss. 41-54.
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ve serbest olmayan sekilde algilanmaya basladigina isaret etmektedir (Teliya, 1996:
263).

Stiphesiz ki Hiristiyanlik Ruslarin diinya anlayigini biiyiik dlciide etkileyip iki
farkli kadm tipi olusturmustur — namuslu, bakire kiz ve giinahkar kiz. Meryem
Ana’dan gelen birinci tip namuslu, sabirli ve huzuru getiren kiz tipidir. Bu kadin tipi —
idealdir ve oncelikle her Hiristiyan i¢in annelik modelinin idealidir. “Giinahkar kiz”
tipi ise Incil’in Adem ve Havva hikdyesinden kaynaklanmaktadir. Havva giinahkar ve
gerileme simgesidir. Ama diger bir taraftan da biitiin diinya i¢in evlatlar veren
Meryem degil, Havva’dir (Teliya, 1996: 263).

Hristiyanlastikca Rus kiiltiirii, kadin figliriinii yavas yavas toplum hayatindan
cikartmaya caligmistir. Evde 6n planda olan erkektir, kadin ise ev islerini yapan ve
sadece bu evin bir pargasidir (Teliya, 1996: 264).

Hristiyanlik ve Yahudilik kadini 6nemsiz ve kusurlu kabul etmistir. Yahudilik
ve Hristiyanliga gore insanin cennetten kovulmasimin sebebi kadin olan Havva’dir.
Yahudilik kadint su¢lu buldugundan ibadette, mirasta, akrabalikta erkekle esdeger
gérmemistir. On Emir'de kadin, komsunun okiizli ve esegiyle ayn1 yerde anilmistir.
Hristiyanlik, insani zaaflardan kaynaklanan su¢un sorumlulugunu biitiiniiyle Adem’i
yaniltan Havva’dan baslatarak kadinlari sorumlu tutmustur (Giinay, 2000: 6).

Ataerkil sistem gelistikge Bati toplumu basta olmak tizere diger tiim
toplumlarin masallarinda mevcut olan kadma dair kliseler Rus toplumunda da
karsimiza ¢ikmaktadir. Rus masallarinda kadin iyi kalpli, gilizel ve zeki bakire
imgelemi yaninda kotili, vicdansiz, pis nefisli ve ¢irkin evli /orta yash ya da yash
kadinlardir. Evlenmenin nihai ve ana iilkil olarak masallarda sunulmas: ve evlilik
sonras1 sonsuza kadar mutlu yasama vaadi; evlilik i¢in ise giizelligin yeterli oldugu,
bu hususta kadinin s6z ya da bilgi yerine giizelligi ile en iyi kocay1 bulabilecegi, hatta
siif bile atlayabilecegi imkéni; kadinlarin erkeklere karsi yerini, soziinii bilmesi
gerektigi, yoksa bagina bin tiirlii bela agilabilecegi olasiligl; dogurgan olma, ¢ocuk
dogurma ve evin ¢ekip ¢evrilmesinin bir kadinin esas hayati gayesi olmas: gerektigi;
kadinin mutlaka bir erkek tarafindan korunmasi geregi ve kadmin hayatinda soz
hakkina sahip erkegin, ister baba olsun ister koca, séziinden ¢ikmamasi, o erkegin
¢izdigi sinirlar icinde yagamin slirdiirmesinin gerekliligi gibi 6zellikleri ile karsimiza
¢ikar (Yildirim, 2012: 3). Ancak kadin icin kullanilan kelime hazinesi agisindan bile
“ivi kalpli, sessiz, anlayish, hizli” sozleri ¢ogu zaman hizmetgi, temizlik¢i, bakici
kadin kahramanlari i¢in kullanilmaktadir (Konovalova, 2005: 15).

Rus halk masallarinda higbir zaman uyuyan prenses tipi goremeyiz. Tam
tersine, masal kadin kahramanlari siirekli bir isle ugrasir: eve bakar, nisanlilarina veya
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eslerine zor vazifelerle yardim ederler vs. Her ¢agin insan profili i¢inde oldugu
yiizyilin 6zelliklerine baghdir. Halk masali ise (ya da sik stk zaman degistirilmis
sekilde ama ayn1 konusu olan dini — ahlaki 6giit) iyi kalpli, sabirli, caligkan (¢ogu
zaman livey kiz) kadin ya da kiz imajin1 vermektedir. Rus halk edebiyatinda kadin
giizelligi hakkinda halk anlayisi birkag kliseden ibarettir: yliz bembeyaz, yanaklar
pembe, kaslar karga gibi siyah, gozler yildizlar gibi parlak, durus kugununki gibi,
ylriiylis tavus kusununki gibi olmalidir (Leksiceskoe Voplosenie Jensini v Russkih
skazkah, 2004: 59). Bu giizel kadin profili, halk siirinde, halk destanlarinda,
masallarinda, tiirkiilerinde yer almaktadir (Konovalova, 2005: 16).

Rus masallarinda kadinin, dogusundan diigiine ve hayatinin sonuna kadar
biitiin yasamu anlatilir: “H ocunu onu cuacmaueo, u ymepau 6 ooun denv” / “I jili oni
s¢astlivo, i umerli v odin den” — “Mutlu bir sekilde yasamislar ve aymi giinde
olmiisler”; “Kwrk giin, kirk gece diigiin yaparlar, muradina ererler” vb. satirlarini
halk masallarinda goriiriiz. Masallarda ¢ogu zaman kadinin ideal olani sadakatli
olandir. Rus masallarinda mesela ruhunu seytana satmis kocasint bu korkung
yaratiktan kurtarmaya calisan kadin karakteri veya kocasi Ivan Zlosgastniy’a (Belali
Ivan) yardim etmeye kalkan cariceye rastlanir (ivanova, 2002: 66). Tiirk masallarinda
da zor duruma diisen babasina, yukarida da soz edildigi tizere Tiirk destanlarinda
sevgilisine yardimci olan kizlar1 goriiriiz.

Tiirk halk hikayelerinde, kadinlara ait ¢izgiler, ayn1 zamanda Tiirk kadin tipini
ve kadin giizelligini belli eder: Bu kadinlar ve kizlar, ince belli, selvi boylu, al yanakli,
kalem kaslidirlar, aym on dordii gibi, diinya giizelidirler’ (Senkul Saglam, 2007: 26).

Sonuc¢

Farkli edebiyatlarda ve 6zellikle Rus halk edebiyatinda kadin figiirii yankisinin
bulundugu, kadin figiliriinii ve onun imgesini etkileyen eski zamanlardaki anaerkil
doneminin var olmasindan kaynaklandigi tespit edilebilir. Baba ad1 olarak dogumdan
sonra kadin (anne) ismini tastyan masal kahramanlari, Eski Slavlarin arasinda yer alan
anaerkilligini (marpuapxart) ispat ederler. Hristiyanlik yayildik¢a Slav kiiltiiriindeki
kadin figiirii arka planda kalir. Ondan dolay1 6nce olumlu 6zellikleri tagiyan mitolojik
karakterler (Baba-Yaga gibi) olumsuz ve ¢irkin cadi imajina doniigiir. Baba-Yaga,
Dev Anasi ve Albasti arasinda mitolojik benzerlik ve ortak abartilmig cinsel fizyolojik
ozellikler bulunur. Bunun yani sira Slav mitolojisinde lohusalar (poxxannmpr) kiilti,
ask ve giizellik sembolii olan Lada Tanrigasi, bolluk ve verimlilik Makos gibi kadin
figiirleri yer edinmistir.

Tiirk kiiltiird i¢in de kadin her zaman 6nemli bir rol oynardi. Eski Tiirklerde,
hatun (kadin) hakandan daha degerli olarak kabul edilirdi. Ayn1 zamanda kadinin
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erkekten daha saygin olduguna inanilirdi (Senkul Saglam, 2007: 4). Tirklerin ve
Ruslarin folklorunda biiyiik 6l¢iide mitolojinin etkisi goriilmektedir. Bunun disinda
Tiirk folklorunda da Rus halk edebiyatinda oldugu gibi 6zellikle destanlarda bahadir
kadin ya da alp kadin tipi yer almaktadir. Hikayelerde kadin ata biner, silah kullanir,
kisaca erkegi kadar savas giicline sahip miistesna bir kadindir (Banarli, 1977: 408).
Kadin figiirii Dede Korkut Hikayeleri, Kutadgu Bilig, Divan-i Liigat’it Tiirk, Oguz
Destani, Manas Destani’nda, halk hikéyeleri ve masallarinda kadin ile erkek arasinda
esitlik goriilmektedir. Fakat hem Hristiyanlik hem de Miislimanlik, s6zlii gelenekleri
etkilemistir ve semavi dinlerin gelmesiyle beraber kadin figiirii degisikliklere
ugramigtir. Mehmet Kaplan yasadigimiz medeniyet devrelerine gore Tiirk
edebiyatinda kadin figiiriini ¢ sekilde degerlendirmistir. Bu smiflandirma Slav
edebiyatinda ve folklorunda kadin imaji1 i¢in de uygun bulunmaktadir.
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