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OZET

KAZAN TATAR TURKLERININ MITOLOJISi

Cetin YILDIZ
Tiirk Dili ve Edebiyat1 Anabilim Dah
Adiyaman Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii
Mayis 2017
Danisman: Prof. Dr. ibrahim DILEK

Kazan Tatar Tiirklerinin mitolojisi ile ilgili hazirlanan bu ¢alisma Giris ve Sonug ile
birlikte {i¢ kisimdan olusmaktadir. Giris kisminda, Kazan Tatarlarinin kimligi, Tatar
mitolojisinin kaynaklar1 ve bu konuda yapilmis calismalar hakkinda bilgi verildi.
Boylece hem bu c¢alismada yararlanilan metinler ve akademik arastirmalar tanitildi
hem de calismaya konu olan Tatar Tiirkleri i¢in tarihi siire¢ icerisinde yapilan farkl
isimlendirmeler hakkinda bilgiler sunuldu. Inceleme kisminda masal, efsane, destan,
bilmece, atasozili ve deyim gibi Tatar halk edebiyatinin tiirleri, Tatar kiiltiir tarihinde
yer edinmis edebi eserler, glinliik yagsamdaki inanglarin yansitildig: biyii ve fallarla
ilgili inan¢ ve uygulamalarin derlendigi caligmalar incelenerek mitik unsurlar tespit
edildi. Tespit edilen bu unsurlar, genel Tiirk mitolojisi ile birlikte degerlendirildi. Bu
degerlendirmeler yapilirken zaman zaman Tatar mitolojisiyle ilgili akademik

caligmalardan da istifade edildi.

Anahtar Sozciikler: Kazan Tatar Turkleri, Halk Anlatilari, Mitik Unsurlar, Tiirk
Mitolojisi.



ABSTRACT

THE MYTHOLOGY OF KAZAN TATAR TURKS

Cetin YILDIZ
Department of Turkish Language and Literature
Adiyaman University Graduate School of Social Studies
May 2017
Advisor: Prof. Dr. ibrahim DILEK

The present study on the mythology of Kazan Tatar Turks consists of three parts
including introduction and conclusion sections. In the introduction, information was
provided about the identity of the Kazan Tatars, the sources of the Tatar mythology
and a literature review on the subject was conducted. Thus, both the utilized
manuscripts and academic studies were introduced and information was provided on
the different nomenclatures used for the Tatar Turks, who are the subject matter of
the present study, during the historical process were presented. In the literature
review section, studies on the types of Tatar folk literature such as fairy tales, myths,
legends, riddles, proverbs and idioms, literary works in Tatar cultural history, and
studies that collected beliefs and practices in Tatar daily life about spells and fortune-
telling were examined and mythological elements in the literature were identified.
These identified elements were evaluated in conjunction with the general Turkish
mythology. Occasionally, current academic studies on Tatar mythology were also
used during these evaluations.

Keywords: Kazan Tatar Turks, Folk Stories, Mythical Elements, Turkish
Mythology.



ON SOz

Tiirk medeniyetinin yap1 taglarindan olan Idil-Ural sahasi Tiirkleri iizerine
Tiirkiye’de smirli sayida calisma bulunmaktadir. Kazan Hanligimin 1552 yilinda
Ruslar tarafindan yikilmasindan sonra miistakil bir devlet kuramamis olan Idil-Ural
Tiirkleri, buna ragmen genel Tiirk edebiyatina ve kiiltiiriine pek ¢ok eser birakmustir.
Bolgede yasayan en 6nemli Tiirk topluluklarindan biri de Kazan Tiirkleridir. Ruslarin
yogun baskilarina ragmen dinini ve kiiltiiriini muhafaza etmeyi basaran Kazan
Tiirkleri igin kiiltiirel unsurlar, asimilasyon politikalarindan dolay1 adeta kutsal bir
hiiviyet kazanmistir. Giiniimiize kadar ulasan bu kiiltiirel unsurlar, ayn1 zamanda

mitik donemlere ait izleri de barmdirmaktadir.

Tiirk topluluklari iizerine Tiirkiye’de yapilan ¢ok yonlii akademik calismalar,
SSCB’nin 1991 wyilinda dagilmasiyla birlikte artmigtir. Bazi Tiirk halklarinin
bagimsizligini elde etmesi bazilarinin da 6zerk bir statiiye kavusmasi, Tiirkoloji
acisindan oldukga 6nemli bir gelismedir. Bu siiregle birlikte Tiirkoloji arastirmalar
bir biitiinlik arz etmeye baslamistir. 1991 yilindan sonra SSCB cografyasinda
degisen siyasi durum ve onun yarattigi uluslararasi etki Tirkiye’yi diinyada

Tiirkolojinin merkezi durumuna getirmistir.

Tiirkiye’de Kazan Tiirkleri ile ilgili yapilan c¢alismalarin ¢ogunlugu
dilbilimseldir. Ancak son yillarda Tatar destanlarinin Tirkiye Tiirkcesine
aktarilmasi, bazi Tatar halk edebiyati iriinleri ile ilgili yiiksek lisans, doktora
tezlerinin yapilip ¢ok yonlii makalelerin yayinlanmig olmasi, halk edebiyati alaninda
da dikkate deger bir gelismedir. Bu dogrultuda “Kazan Tatar Tiirklerinin Mitolojisi”
isimli ¢alisma, bu alandaki eksikligin giderilmesine bir 6l¢iide katkida bulunmak

amaciyla hazirlanmistir.

Metin merkezli bu calismada Kazan Tirklerinin halk anlatilar1, Kklasik
eserleri, sosyal ve kiiltiirel dokusu incelenerek onlardaki mitik o6geler tespit
edilmistir. Genel Tiirk mitolojisinde oldugu gibi Kazan Tatar Tiirklerinin de mitik
metinlerinin oldukga sinirli sayida olmasi, mitik unsurlarin halk edebiyatinin masal,
destan, efsane vb. tiirleri arasina yayilmis bir sekilde bulunmasi ve bu unsurlarin
sosyal-kiiltirel yasantiyla birlikte sekil degistirerek varligini devam ettirmesi, bu
calismada karsilastigimiz zorluklardan bazilaridir.
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Diger Tirk topluluklarinin folklor ftriinleri ile ilgili karsilagilan tasnif
problemleri, Kazan Tirkleri ile ilgili yapilan arastirmalarda da karsimiza
cikmaktadir. Ozellikle halk edebiyati tiirlerine dair yapilan isimlendirmeler farklilik
arz etmektedir. S6z gelimi Tatar atasézlerinin 6nemli bir kismi Tiirkiye Tiirk¢esinde
atasozii olarak degerlendirilemez. Benzer sekilde Tiirkiye Tiirk¢esinde halk hikayesi
olarak degerlendirilen Yusuf u Ziileyha, Leyla vii Mecniin gibi klasik hikayeler,
Tatar Tiirk¢esinde destan olarak adlandirilmis ve Tiirkiye Tiirk¢esine de bu sekilde
aktarilmistir. Bunun disinda masal olarak degerlendirilen bazi metinlerin efsane,
efsane olarak degerlendirilen bazi metinlerin ise masal olarak tasnif edilmesi
gerekmektedir. Bu problem dogrudan ¢alismamizi etkilemediginden bu tiir halk

anlatilar1 Kazan Tiirk¢esindeki tasnifine gére degerlendirilmistir.

Inceleme kismi Yasar Coruhlu’nun Tiirk Mitolojisinin Ana Hatlarr isimli
eserinden faydalanilarak hazirlanan bu caligmada Tatar Tirkcesinden Tiirkiye
Tiirk¢esine aktarmalar yapilirken atasozii, deyim, bilmece, destan ve diger tiirlerdeki
Ozellikle bazi manzum pargalar, Kiril alfabesinden Latin alfabesine aktarildi ve
Karsilarina ise Tirkiye Tirk¢esindeki anlamlari yazildi. Bunlarin disindaki Tatar
Tirkgesinde basvurulan metinler, caligmanin hacmini  gereginden fazla
arttiracagindan, ya dogrudan Tirkiye Tiirkgesine aktarildi ya da yorumlanarak
sunuldu. Destanlardaki mitolojik unsurlara dair yapilan basvurularda ise Tatar

destanlarinin Tiirkiye Tiirkgesine aktarilmig metinlerinden istifade edildi.

Giintimiizde Tiirk halk edebiyati {izerine yapilan ¢alismalar, diinyanin farkli
bolgelerine dagilmis Tiirk boylarinin sosyal ve kiiltiirel ortakliklarini ortaya koyma
noktasinda 6nemli bir isleve sahiptir. Bu noktada ‘Kazan Tatar Tiirklerinin
Mitolojisi’ isimli bu ¢aligmanin Tiirk kiiltiiri, edebiyati ve inanglari iizerine ileride
yapilacak calismalara 11k tutacagini diisiinmekteyiz. Her ne kadar titiz bir calisma
yapmaya gayret ettiysek de hata ve eksikliklerin olmasi kaginilmazdir. Calismadaki
hata ve eksikliklerin hos goriilmesini temenni eder, akademik olarak bizi

olgunlastiracak yapici elestirileri memnuniyetle beklemekteyiz.

Tatar Tiirkleri ile ilgili calisma yapmaya beni tesvik eden ve ¢alisma boyunca
yardimlarint esirgemeyen degerli hocam Prof. Dr. Ramilya Yarullina Yildirim’a

tesekkiiri bir bor¢ bilirim. Bu ¢alisma igin gerekli kaynaklarin temin edilmesinde
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yardimlarim gordiigiim Tataristan Bilimler Akademisi Galimcan Ibrahimov Dil,
Sanat ve Edebiyat Enstitiisii Halk Edebiyati Boliimiinde galisan Prof. Dr. ilséyer
Zakirova’ya, aym enstitiide Folklor Béliimiiniin Baskan1 olan Ilmir Yameletdinov’a;
bana kiitliphanesini acan ve kiymetli fikirlerinden istifade ettigim, Tataristan’da her
tiirlii yardimini gordiigiim Kazan (Volga) Federal Universitesi Lev Tolstoy Filoloji
ve Kiiltiirleraras1 Iletisim Enstitiisii Gabdulla Tukay Tatar Filolojisi Boliimiinde
calisan Prof. Dr. Lillia Mingazova’ya tesekkiirlerimi sunarim. Ayrica ayni fakiiltenin
kiitiiphanesinde calisan ve kiitiiphanedeki kitaplardan istifade etmemde bana her
tirlii kolaylhigi saglayan basta Giilgicek Gilyazova olmak iizere, Giizel Mannapova ve

Leysen Davletsina’ya tesekkiirii bir borg bilirim.

Calismam boyunca maddi ve manevi yardimlarimi gordiigiim degerli
dostlarim Yrd. Dog¢. Dr. Mustafa Said Kiymaz, Ars. Gor. Mustafa Yilmaz ve Ars.
Gor. Ahmet Akgiil’e, tez ile ilgili baz1 teknik konularda yardimina bagvurdugum Ars.

Gor. Fatih Elgi ve Ars. Gor. Necla Dag’a tesekkiirlerimi sunarim.

Hosgoriisii ve bilgisi ile bir omiir boyu kendime o6rnek alacagim degerli
hocam Prof. Dr. Ibrahim Dilek’e galismama yaptigi bilimsel katkilarindan dolayi

stikranlarimi sunuyorum.
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Giris

Gecmisten gilinlimiize degin toplumlarin sosyal ve Kkiiltiirel dokularini, inang
sistemlerini 6grenmede kullanilan yontemlerden biri mit bilimi yani mitoloji
calismalaridir. Tarihi siire¢ icerisinde toplumlar dini ve kiiltiirel agilardan birbirlerini
etkilemistir. Bu etkilesimin disinda cografi konum, iklim ve yasam sartlar1 da
toplumlarin kendilerine has ozelliklerinin ortaya ¢ikmasini beraberinde getirmistir.
Biitiin bu kiiltiirel dokunun incelenerek toplumlarin kendilerine has 6zelliklerini
yitirmeden varliginm1 devam ettirmesi ve glinimiizde geleneksel olarak
gerceklestirilen pek cok ritiielin anlamlandirilmast adina mitoloji ¢aligmalar1 6nemli

bir yere sahiptir.

XIX. yiizyilda ortaya ¢ikan milliyet¢ilik akimi ile modern anlamda millet
olusturma siireci baslamistir. Birgok arastirmaci tarafindan bu donemde yapilan
caligmalarda toplumlarin sosyo-kiiltiirel dokulari, inanglari, kokenleri arastirilarak
cesitli  siniflandirmalar  yapilmistir.  Mitoloji  arastirmalart  bu amag¢ igin
kullanilabilecek en karmasik fakat dogru neticeler verebilecek ¢alismalardandir. Bu
dogrultuda yakin tarihte baslayan Tiirk mitoloji arastirmalari, gliniimiizde devlet
olma siirecini bagarmig Tirkler ile diger Tiirk toplumlarinin dini, sosyal ve kiiltiirel

ortakliklarin1 ortaya koymaya hizmet etmektedir.

Toplumlarin kiiltiirel ve sosyal dokulari, inang sistemleri gergevesinde
kendine has bir hal almaktadir. Bu durum ayni dine inanan insanlarin dahi
ritiiellerinde, dini torenlerinde, dinsel kaidelerle tanzim edilen giinliik yasantilarinda
farkliliklarin ortaya ¢ikmasini beraberinde getirmektedir. S6z gelimi Mecusilik’in
dogdugu cografya olan Iran ile Mecusilik’in daha sonra yayildig1 Orta Asya veya
Akdeniz havzasindaki bu dine dair uygulamalar arasinda farkliliklar vardir. Benzer
sekilde, Islamiyet’in dogdugu Arap Yarimadasindaki dini uygulamalar ile Tiirkler
arasindaki dini uygulamalar arasinda farkliliklar bulunmaktadir. Bu durum
toplumlarin, yasami kendilerine has bir sekilde yorumlamasiyla ortaya ¢ikan farkl

kiiltiirel ve sosyal yapidan kaynaklanmaktadir.

Toplumlarin yasami kendine has bir sekilde yorumlanmasi, baska bir sonucu
da dogurmaktadir. Diinyanin degisik yerlerine dagilmis aynm1 kokenden gelen

toplumlar her ne kadar farkli inanglarin tesirinde kalsa da kiiltiirel dokularina ait



unsurlart yasatirlar. S6z gelimi Tuvalillarin “izii kan”, Altay Tirklerinin “kan
kursagi”  dedikleri ~ yemegin  bir  benzeri  glinimiizde  Anadolu’da
munbar/mumbar/bumbar isimleri ile yasamaktadir. Kadim tarihte birbirinden ayrilan,
uzak ve farkli cografyalarda farkli dinlerin tesiri altinda yasayan ancak ayni
kokenden geldikleri ispatlanan bu toplumlarin kiiltiirel bir unsuru diyebilecegimiz
kan kursagi ya da mumbar yemegi, giiniimiizde dahi 6z olarak benzerdir. Kumandi,
Teleiit ve Altaylilar arasinda oynanan Kogo/Kosa Kol iiziis oyunu ile Anadolu’daki
Mendilim Menekse/Mor Menekse oyunun hemen hemen ayni sekilde oynanmasi, bu
duruma bir baska ornektir (Dilek, 2008: 628-635). Tiirkler arasindaki yaygin
inaniglardan Samanizm’in bazi unsurlar1 Miisliimanliktan sonra da sekil degistirerek
devam etmistir. Roux (2011: 72-73), buna 6rnek olarak iran Mogollar1 doneminde
yasamis olan Barak Baba portresini su sekilde anlatmaktadir: “Basinda iki boynuzla
donatilmis, kege bir baslik tasiyan Barak Baba’nin boynunda kinayla boyanmis 6kiiz
asik kemikleri, ¢engelli sopalar ve ¢ingiraklar asiliydi. Miiritleri davul ve baska
miizik aletleri ¢aliyor; ¢ingiraklarin, asik kemiklerinin ve sopalarin sesiyle adeta
korkung bir giiriiltii meydana ¢ikariyorlardi. Barak Baba bir deve kusuna biniyor ve
naralariyla kaplanlari kagirtyordu.” Bu ve benzeri 6rnekler gostermektedir ki mitoloji
calismalar1 diinyanin farkli bolgelerine dagilmis aym: kokenden gelen toplumlarin

birbirlerini bilmesine, tanimasina zemin hazirlamaktadir.

Kadim toplumlarda mitlerin yeri yadsinamaz. Oncelikle mitlerde anlatilanlar,
insanlar tarafindan ger¢ek kabul edilirdi. Bunun en 6nemli sebebi bu anlatilarin
kutsal kabul edilmesi idi. Kutsal kabul edilen bu anlatilar elbette herkese
anlatilamazdi. Gergek anlamda toplumun ferdi/kabilenin iiyesi olan birey ancak bu
hikayeleri dinleyebilirdi. Toplumun ferdi olabilmek igin ise erginlik smavinin
gecilmesi gerekmekte idi. Bu smavlari gegen kisi, liye olmanin son asamasinda
hazirlanan diizenekle kabilenin totemi olan hayvanin agzindan gegirilerek adeta
yeniden dogmus olurdu. Bu kisiler ayn1 zamanda aile kurma hakkina da sahip
olurlardi. Boylece erginlik sinavini basaran yeni liyelere kutsal kabul edilen hikayeler

anlatilirdi (Urmangi, 2005: 101).

Kazan Tatarlarinin halk anlatilarindan 6zellikle masallarda sik¢a karsimiza
¢ikan bu durumun hemen hemen her ilkel toplumun giinlilk yasaminin bir parcasi

oldugu soylenebilir. Mitoloji caligmalar1 ile yapilabilen bu tespitler neticesinde



kadim toplumlarin hayata, dogaya ve evrene dair disiincelerini, hislerini anlamak

mumkiin olmaktadir.

Modern insanin giinliikk yasantisinda anlamlandiramadigi pek ¢ok inang
unsurunun, ritiielin kokenini mit ¢alismalar ile tespit etmek miimkiindiir. S6z gelimi
Atalar kiiltii ile iliskili olarak Islamiyet’te -giiniimiizde yapilan ritiieller dikkate
alindiginda- pek de yeri olmayan tiirbe ziyaretleri, 6liim sonrasi temizlenme ve kotii
ruhlardan korunma ile ilgili olarak bazi yorelerde 6lii gomiildiikten sonra ates
yakilmasi, ruh gé¢mesi ile iliskili olarak mezar baslarina aga¢ dikilmesi, ev ruhu
veya esik ruhu ile ilgili olarak yeni gelinin esige basmamasi, albasmasini engellemek
icin dogum yapan kadmin veya bebegin yastiginin altina demir nesnelerin konmasi
gibi pek ¢ok ritiicl, Tiirklerin Miisliimanliktan Onceki inanglartyla ilgilidir. Bu
ornekler gostermektedir ki ilkel donemlerdeki pek ¢ok inan¢ unsuru yeni din ve
inang sistemi igerisinde kiiltiirel unsur hiiviyetine biirliniip varligmi devam
ettirmektedir. Bu tarz unsurlarin tespitinde istifade edilen mitoloji ¢aligmalari, sosyal

ve kiiltiirel kodlarin belirlenmesi noktasinda 6nemli bir arag gérevindedir.

Rusya Federasyonu Tataristan Cumbhuriyeti’nde yasayan Tatar Tirkleri
iizerine yapilan Kazan Tatar Tiirklerinin Mitolojisi' isimli bu calismada Tatarlarin
diger Tirk boylar1 ve diger milletler ile olan miinasebetleri, kadim zamanlardan
giinlimiize degin etkisinde kaldig1 dini, sosyal ve Kkiiltiirel tesirler tespit edilmeye
calisilacaktir. Bunun yaninda, calismada Tatarlarin ilkel doénemlerden bu yana
yasadiklar1 cografya, iklim sartlar1 gibi nedenlerle olusan sosyo-kiiltiirel dokusu ve

inang yapisinin ortaya konulmasi amaglanmaktadir.

Baz1 Tiirk boylar1 kadim zamanlardan bu yana farkli isimlerle anilmistir. Bu
durum yapilan g¢aligmalarda bir zorluk olarak karsimizda durmaktadir. Tatarlar
tizerine yapilan bu ¢alismada da agikliga kavusturulmasi gereken birinci husus Tatar
ismine dairdir. Kazan yahut Tataristan Tatarlar1 ge¢miste nasil isimlendirilirdi?

Gunumiizde kullanilan Tatar ismi kimler tarafindan verildi? Tatar olarak

! Kazan Tatar Tiirkleri” bashg: altinda yapilan degerlendirmeler neticesinde ¢alismamiza konu olan
Kazan yahut Tataristan Tatarlarimin Bulgar Tiirkleri olarak isimlendirilmesinin daha dogru olacag:
kanaatine varilmigsa da ¢alismanin isimlendirmesinde giliniimiizdeki kullanim tercih edilmistir. Tatar
ifadesinden sonra ozellikle Tirk sozciigii kullanilarak Tataristan Tatarlarimin Tirk kokenli
olduklarimin alt1 ¢izilmek istenmistir. Bu isimlendirme ile Tataristan Tatarlar1 i¢in ‘Tiirk-Tatar’
ifadesini kullanan Rizaettin Fahretdin, Sehabettin Mercani gibi alimlerinin ¢izgisi takip edilmistir.



isimlendirilen baska topluluklar var midir? Biitiin bu sorular Tatar ismine dair bir

incelemenin yapilmasini gerekli kilmaktadir.

1. Kazan Tatar Tiirkleri

Tatar sozciigii ile ilgili olarak, sozliiklerde ve diger kaynaklarda birkac¢ agiklamaya
rastlanmaktadir. Bu agiklamalarin bazilarinda Tatarlarin bir Mogol asireti oldugu
belirtilirken bazilarinda ise Mogol Altinordu hanedani tarafindan yonetilen Kipgak
Tiirkleri oldugu st')ylenrnektedir.2 Calismanin bu kisminda Tatarlarin kimligine dair
yapilan tespitler sunulduktan sonra Tatarlarla iligkili olarak Bulgarlarin kimligi

uzerinde durulacaktir.

Tiirk ve Orta Asya tarihi agisindan en dnemli kaynaklardan biri Cin kaynaklaridir.
Cinliler Mogolca konusan biitiin topluluklar1 (Tata) Tatar diye isimlendirmistir.
Bunlar1 da medeni seviyelerine gére Ak Tatarlar, Kara Tatarlar ve Yabani Tatarlar
olmak iizere iice ayirmislardi. Cin seddi yakininda yasayanlara Ak Tatarlar, gogebe
hayati yasayan ve asil Mogollar1 olusturan kesime Kara Tatarlar, Baykal’in 6tesinde
avcilikla ge¢inen oymaklara ise Yabani Tatarlar demislerdir. Ancak Mogolca
konusan topluluklar arasinda sadece bir ulusun adi Tatar’dir. Hatta bu Tatarlar ile
diger Mogol boylar1 arasinda derin bir husumetin bulundugu kaynaklarda
gecmektedir. Bu husumet devam ederken Cengiz Han, Tatarlar1 agir bir yenilgiye
ugratir ve onlara devlet kadrolarinda asgari diizeyde yer verir. Fakat Mogollara Tatar
denilmeye devam edilir (Tiirkoglu, 2011: 168). Zeki Velidi Togan (1981: 69-70) Cin
kaynaklarma dayanarak Kara Tatarlarin dokuz kabileden, Ak Tatarlarin ise on bes
kabileden olustugunu sdyler. Ozkan Izgi (2014: 221) de c¢ogunlukla Cin

kaynaklarindan yola ¢ikarak Mogol ve Tatarlarin ayr1 irklar oldugunu belirtir.

Bilindigi lizere Tatar sozciigii Tiirklerin ilk yazili belgelerinden olan Kdoktiirk
kitabelerinde ge¢cmektedir. Kiil Tigin ve Bilge Kagan yazitinin Dogu yiizlerinde
Bumin Kagan ve Istemi Kagan’in cenaze tdrenlerine katilan halklar arasinda Otuz
Tatarlarin ismi amlmaktadir (Ozgelik, 2010: 26,55). Ilteris Kagan devletin basina

gectigi  vakit kendisine diisman olan halklar arasinda Otuz Tatar(lar) da

? Ayrmtili bilgi i¢in bk. Sevan Nisanyan, Sozlerin Soyagaci, Everest Yaymnlari, Istanbul 2010, s. 607.
Ismail Tirkoglu, “Tatarlar”. Islam Ansiklopedisi, C 40. Tirkiye Diyanet Istanbul 2011, s. 168.



bulunmaktadir (Ozgelik, 2010: 30,58). Yine aymi yazitta “Oguz halki Dokuz
Tatar(larla) birlikte toparlanip geldi.” ifadesi gegmektedir (Ozgelik, 2010: 69). Bu
ifadeler Tatarlarin Tiirk soylu olup olmadiklari sorusunu akla getirmektedir. Bu
konuda Radloff ve Thomsen bu Tatarlarin Mogol oldugunu belirtmektedir (izgi,
2014: 213). Barthold (2006: 27) ise emin olmamakla birlikte ad1 gegen Tatarlarin
Tiirk olmadiklarni, sonradan Mogollarin bu ad ile kendilerini adlandirdiklarini
sOyler. Roux (2011: 35), Tiirklerin ve Mogollarin Eski Dini isimli ¢alismasinda
Tatarlar hakkinda soyle demektedir. “Uzun siire onlara (Mogollara) karsi savasmis
olmalarina ragmen sonradan dahil olduklar1 Cengiz Han ordusunda parlak sekilde
basarili olan, boy adlar1 antik ¢aglarin korkung nehri ve barbar soziiyle karistirilarak

Tatar ismine doniisecek olan Tatarlar belki de Tiirklesmis Mogollardir.”

Kaggarli Mahmut Divanii Liigati’t-Tiirk’te Tiirk boylar arasinda Tatarlar1 da
saymaktadir. Ancak Tatarlarin dillerinin ayr1 oldugunu, Tirkgeyi ise iyi
konustuklarini belirtir (Atalay, 1998: 29-30). Miisliiman cografyacilardan el-Kazvini,
Asarii’l bilad ve ahbari’l ‘ibad adhi eserinde Tatar ve Bulgarlardan ayri ayri
bahsetmektedir. Bu esere gore Tatarlar altinct iklimin dogusunda oturan Tiirklerdir.
Kat1 kalpli, sert tabiath, diigmanlig1 ve kan dokmeyi seven insanlardir. Higbir dine
mensup olmayan Tatarlar giinese secde eder ve ona Tanr1 derler. Diger Tiirklerden
ayr1 bir dilleri ve alfabeleri vardir. Bulgar ise Karadeniz’in kuzeyinde bir sehirdir ve
Konstantiniyye ile siirekli bir harp halindedir (Sesen, 2001: 150-154). Residiiddin de
Camiu 't-Tevdrih isimli eserinde Mogol devrindeki Tiirk kabileleri arasinda Tatar
ismini saymaktadir (Sesen, 2001: 155). Fahreddin Miibarek-sah el-Mervezi’nin
eserinde gegen Tiirk boylar1 arasinda Kara Tatar ismi de anilmaktadir (Sesen, 2001:

154). Bu eserde Bulgar isminin gegmedigini belirtmek gerekir.

Miisliiman kaynaklarinda Tatarlarin ¢ogunlukla Tiirk oldugu belirtilmesine
ragmen Bizans ve Ermeni kaynaklarinda Tatarlar ile Tirklerin birbirinden farkl
milletler oldugu s6ylenmektedir. Tiirk tarihi hakkinda 6nemli bilgiler veren Ermeni
muelliflerden Kiragos, eserinin  Mogollarin Ermenistan ve Giircistan’1t ele
gecirmesini anlattigi kisimlarinda, onlari genellikle Tatar olarak isimlendirmistir.

Tiirkleri ise Hunlar, barbarlar, Tacikler gibi sifatlarla anmaktadir (Oktay, 2007: 17-



25). Tatarlarin Ermeniler nazariyla anlatildigi bu eserden anlasilmaktadir Ki

Tatarlarin inan¢ unsurlar1 Tiirklerin inang unsurlari ile benzerlik géstermektedir.3

Bizans kaynaklarindan George Pachymeres’in eserinde de Tatarlar ve
Tirklerin farkli oldugu, adeta silahlar ile yasayan Tiirklerin isgalci Tatarlara boyun
egmeyip daglara yakin yerlere kagtiklari yahut komsularinin topraklarin1 dolasarak

eskiyalar gibi yasadiklari belirtilir (Pachymeres, 2009: 29).

Cin, Bizans ve Ermeni kaynaklarinda Tatarlar ¢ogunlukla Tirklerden ayri
tutularak Mogol olarak kabul edilmistir. Islami kaynaklarda ise Tiirk boylarindan biri
olarak zikredilmektedir. Miislimanlarin Tatarlar1 Tiirk olarak kabul etmesinin en
Oonemli sebebi bazi Tiirklerin Tatarlarla birlikte hareket etmeleri ve Kagsgarli
Mahmut’un da belirttigi gibi Tatarlarin Tiirkceyi iyi bilmelerinden kaynaklanmis
olabilir. Tatarlarin yahut Mogollarin Tirk olup olmadigi heniiz ag¢ikliga
kavusturulmus bir konu degildir. Ancak yukarida incelenen kaynaklar dikkate

alindiginda bahsi gegen Tatarlarin Tiirk degil Mogol olduklar1 anlasilmaktadir. Bizim

¥ Kiragos, Tatarlari kisaca su sekilde tasvir etmektedir. Manzaralar1 dehsetengiz ve igreng idi. Pek az1
hari¢ hemen hepsi sakalsiz idi. Dudak ve g¢enelerinde sayilabilecek kadar az kil vardi. Gozleri kiigiik
ve cekik, sesleri ince ve keskin idi. Her cins hayvanin etiyle beslenirlerse de at etini hepsine tercih
ediyorlar. Yemek esnasinda efendi ile hizmetcisinin hissesi esit idi. Ickiyi evvela semaya, sonra
sirasiyla doguya, batiya, kuzeye ve giineye dogru firlatiyorlar. Bu ritiielden sonra kadehten biraz
icerek reislerine ikram ediyorlar. Zevceleri meyaninda zina isleyenleri merhametsizce katlettikleri
halde kendileri haricte yabanci kadinlarla ve hi¢bir ayrim yapmadan istedikleri kadinlarla miinasebette
bulunmakta sakinca gormezlerdi. Baskalari tarafindan hirsizlik yapilmasina hi¢ tahammiil
edemezlerdi. Oyle ki, buna ciiret edenleri vahsi bir surette oldiiriirlerdi. Kendileri hicbir din ile
miitedeyyin degildiler. Bir ayin-i mezhepleri bile yoktu. Bununla beraber Allah’in ismi dillerinden
diismezdi. Bununla Cenabir Hakk’it mi1 yoksa herhangi bir mabudu mu kast ettikleri mec¢huliimiiz
degildi. Hilkiimdarlarin1 Allah ile miisavi tutuyorlardi. Diinyay:r ikisinin paylastiklarini, semanin
Allah’a, arzin Hakanlarinin hissesine diistiigiinii her vesile ile tekrar ediyorlardi. Halihazirda
hiikiimdarlarinin babasi Cengiz Han bir adamin ziirriyetinden gelmedi. Fakat goriilmeyen yerlerden
viirud eden bir nur validesinin hanesi ¢atisindan girip ona soyle hitap etti. “Gebe kal! Bir oglun olacak
ve bu oglun diinyaya hakim olacak.” Onlarin kavline gére bu hiikiimdarin dogum tarzi bdyle idi.
Tatarlarda biri 6liince veya kendileri tarafindan 6ldiiriiliince, meyyiti birgok giinler beraberlerinde
tasirlardi. Bazen de yakarlardi. Zira zan ediyorlard: ki bir seytan 6liiniin cesedine girerek bir siirii
sagmaliklar dinletir. Oliiyii derin bir cukurun icine elbise ve silahlari, altin ve giimiis nesi var ise hep
bir arada gomdiikleri de vaki idi. Olii, riiesadan biri ise, erkek ve kadin biitiin kéleleri hizmet etmeleri
i¢in beraber defin edilirdi. Atlar1 bile bundan hari¢ kalmiyordu. Zira itikatlarinca, gémiilen sahis 6biir
diinyada biiyiik muharebelere istirak ediyordu. Oliiniin hatirasim teyid igin atinin karnmi yardiktan
sonra bu delikten hayvanin biitiin etini — kemikleri hari¢- ¢ikartyorlar, sakatatim1 ve kemiklerini
yakiyorlardi. Derisini bellisizce dikiyorlardi. Sonra bu deriyi bir agaca veya yiiksek bir mahalle
astyorlardi. Tatar kadinlar1 sihirbaz idi. Her vakit biiyiiciilerinin talimatlarina uygun hareket ederlerdi.
Genis bilgi i¢in bk. Hasan Oktay, Ermeni Kaynaklarinda Tiirkler ve Mogollar, Istanbul 2007, s. 52-
54.



calismamiz i¢in esas 6nemli olan, giinlimiizde Tataristan’da yasayan halkin Tatar m1

yoksa Bulgar mi oldugudur.’

Tarihi kaynaklarda Bulgar ismine besinci yiizyilin ikinci yarisindan Once
rastlanmamaktadir. Atilla’nin Sliimiinden sonra Biiyiikk Hun Imparatorlugu’nda ic
cekismeler baglar. Atilla’nin ikinci oglu Dengizik 469°da Bizans’a maglup olunca,
kiigiik oglu Irnek yonetiminde Hunlar, Orta Avrupa’y: terk ederek Karadeniz’in
kuzeyindeki diger Tiirk boylar1 olan Ogurlarla (Ogur, Onogur, Sarogur, Oturogur,
Kuturgur) karismistir. Bu karismadan dogan topluluk Tiirkge Bulgar ismini alir.
(Bulamak, bulgamak: karigmak’tan bulga+r:bulgar). Bizans kaynaklarinda, 482°de
Imparator Zenon’un Dogu-Gotlara kars1 savasmak iizere Karadeniz’in kuzeyindeki
topluluklarin yardimini istemesinden dolayr Bulgar ismi gecer. Balkanlar ve Dogu
Avrupa’daki siyasi niifuz boslugundan istifade edilereck Kafkaslarin kuzeyi ve Azak
Denizi civarinda Biiyiik Bulgarya Devleti kurulur. Uzun 6miirlii olamayan bu devlet
kisa siire sonra Hazarlarin hékimiyetine girer. Bunun {izerine Biiyiikk Bulgar
Devleti’nin kurucusu Kobrat’in ikinci oglu Kotrag yonetiminde bir kitle kuzeye
cekilerek Itil Bulgarlarini olustururlar. Burada yerli halk olan Fin-Ugorlar ve MS IlI.
yiizyildan beri burada bulunan Tiirk topluluklar ile birleserek Hazarlara bagli olmak
kosuluyla Itil Bolgar Hanlig1’'n1 kurarlar (Yazici, 1993: 64-68; Rasony1, 1993: 86-95;
Kafesoglu, 2010: 190-202).

Sesen (2001: 21), Bulgarlarin menseine dair sunlar1 belirtmektedir:
“Bulgarlar, Ortacag Islam cografyacilari tarafindan ittifakla Tiirklerden sayilirlar.
Bulgarlar onceleri Volga-Dinyester nehirleri arasindaki sahadaydi. Burada VII.
yiizyilda biiyiik bir devlet kurmuslardi. Kubrat Han’in 6liimiinden sonra ogullarindan
Asparuh, Bulgarlarin bir kismiyla bugiinkii Bulgaristan’in bulundugu yere gitti. Bir
kism1 bagka bir ogluyla Orta Volga sahasina, burada bahsedilen Bulgarlarin yurduna
gitti. Bunlar Etil Bulgar Devleti’ni kurdular. Ibn Fadlan gittigi sirada Bulgarlar
gocebeydiler, heniiz yerlesik hayata ge¢memislerdi. Bundan biraz sonra yerlesik
hayata gececekler, Bulgar sehrini kuracaklardir.” Divitgioglu (2006: 39), Tirk
Kaganligi’nin ¢okiisiinden sonra bu kaganligin sinirlart i¢inde yasayan boylari ele

aldig1 ¢alismasinda, 555 yilinda Zacharia Rhetor’un Yunan Kilisesi Tarihi isimli

* Tatar isminin etimolojisi ile ilgili olarak bk. M. Zekiev, F. A. Ganiyeva, K. Z. Zinnatullina, Tatar
Gramatikasi:, Kazan 1998, s.15-17.



eserinde Bulgarlardan bahsedildigini belirtmektedir. ibil-kor (Bulgar) larin on ii¢
boylu Ogur birliginden oldugu, bu boylarin biiyliik bir boliimiiniin r/l Tiirkgesi
konustugunu belirtir. Bu boylar Onogur, Ogur, Sabir, Kutrugur, Bulgar, Apar, Kasir,
Idi-mar, Sarugur, Barsil, Halis, Abdal, Eftalit olarak sayilmakta ve VIII. yiizyilda
Tiirk tlkesinde bulunan Bulgar boyunun Tirk, Kiili Ogul Cor’a tabi oldugu
belirtilmektedir.

Bu ¢alismalar Bulgarlarin Tiirk kokenli olduklarini ve Ogur Tiirk boylariyla
karisarak yeni bir topluluk olusturduklarini géstermektedir. VII. ylizyilda kurduklari
devletten sonra Bulgarlarin bir kismi Idil/Volga nehri kiyisina gelerek buradaki Slav
ve Tiirk boylariyla karigmis ve giiniimiiz Kazan Tatarlariin yahut Tataristan olarak

anilan bolge halkinin temelini olusturmuslardir.

Divanii Liigati’t-Tiirk’te Tirk dillerinin 6zelliklerinin anlatildigi kisimda
Bulgar dilinin Tirkge oldugu soylenmektedir (Atalay, 1998: 30). Dolayisiyla
Bulgarlarin Tiitk oldugu belirtilmektedir. Benzer sekilde Islam cografyacilarinin
eserlerinde Bulgarlar Tiirkler arasinda degerlendirmislerdir. S6z gelimi; Hudzdzi 'l-
Alem’de Bulgar iilkesi Burtas baslig1 altinda verilir. Bursula, Eskil ve Bulgar olmak
tizere i¢ gruba ayrildiklar1 belirtilir. Birbiri ile savas halinde olan bu ii¢ kabile
disaridan bir diisman geldigi zaman birlesirlermis (Sesen, 2001: 71). EI-Memalik
ve’l-mesalik isimli eserde Tiirkler arasinda en kuvvetlilerin Bulgarlar oldugu
belirtilip Bulgarlardan bir siivarinin Rumlardan bir kavimle ¢arpisabilecek kadar
kuvvetli oldugu soOylenir (Sesen, 2001: 205-206). Miicmeliit-tevarin’te ise
Bulgarlarin menseine dair bir efsane anlatilmaktadir. Bu efsaneye gore Bulgarlar ve
Burtaslarin babasi, Nuh peygamberin yedi oglundan Kemari’dir. Kemari’nin tabiati;
oyunu seven, ava ve isrete diiskiin biri olarak tarif edilir. Eserin devaminda Yafes’in
ogullarindan Cin ile birlikte Kemari de babasindan ayrilir ve yolunu kaybederek
Bulgarlarin bulundugu yere gelir. Topragi bos olan bu yerde ormanlar, daglar ve
bozkirlar vardir. Kemari, buraya ogullarindan Bulgar’in ismini verir. Diger oglu

Burtas da Bulgar’in kenarinda yer edinip burayr mamur eder (Sesen, 2001: 34).

Zeki Velidi Togan’a (1981: 65-66) gore, Mogol devletinin kurulusuna kadar simdiki
Tatarlar, Bulgar ismi ile anilmistir. Ancak Mogol hakimiyetinden sonra Mogollara

katilan biitiin kavimleri adlandirmada Tatar genellemesi kullanildi. Bu yiizden Kazan



Tatarlari, Kirim Tatarlari, Nogay Tatarlari, Altay Tatarlari, Azerbaycan Tatarlar1 gibi
isimler hasil oldu. Bu isimler etnik miinasebetle iliskili degildir. Mesela eski
Bulgarlarin ve Kipgaklarin karismasindan hasil olan Kazan Tirkleri ile Tatarlar
arasinda etnik bir miinasebet yoktur. Zeki Velidi Togan’in yukarida sdylediklerine
gore Kazan’da yasayan Tiirk kokenli halkin aslinda Bulgar oldugu, Tatarlarla bir

miinasebetinin bulunmadig: anlagiimaktadir.”

XVI. yiizyilin ortalarindan sonra Rus hakimiyetine giren Kazan Tiirkleri
XVIL vyiizyilin sonuna kadar millet olarak olusumunu siirdiirmiis ve Idil-Ural
Tatarlar1 olarak isimlendirilmistir (Davletsin, 2013:XI). Bu siiregten 6nce Kazan
Tiirkleri Altin Orda hakimiyeti altinda bulunmakta idi. Altin Orda’nin yogun
baskisina ragmen Bulgar halki, milli degerlerini korumaya calismis ve onlarin
yaymaya caligtiklar1 Tatar ismini reddetmistir. Bulgar halki kendisini Bulgar, Suvar,
Kazanli veya Besermyanlar olarak adlandirmistir (Sattarova, 2008: 179). Ancak
Tatar isminin Bulgar Tiirklerine mal edilmesinde biiyiik rolii olan Ruslar, Altin Orda
halkin1 devlet dilinin Mogolca oldugu zamanlardaki gibi, biitiin {lkenin
Tiirklesmesinden sonra da Tatar diye adlandirmaya devam ediyordu. Ruslarin XV.
ve XVI vyilizyillarda miinasebette bulunduklari biitiin hanliklar-Kirim, Kazan,
Ejderhan (Astrahan) ve Sibirya hanliklarinin hepsi- Ruslara gore Tatar idi. Bu
hanliklardan varligini en uzun siire devam ettiren Kirim Hanligi, Tatar ismini
reddederek kendisini Tirk diye adlandirtyordu. Ancak Osmanlilar dahi Kirimlilara
Tatar demekte idi. idil boyundaki yerli aydin smif az ¢ok miinakasadan sonra Tatar
kelimesini milli bir ad olarak kabul etmis, boylece giiniimiizdeki Tataristan

Cumhuriyeti meydana gelmistir (Barthold, 2006: 148).

Sonug olarak gilinlimiizde Tataristan olarak adlandirilan bolgede yasayan ve
Tatar olarak adlandirilan halkin aslinda Tatar olmayip Bulgarlar ¢ogunlukta olmak

tizere Ogur ve bazi diger Tiirk boylar ile birlesmis/kaynasmis bir Tiirk boyu oldugu

® Bulgar Tiirkleri kendilerini Tatar olarak kabul etmemistir. Kazan Tirklerinin halk edebiyati
metinleri incelendiginde bu durum agik¢a goriilmektedir. “Tatar atasin satar, (Tatar babasini satar);
Tatar tiire bulsa, ¢abatasin tiirge eli, (Tatar yonetici (baskan) olsa, ¢arigin1 baskdseye koyar); Tatar
atka minse atasin tamimas, (Tatar ata binse babasini tanimaz); Tatar akili tésten son, (Tatar akli
Ogleden sonra (¢alisir)); Tatar asar da kacgar, (Tatar yer de kagar); Tatar bilen kabirin yenese
bulmasin, (Tatar ile mezarmn (bile) yanyana olmasin); Tatar bar da heter bar (Tatar varsa bela var.)”
Higbir halk kendi hakkinda béyle hakaretvari sozler sdylemez. Dolayisiyla bu sézler Bulgarlarin
Tatarlar igin sdyledigi sozlerdir. Ayrintili bilgi i¢in bk. E. Kerimullin, Tatarlar Ismimiz hem
Cismimiz, Kazan Kitap Nesriyati, Kazan 1991, s. 67.
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anlasilmaktadir. Bu Tiirk boyunun kadim ismi de ozellikle Bizans ve Islam
kaynaklarinda anildig1 iizere Bolgar/Bulgar’dir. Rus, Avrupali ve diger milletlerin
isimlendirmelerinin disinda yerli aydinlar da Tatar ismini kabul ettiginden,
giiniimiizde Kazan yahut Bulgar Tiirklerinin ismi Tatar olarak anilmaktadir. Yani bir
egzoetnonim olan Tatar Isimlendirmesi zamanla endoetnonim olmustur. Buna
dayanarak bu c¢aligmanin isimlendirilmesinde Kazan Tatar Tiirkleri ifadesinin
kullanilmas1 daha uygun gortilmistiir. Ancak ¢alismada zaman zaman Bulgar, Tatar,

Kazan Tiurkleri, Tatar Turkleri isimlendirmeleri de kullanilacaktir.

2. Mit ve Mitoloji Kavramlar1 Uzerine

Eski Yunancada mythos olan mit sdzcligli anlati, hikdye anlamlarma gelmektedir
(Nisanyan, 2010: 414). Beydili (2005: 373), mit kavramim “gergekligin eski
kiiltiirlerde sembolik-motifli bilinen tek agiklamas1” seklinde ifade etmektedir. Eliade
(1993: 23) ise mitlerin her zaman bir yaratilis hikayesini anlattigini, ger¢ek ve kutsal
olan bu Oykilyli bilen insanin nesnelerin kokenini bilecegini ve bdylece onlara
egemen olup onlart istedigi gibi yonlendirebilecegini belirtir. Seyidoglu (2011: 15)
mitin asil anlamimin gergek hikaye oldugunu belirtip, ilkel insan i¢in mitlerin ¢ok

degerli, kutsal ve manali oldugunu soyler.

Myth ve logy kelimelerinden olusan mitoloji ise mit bilimi anlamina
gelmektedir. Mitoloji, toplumlarin inanglarinda tanrilar, insanlar ve evrenin
yaratilisina dair tiim sozlii ve yazili kaynaklar1 ve bunlarin doguslarini, anlamlarini
yorumlayip inceleyen ve siniflandiran bilim dalidir. Mit bilimi toplumlar igin ¢ogu
zaman destans1 ve siirsel bir dille anlatilan kutsal oykiilerde gecen ilk giinah, ilk
Olim, tufan, tanrilarin insanlar1 cezalandirma yontemleri gibi konular1 inceler.
Bunlarin disinda kutsal Oykiiler araciligiyla anlatilan; aveiligin ve hayvanciligin
baslangici, bitkilerden nasil yararlanildig, atesin ilk kez elde edilisi, cinsel hayatin
baslangici, ilk ailenin, térenlerin ve toplumsal kurumlarin ortaya ¢ikisi gibi konular

da mit biliminin inceleme alanina girer (Budunbilim Terimleri S6zIigi, 1975).

Hakkinda ilk ciddi c¢alismalarin 19. yiizyilda basladigt mitoloji, modern
zamanlarin pek c¢ok bilimi ile yakin iligki icerisindedir. Bu dogrultuda sosyologlar,

dilciler, etnologlar, halkbilimciler, antropologlar, tarihgiler ve din bilimciler mitoloji


http://evren.nedir.com/
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ile yakindan ilgilenmislerdir. Bu bilim dallarinda ¢alisan pek ¢ok bilim adami kendi
ilgi alan1 ve bakis agisina gore mitleri yorumlamistir. Sosyal antropolog Frazer’e
gore mitoloji, modern anlayis icerisinde tabii diinyaya izahat getirmek i¢in ilkel, bos
bir gayrettir. Miiller ise mitleri tarih 6ncesi zamanlardan kalma, sonraki ¢aglarda
yanlis anlagilmig olan bir siirsel fantezi iriinii olarak tanimlar. Din sosyolojisi
alaninda yaptig1r ¢alismalarla bilinen Durkheim’e gore mitler, bireyi gruba uygun
bi¢imde sekillendirmek amacglh bir alegorik egitim deposudur. Temelde psikoterapi
ile ilgilenen ve bilingalt1, arketip gibi kavramlar1 gelistiren Jung’a gbére mit, insan
ruhunun derinliklerindeki arketipsel gilidiilerin belirtileri olan bir grup riiyasidir.
Tradisyonalist Ekol’lin kurucularindan Coomaraswamy ise mit igin, insanin en
belirgin metafiziksel diislincelerinin geleneksel vasitast seklinde bir tanimlama

getirmistir (Akt. Segal, 2006: 123).

Mitoloji, genel anlamda ilkel insanlart veya onlarin yasam tasavvurlarin
arastirdig1 i¢in dolayl olarak ilkel donemlere ait oldugu diisiiniilen inang, ritiiel,
davranis bicimleri ile de ilgilenir. Ancak buradaki ilkellik, sadece ilk insanlar1 ve
zamanlar1 kapsamamaktadir. Ayn1 zamanda ilkel donemlerden sonra ortaya ¢ikmis
sistemli yahut sistemsiz inanglarin ilkel donemlere isaret eden mitsel 6gelerini de ele
almaktadir. S6z gelimi ilkel donemlerden sonra ortaya ¢ikmis olan islam dininin
kendine has bir yaratilis hikayesi, Tanr1 ve evren tasavvuru, kutsal varliklari vs.
vardir. Benzer durum diger semavi dinler i¢in de gegerlidir. Giiniimiizde yapilan
caligmalarda Islam mitolojisi, Hristiyan mitolojisi, Yahudi mitolojisi gibi kavramlar
kullanilmaktadir. Dolayisiyla mitolojik olay ve unsurlar tespit edilirken 6nemli olan
husus, bir inancin ortaya ¢ikis tarihi bakimindan eskiligi degil, o inang igerisinde ilk
insanin, diinyanin, diinyadaki diger varliklarin, evrenin yaratilisi ve bu yaratilislarla
baglantili olarak inanglarin, ritiiellerin gelismis olmasidir. Kisacasi, inanglarin yahut
inan¢ sistemlerinin mitolojik arastirmalar agidan Onemini, bu inanglardaki mitik

unsurlarin varligi belirlemektedir.

Destan, masal, efsane gibi igerik ve sekil 6zellikleri belli miistakil metinleri

bulunmayan bu tiir, daha c¢ok diger anlatilar icerisinde pargalar halinde
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bulunmaktadir.® Stith Thomson’un masallardaki motifler iizerine yaptigi kapsaml
calismasinda “Mitoloji” basligi bulunmaktadir. Bu baslik altinda verilen masal
motifleri mitolojik &zellikler barindirmaktadir. Bahaeddin Ogel (1971: 3), bir
hadisenin mit olarak degerlendirilebilmesi i¢in, her seyden once kahramaninin
tarihteki yerinin silinmis ve unutulmus olmasi gerektigini belirtir. Bu durumda
mitolojik unsurlarin, kisi ve zaman mefhumlariin kesin olmadigi masal gibi bir
tirtin igerisinde yogun sekilde bulunmasi olagandir. Benzer durum kismen destan,

efsane gibi diger tiirler i¢in de gegerlidir.

Halk anlatilarindaki bir olay, renk, sayi, hayvan, bitki vs. gibi pek ¢ok 6ge
mitolojik unsur olarak degerlendirilebilir. S6z gelimi Ergenekon destanindaki demir
dag Tiirklerin demircilik meslegi ile iliskisine isaret ederken, Uygur ve Goktiirk
Tiireyis destanlarindaki kurt, Tiirklerde bu hayvanin totemistik inang dénemlerinde
nesil basi olarak kabul edildigini gostermektedir. Halk anlatilarinda siklikla
tekrarlanan formiilistik rakamlardan yedi, Tiirk inan¢ sisteminde yerin ve gogiin
katmanlarin1 temsil ederken kara rengi, kotiiliigli simgelemenin yaninda Tiirk

mitolojisinde yon olarak kuzeyi ifade etmede kullanilir.

Mitolojik izlere, bazen giindelik hayatta kullandigimiz atasozii ve deyimlerde
de rastlanmaktadir. “Insamin alacasi iginde hayvanin alacasi digindadir.” sdziiniin
kaynagina, Altaylar’da yasayan pek ¢ok efsanede rastlanmaktadir. Bir efsaneye gore
tilylerle kapli olan ilk insan, Tanr1’ya kars1 giinah islemis ve bundan dolay: da tiiyleri
dokiilmiistiir. Tiyleri dokiilen insanoglu bir tiirlii hastaliklardan kurtulamamis ve
oliimsiizliigl elinden kacirmigtir. Baska bir efsaneye gére Tanri insani yaratirken
seytan gelmis ve insanin lizerine tiikiirerek, her tarafinmi pislik igerisinde birakmistir.
Bunun {izerine Tanri insanin i¢ini disina, disini igine ¢evirmek zorunda kalmus.
Boylece insanin iginde kalan seytanin pisligi ve tiiyler, insanoglunun ruhunu ve

ahlakim kotii yapmistir (Ogel, 1971: 54).

Kisacasi mit bilimi; halk anlatilar1 ve sosyo-kiiltiirel yasant1 araciligiyla

giniimiize ulagan ilkel donemlere ait unsurlari incelemektedir. Bu unsurlarin

® Mitler destanlarin i¢inde yasamlarina devam ettikleri gibi zamanla vasiflarim kaybederek masala ve
efsaneye de donisirler. Bilge Seyidoglu, Mitoloji Uzerine Arastirmalar Metinler ve Tahliller, 5.
Baski, Dergdh Yayinlari, Istanbul 2011, s. 10.



13

yardimiyla insanlarin ve toplumlarin sosyolojik anlamda dokulari, etnisiteleri ve

antropogonileri, dilbilimsel gelisimleri ve inanglari agiklanmaya ¢alisilmaktadir.

3. Kazan Tatar Tiirkleri Mitolojisinin Kaynaklari

Halk kiiltiirii ve edebiyati arastirmalar1 yakin bir gegmise sahip gibi goriinse de bu
arastirmalara kaynaklik eden metinlerin bir kisminin geg¢miste bir sekilde yaziya
aktarilmig olmasi, bu alandaki galismalarin derinlestirilmesine imkan saglamaktadir.
Gegmiste pek ¢ok kisi misyoner, seyyah, el¢i vb. olarak milletlerin yasamlarini,
kiiltiirlerini 6grenmeye ve bunlari yaziya gecirmeye caligmistir. Hatta halk edebiyati
arastirmalarini etkin bir sekilde kullanarak milletleri ya da topluluklar1 kontrol veya
asimile etme yontemi, basta Avrupali milletler olmak tizere pek ¢ok millet tarafindan
kullanilmistir. S6z gelimi Rusya’da, 6zellikle de Sovyetler Birligi zamaninda halk
edebiyatt metinleri ideolojik amagclarla kullanilmig, zaman zaman bazi eserler
yasaklanmis, bazilarina ise miidahalelerde bulunulmustur. Hatta daha ileriye
gidilerek ideolojik istekler dogrultusunda fakelore eserler dahi ortaya konulmustur.’
Biitiin bunlar halklar1 kontrol etmede halk kiiltiirii unsurlarimin etkin gsekilde

kullanildiginin gostergesidir.

Tiirk topluluklart igerisinde Miislimanlig: ilk kabul edenlerden biri Kazan
Tatar Tirkleridir. Bu durum, Tatarlarda yazili kiltiriin etkinligini arttirmig ve
I[slam’in daha iyi benimsenmesini beraberinde getirmistir. Boylece sozlii kiiltiir
yerini gogunlukla yazil kiiltiire birakarak, kiiltiirel dokunun igerisine Islami 6gelerin
girmesine neden olmustur. Dolayisiyla ge¢misten gelen bazi inanglar, ritiieller ya

terk edilmis yahut Islami olanla yer degistirmistir.

Bu caligmada Tatar mitolojisinin kaynaklar1 degerlendirilirken sadece yazili
kaynaklar ele alinmistir. Gerek modernlesmenin getirdikleri gerekse kaynak toplama

stirecindeki imkansizliklar dolayisiyla dogrudan sozlii kaynaklara (kaynak kisilere)

” Genis bilgi i¢in bk. Biilent Bayram, “Tatar-Bulgar Meselesi Temelinde Bir Destan (?), San Kiz1”,
Karadeniz Arastirmalart, 6 (21), 5.75-94.

Ruslar1 diisman olarak gosteren Cora Batir destanina kars1 Carlik ve Sovyet donemlerinde 6zel bir
miicadele siirdiiriilmiistiir. Bu destana kars1 Igor destan1 adiyla bir destan ortaya cikarilmis, bdylece
Cora Batir destan1 ortadan kaldirilmaya calisilmis. Ancak basarili olamayinca bu destani tahrip
etmeye ¢alismislar. Fikret Tirkmen, “Tatar Destan1 Cora Batir’in Buryatlar Arasindaki Varyantlari
Uzerine”, Tiirk Diinyasi Dil ve Edebiyat Dergisi, (18), s. 104.
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ulasilamamistir.®> Ancak yazili kaynaklardan masal, destan, fikra gibi halk edebiyat:
tirtinleri kaynak kisilerden derlenmis oldugundan, dolayli olarak sozlii kaynaklardan

da yararlanildigin1 séylemek miimkiindiir.

Tatar mitolojisi lizerine yaptigi ¢alismalarla taninan Fatih Urmangi (2005:

35), Tatar mitolojisinin ana kaynaklarini su bagliklar altinda degerlendirmektedir:
1-Mitolojik eserler, temel hikayeler

2- Halk edebiyatinin baz: tiirleri: Atasozleri, bilmeceler, destanlar, masallar
3-Anadil ve dil birimleri

4-Arkeolojik Materyaller

5- Tirk-Mogol halklarinin mitolojisi ile ilgili bilgiler

6- Seyahatci alimlerin tarihi ve tarihi-etnografik caligmalarinda toplanan mitolojik

materyaller.

Bu basgliklara Goktiirk Kitabeleri, Kutadgu Bilig, Divani Liigati’t-Tiirk gibi
Tiirk boylarinin ortak kiltiir miraslar1 ile ge¢miste, mitolojik inang 6gelerinin

giiniimiize gore daha yogun oldugu donemlerde kaleme alinmis edebi eserler
basliklar1 da eklenebilir.’

Kazan Tatar Tirklerinin mitolojisine dair Tirkiye disinda yapilmis
caligmalarin tanitilmasi, bu konuya dair gelecekte yapilacak g¢alismalar agisindan
Oonem tagimaktadir. Tatar mitolojisi ile ilgili kaynaklarin tanitildigi ¢alismanin bu
kisminda Urmangi’nin yukarida yaptigi tasniften de yararlanilarak yeni basliklar

eklenmis ve her baslik ayr1 ayr1 degerlendirilmistir.

® Bu calismamin kaynaklarimni toplamak iizere 2014 yili Mart ile Mayis aylar1 arasinda Kazan’a bir
bilimsel seyahat gergeklestirilmistir. Bu seyahat esnasinda iklimsel sartlardan dolay1r koylere
gidilemediginden sozlii kaynaklara dair arastirmalar yapilamamustir.

¥ Arastirmaci, her ne kadar bu ¢alismasindaki Tatar mitolojisinin kaynaklarina dair gruplandirmaya
Tiirk boylarinin ortak kiiltiir miraslarini ve edebi eserlerini eklememisse de bunlar1 Tatar Mifologiyesi
Ensiklopedik Siizlik isimli ¢aligmasinin giris makalesinde degerlendirmistir. Bk. Fatih Urmangi, Tatar
Mifologiyesi Ensiklopedik Siizlik, Megarif Nesriyat, Tataristan 2008, s. 3-30.
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3.1. Halk Edebiyat1 Metinleri

Mitolojik metinler diinyanin, yildizlarin, insanoglu ve diger canlilarin yaratilisi;
yeryiiziinii, gokyiiziinii ve yeraltin1 yéneten Tanr1 veya Tanrilarin varhigi; bitkilerin,
agaclarin, daglarin, sularin yaratiliglar1 gibi ilkel donemlere ait inang¢ unsurlarini
barindirirlar. Bu metinlerin mitoloji arastirmalar1 acisindan degeri, halihazirdaki
inangtan bagimsiz olarak pek c¢ok varligin yaratilisgina ve evrenin diizenine dair
tasavvurlara yer vermesinden ileri gelmektedir. Tatar mitolojisi ile ilgili dogrudan
mit metinleri sirh sayidadir. Ozellikle bazi unsurlarin yaratiligma dair metinler

yaziya aktarilamadan unutulmustur.

Asagida siralanan halk edebiyati tiirleri mitolojik inan¢ unsurlarmi yogun
sekilde barindirmasi bakimindan olduk¢a onemlidir. Bu tiirler araciligiyla mitik
donemlere ait inan¢ unsurlar1 nesilden nesile aktarilarak giiniimiize ulagmistir. Tatar

halk anlatilar1 bu noktada 6nemli ipuglar1 barindirmaktadir.

3.1.1. Masallar

Masallar, ilkel donemlere ait pek ¢ok unsurun semboller, motifler halinde giiniimiize
ulagmasini saglamistir. Stith Thompson’un masal motiflerini inceledigi Motif Index
of Literature isimli eserinde mitoloji basligi altinda Yaratici, Tanrilar, Genelde
Tanrilar, Gokyiizii, Yerylizii ve Yeralti1 Tanrilari, Yar1 Tanrilar ve Kahramanlarin
Terbiyesi, Kainat, Gk cisimleri, Yeryiizii, Suyun Goriiniisii, Karanin Goriiniisii,
Insanin Yaratilmasi, Hayvanlarin Yaratilmasi, Aga¢ ve Bitkilerin Mensei gibi alt
basliklar bulunmaktadir (Simsek, 2001: 168-169). Thompson’un bu galismasi halk
edebiyati tiirlerinden masallarin mitolojik unsurlar1 yogun sekilde barindirdigini

gostermesi bakimindan 6nemlidir.

Masallarin diger halk edebiyat: tiirlerine gore daha ¢ok mitolojik inang ve
kiiltiir unsurlarim1  barindirmasi, pek c¢ok mitik O6genin sembollesmesinden
kaynaklanmaktadir. BoOylece sonradan kabul edilen inang sistemlerinde, ilkel
donemlere ait inan¢ unsurlar1 herhangi bir rahatsizlik uyandirmamigstir. S6z gelimi

mitlerde kurucu 6zne Tanri iken masallarda kurucu 6zne insandir. Yani mitlerdeki
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yaratma eylemini masallarda yapmaya g¢aligsan insan, Tanr1’ya 6ykiiniir (Sayar, 2012:
30). Tatar masallarindan bu duruma o6rnek verecek olursak, Kamir Batr (Hamur
Kahraman) masalinda bir kdyde yasayan yasli bir ¢ift her ne kadar Allah’a yalvarsa
da ¢ocuklar1 olmaz. Giinlerden bir giin yash bir adam ¢ikagelir ve onlara soyle der:
eger cocugunuzun olmasini istiyorsaniz hamuru yogurarak ¢ocuk sekline getirin ve
firnin kenarina koyun. Sabahleyin hamuru kirip i¢ine bakin. Soylenenleri yapan
yashi ¢ift boylece ¢ocuk sahibi olurlar (Gatina, Yermi, 1977: 301). Bu masalda insan
tarafindan adeta bir insan yaratilarak Tanri’ya Oykiinme goriilmektedir. Ancak bu
durum hem masal igerisinde gectiginden'’® hem de yash bir adamun (ilahi
yardimcinin) yonlendirmesi ile yapildigindan masal dinleyicisinde herhangi bir

rahatsizlik uyandirmamaktadir.

Toplumlarin yasam tarzinin degismesi neticesinde terkedilen pek ¢ok
davranig ve yasam bicimi masallar araciligiyla gelecege aktarilmaktadir. Bu duruma
en uygun Ornek Tatar masallarinda da siklikla karsimiza c¢ikan erginlik sinavidir.
Kisinin boya/kabileye kabul edilmesi, yani onun tam anlamiyla kabile iiyesi
olabilmesi ve evlenebilmesi i¢in basarmasi gereken bir smav vardir. Tatar
masallarinda bu smav dolayli sekilde anlatilmaktadir. Kahraman pek c¢ok zorlugun
iistesinden geldikten sonra bir kiza ulasir ve onunla evlenir. Benzer sekilde,
masallarda kahramanlar ayi, kurt gibi kendilerine musallat olan hayvanlardan
kurtulmak ve onlar1 6ldiirmek i¢in ¢esitli yollara bagvururlar. Bunlardan biri de bu
hayvanlar1 daha 6nceden hazirladiklart ¢ukurlara diisiirmek suretiyle 6ldiirmeleridir.
Bu, aym1 zamanda ilkel donemlerde hayvanlar1 avlamada uygulanan bir yontemdir
(Gatina, Yermi, 1977: 19). Bunlarin disinda div, ejderha, yilan gibi varliklar, 3, 5, 7,
40 gibi rakamlara dair inanglar ve ilkel donemlere ait yasam tarzini1 gosteren pek ¢ok

olay, masallar araciligiyla gliniimiize ulasan mitik 6gelerdendir.

3.1.2. Destanlar

Ilkel dénemlere ait inang izlerini barmdirmasi bakimindan oldukca énemli olan halk
edebiyati anlatilarindan biri de destanlardir. Pek cok kiiltiirel dokunun ve toplumsal

yagama ait unsurUn bulundugu bu tiirde, masallardan farkli olarak inang izleri daha

19 Masallar dogrudan mit metinleri (kutsal metinler) olmadigindan kutsallik arz etmemektedir.
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acitk bir sekilde goriilebilmektedir. Bu durum destanlarin daha ¢ok yasanmis
olaylardan yola ¢ikilarak olusturulmasindan kaynaklanmaktadir. S6z gelimi Manas
destaninda gegen su ifadelerde Islam’dan &nceki defin merasimi acikga
gorilmektedir. “Benim gozlerim yumuldugu zaman viicudumu kimizla yikaymiz.
Etlerimi kemiklerimden keskin kiligla siyiriniz. Bana zirhimi giydiriniz... Basimi
doguya dogru koyunuz. Mezarima gelecek olan kadinlara kumaslar dagitiniz. Kara

Sart tiirbemi yapsin, kullanacagi tuglalar1 seksen ke¢i yagiyla terbileyesin. Asimi

veriniz...” (Inan, 1998: 233).

Mitolojik inan¢ unsurlarmin yaninda bazen destanlarin igerisinde mitik
efsanelere, dua metinlerine, hikayelere de rastlamlmaktadir. S6z gelimi Idigey
destaninda Idigey, Timur’un kizim Kara Tiyin Alp’ten kurtarir. Kara Tiyin Alp

kendisini 6ldiirecek olan idigey’e sdyle bir kargista bulunur.

Kargisim at kiyugtan ogkidur, Kargisim oktan sivridir,
Kara tastan iitedir, Kara tastan gecer,

Sini kargap nitiyim? Seni kargislayip ne edeyim?
Kargamiy ak kitiyim; Kargislamadan ak gideyim,;
Inanmasan siizime, Inanmasan soziime,

Bir bilgisin eytiyim: Bir belirtisini sdyleyeyim:
Sinin balan Noradin, Senin ¢ocugun Noradin,
Hi¢ birmesin moradin! Hi¢ vermesin muradin!
Balan bilen 1zgisip, Cocugun ile dalasip,

Un kozin ¢iksin Idigey! Sag goziin ¢iksin idigey!

(Sulti, 1998: 94)

Halk edebiyati metinlerinden genellikle efsaneler ve destanlarda gerceklesen
kargislar ilkel insanlarin tasavvurunda soziin giiciinii gostermesi bakimindan
onemlidir. /digey destanindaki bu kargis da gerceklesmekte ve Idigey’in sag gozii,

oglu Noradin tarafindan kor edilmektedir.
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Resideddin Oguznamesine gore Kil-barak’1 alan Oguz orada on yedi yil kalir.
Bu arada Oguz’un 06lmiis askerlerinden birisinin karis1 savas yerinde dogurmak
tizeredir. Yakinlarda i¢i oyulmus bir agacin igine giren kadin burada dogurur.
Cocugu Oguz’a getirirler. Oguz ona Kipgak adin1 koyar. Kipgak, Tiirk dilinde igi
oyulmus ve ¢iliriimiis agaca denir. Diger Tiirklere gore Kipcak kavimleri bu ¢ocugun
neslinden gelmistir (Togan, 1982: 26). Oguz destaninda yer alan bu efsane Kipgak
Tiirklerinin kokenine dair bilgi vermektedir. Bu 6rnekler destan metinlerinin mitik
inan¢ unsurlarmi agik ve yogun bir sekilde barindirdigi gostermesi bakimindan

Onemlidir.

Tatar mitolojisi acisindan diisiiniildiiginde Tatar destanlarinin 6nemli bir
kismi mitolojik donemlerdeki inanglara isaret etmektedir. S6z gelimi Tiilek
destaninda Tatarlarin su alti diinyasina dair inang izleri tespit edilirken, Yirtoslik
destaninda Tatarlarin g6k ve yerin ka¢ kattan olustuguna dair tasavvurlar
goriilmektedir. Benzer sekilde Altayin Sayin Siime destaninda eski donemlere ait
kurban gelenegi goriiliirken, Misek Alip destaninda irmagin kenarinda bir kokten

¢cikmis yedi biiyiik agag, diinya agaci inancindan izler tasimaktadr.

3.1.3. Efsaneler

Pek ¢ok mitik metin efsaneler halinde giiniimiize ulasmistir. Mitolojik efsaneler
olarak degerlendirilebilecek bu metinler igerisinde diinyanin, yildizlarin, gogiin
yaratilisindan insanlarin, hayvanlarin ve diger varliklarin yaratilisina degin pek ¢ok
mitik temayi/unsuru tespit etmek miimkiindiir. Bu tiir, sadece yaratiligla ilgili
unsurlar barindirmamaktadir. Ayn1 zamanda ilkel insanin giinliikk yasaminda dogaya

ve dogadaki varliklara dair anlamlandiramadig1 pek cok olaya agiklik getirmektedir.

Tatar efsanelerinde diinyanin yaratilisi, yeryiizii ve gokyiiziiniin olusumu gibi
kozmogonik mitlere; Tatarlarin nereden geldigi, insan dmriiniin nasil belirlendigi ile
ilgili olarak antropogonik unsurlara; Zohre yildizi, Culpan (Coban) yildiz1 gibi astral
ogelere; Ev lyesi, Ahir lyesi, Su Iyesi, Siireli gibi mitik varliklara dair inang izlerine
rastlamak miimkiindiir. Bunlarin yaninda efsanelerde, yarasimin yalnizca gece
ucmasi, cam agaglarinin stirekli yesil olmasi, kdpegin evde kedinin disarda yasamasi

gibi insanlarin giinliik yasaminda anlamlandirmakta zorluk ¢ektigi durumlara dair
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aciklamalar da bulmak miimkiindiir. Bu noktada pek ¢ok Tatar efsanesi Tatar

mitolojisine kaynaklik etmektedir.

3.1.4. Atasozleri ve Deyimler

Toplumlarin uzun deneyimleri neticesinde olustuguna inanilan atasozleri (Tiirkge
Sozliik, 2011: 180) sadece yasanmuisliklart ve gozlemleri degil ayn1 zamanda inang
izlerini de barindirmaktadir. Ilkel dénemlere ait pek ¢ok inang unsurunu kaliplagmis
bir sekilde atasdzleri i¢erisinde bulmak miimkiindiir. S6z gelimi diyiige temug yulin
kiirsetmesen, u¢mak yulin bilmes. (Div’e cehennem yolunu gostermesen cennet
yolunu bilmez.) Tenrige eytken, kiremetke birgen. (Tanri’y1 zikretmis, (ancak)
keramete/batil olana inanmis)** (isenbet, 2010: 762-763).

Benzer sekilde birden fazla sdzciigilin bir araya gelmesiyle olusan s6z dbekleri
olan deyimlerde de ilkel donemlere ait 6gelere rastlamak miimkiindiir. S6z gelimi
Samanizm’de Tanrilara yapilan sacilarla iligkili olarak giiniimiizde dahi siklikla
sOylenen “darist basimiza” deyimi, Tiirk mitolojisinde yaratilistaki ilk sugun

3

cezalandirilmasinin yerle ilgili olmasindan dolay1 dilimizde yasayan “yerin dibine
girmek, yer yarilip da igine girmek, yerlere gecmek” deyimleri bu duruma o6rnek
teskil etmektedir (Colak, 2010: 171-181). Yerin cezalandirma araci olmasi ile ilgili
olarak bir Tatar atasozii soyledir: Yukka ant itme, cir yutar. (Bos yere yemin etme,
yer yutar.) (Emirov, 2005: 21). Tatar Tiirklerinde genellikle aniden korkuldugunda
sOylenen Kotim ugtu; yeralti, yeryiizii ve gokyiiziiniin bir arada durmasini saglayan
gok diregi anlamina gelen kiik tirebi, dénya tirevi, altin bagana (Zakirova, 2003: 45)

gibi deyimlerde mitik donemlere ait inang unsurlarmni tespit etmek miimkiindiir.

1 Kiremet sozciigiiniin sézliikteki ilk anlami ilahi giic, ilahi ruh’tur. Ikinci olarak, Mari ve Cuvaslarda
kutsal aga¢ kiiltli anlamina geldigi belirtilmektedir. Bunlarin disinda facia, felaket ve keramet
anlamlarinda da kullanilmaktadir. Mustafa Oner, Kazan-Tatar Tiirkcesi Sozliigii, Genisletilmis 2.
Baski, Tiirk Dil Kurumu Yayinlari, Ankara 2015, s.210.

Cuvaslarda kotli ruhlarin yasadigi veya Cuvaslarin sik stk kurban kesip dua ettikleri yer olarak
tanimlanan kiremet ayn1 zamanda halk anlatilarinda siklikla rastlanilan kotii ruhlardan biridir. Biilent
Bayram, Cuvas Tiirklerinin Kahramanlik Anlatmalari, Tirk Kiiltlirlinli Aragtirma Enstitlisii Yaynlari,
Ankara 2010, s.41.

Tatar Tiirkleri dini yasantilarinda Islami uygulamalarin disindaki batil uygulamalari, ritiielleri
Mecusilik ile iliskilendirir. Bu dogrultuda bu ataséziindeki kiremet sézciigii batil olan anlaminda
kullanilarak Mecusi inang unsuru ile iliskilendirilmistir.
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3.1.5. Bilmeceler

Bir seyin ismini vermeden ozelliklerini sayarak o seyin ne oldugunun Sorulmasi
olarak tanimlanan bilmece (Tiirk¢e Sozlik, 2011: 344) ortaya ¢ikis noktasi
bakimindan mitik 6zellik arz etmektedir. Zelenin’e gore avcilikla gecinen ilkel
insanlar, dogay1 ve dogadaki biitiin varliklar1 canli kabul ettiginden hayvanlarin da
konusabildiklerini, duyabildiklerini ve sdylenenleri anlayabildiklerini diisiintirlerdi.
Bundan dolayr avcilar, av Oncesi konusmalarinda avlayacaklari hayvanin ismini
sOylemezlerdi. Bunun yerine ilgili hayvanin anlamayacagi diistiniilen 6rtmece isimler
kullanilirdi. S6z gelimi Tatar Tiirkgesinde tavsan anlamina gelen kuyan sozciigii
yerine c¢al teke yani kir teke sozctigiiniin kullanilmasi, yilan yerine kamg: denilmesi
gibi (Akt. Mehmutov, 1977: 7).

Ortmece isimler, sadece av hayvanlar igin degil saygi duyulan yahut tabu
olan varliklarin, hayvanlarin isimlendirilmesinde de kullanilmistir. S6z gelimi,
Tiirklerde borii/biire kutsal kabul edilirdi. Bu yiizden bu hayvanin ismi dogrudan
anilmazdi ve borii sozciigli yerine kurt sdzclgi kullanilirdi (Roux, 2005: 250).
Benzer sekilde giiniimiizde dahi Sibirya Tatarlar1 ay1 i¢in ulu ata, ulu eke, sahip gibi
isimler kullanmaktadir (Mehmutov, 1977: 8). Yaratilis mitinde giinahindan dolay1
yeraltina génderilen Erlik’in ismi dogrudan anilmaz. Ozellikle hastaliklarmn hiikiim
siirdiigii donemlerde Altaylilar Erlik’ten ¢ok korktuklari i¢cin onun adini sdylemekten
sakinarak ona kisaca kara neme derler (Anohin, 2006: 4). Erlik i¢in ayrica Erlik abt,
Erlik-biy, Abi-biy, Ada-biy, Kal Erlik, Bos Erlik, Aybistan gibi pek ¢ok farkli ve
dolayli isim kullanilir (Dilek, 2014: 76-77).

Bunlarin disinda 6li ve oliim ile ilgili kavramlar, hastalik adlari, cinsellik,
bosaltim vb. fizyolojik siireglerin adlandirmalari, insanlarin kusur ve eksiklikleri,
toplum tarafindan ayip, kaba sayilan eylem ve sozler, insanlarin birbirlerine hitaplari
vs. ile ilgili tabular ve bu tabularin yerine kullanilan 6rtmece ifadeler (Gilingor, 2006;

Killi, 2006: 53) bilmecelerin ortaya ¢ikmasina kaynaklik etmis olabilir.

Bazi bilmecelerin dogrudan soru yahut cevap kismi mitolojik unsurlar
barindirabilmektedir. S6z gelimi albasti kiikni basti, kuyasni yotti, cir posti, avizin
agmiy albastint upti (Albast1 gogii basti, glinesi yuttu, yeryiizii pustu, agzin1 agmadan
albastiy1 yuttu.) (Mehmutov, 1977: 50). Cevabr sirasiyla bulut, yagmur ve yeryiizii
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olan bu bilmecenin soru kismi Tiirk mitolojisindeki gilines tutulmasinmin koti
ruhlardan kaynaklandig inancindan izler tagimaktadir. Bu bilmecede de kotii bir ruh
olan Albastinin glinesi yuttugu anlatilir. Avizin acar, utlar ¢ecer, kiirgen herkim
annan kagar. (Agzin1 agar, atesler sagar, goren herkes ondan kagar.) Cevabi ejderha
olan bu bilmecede, mitik bir varlik olan ejderhanin 6zellikleri siralanmistir. Sonug
olarak bilmecelerin gerek ortaya cikis noktalar1 gerekse soru ve cevap kisimlarinda
bulunan mitik unsurlar, bu tiirii mitoloji arastirmalarinda bagvuru kaynaklarindan biri

haline getirmektedir.

3.2. Arkeolojik Materyaller

Insanoglu giinliik yasantisinda kendisi icin ©nemli olan unsurlar1 sadece
sOylemlerine, anlatilarina degil yapabildigi/iiretebildigi ¢anak-¢omlek, taki, para gibi
esyalara da yansitmistir. Esyanin ruhu oldugu inanci™ bu durumun tetikleyicisi olsa
gerek. Tatar mitolojisi i¢in diisiiniildiigiinde 6zellikle Biler, Bulgar, Celn1 sehirleri
ile Kazan Kremlini’nde yapilan kazilarda ¢ikan arkeolojik materyaller tizerinde
mitolojik inan¢ &gelerine dair izler gérmek miimkiindir. Bulgar donemine ait
arkeolojik materyaller arasinda siklikla rastlanan ejderha, yilan, boynuzlu pars, biire,
arslan, kopege binmis erkek yahut kadin, boynuzburun, agzina tohum (balgik)
almis ordek™ vb. heykeller Bulgar halkinin inanglarindan izler tasimaktadir

(Zakirova, 2003: 1: 10).

12 So6zgelimi Yakutlarin inanglarina gére uzun siire kullanilan bir esyanin kendine gore bir ruhu ve
hayat1 olur. Bundan dolayr mesela, bir bebegin bir yildan fazla kullandig1 oyuncak atilmaz. Ciinkii
boyle bir durumda oyuncak kirilip kétiiliikte bulunabilir ya da hastalik gonderebilir. Benzer sekilde
Buryatlar, hur adi verilen musiki aletini uzun siire evde saklamazlar. Ciinkii bu aletin bir siire sonra
iyelenecegine, iyesinin geceleri aleti ¢alarak pek cok ruhun eve toplanmasina neden olacagma
inanirlar. E. L. Lvova, A. M. Oktyabrskaya, A. M. Sagalayev ve M. S. Usmanova, Giiney Sibirya
Tiirklerinin Geleneksel Diinya Goriigleri (Kainat ve Zaman. Nesneler Diinyast)(Cev. Metin Ergun),
Komen Yayinlari, Konya 2013a, s.189.

13 Tataristan’in Maklaseevka kdyii yakinlarinda bulunan bronz kilit {izerinde, Boynuzlu bars iistiine
oturan kadin heykelinin sol ayagi (Bot1) ve sag eli kesilmis. Saglam kalan sol eli ile ¢ocugunu
gogsiine bastirmis. Bu heykel diger Tiirk boylarinda oldugu gibi Tatar Tiirkleri arasinda da kurttan
tiireme efsanesinin yaygin bir inanis olduguna isaret etmektedir. Gamircan Davletsin, Boring: Tatar
Folkloru Meseleleri, SSCB Fenner Akademiyesi Kazan Filiali, Tataristan 1984, s.5.

¥ XII. yiizyila ait oldugu tespit edilen siis esyasinda altindan 6rdegin gagasina bir altin tane aldig
gorliilmektedir. Bu arkeolojik materyal Tiirkler arasinda yaygin olan yaratilis efsanesine isaret
etmektedir. Gamircan Davletsin, Boringt Tatar Folkloru Meseleleri, SSCB Fenner Akademiyesi
Kazan Filiali, Tataristan 1984, s.13.
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Tatar mitolojisine kaynaklik eden arkeolojik materyaller ¢ogunlukla
Tataristan Cumhuriyeti Milli Miizesi, Bulgar Devlet Tarih ve Arkeoloji Miizesi,
Bilyar Tarih, Arkeoloji ve Doga Miizesi, Ermitaj Miizesi, Finlandiya Milli Miizesi,
Tataristan Cumbhuriyeti Bilimler Akademisi Tarih Enstitiisi Milli Arkeoloji
Arastirmalar Merkezi, Kazan Devlet Universitesi Arkeoloji Miizesi’nde
bulunmaktadir. Bunlarin disinda Bulgar Miizesi Belgeler Fonu, Rusya Bilimler
Akademisi Arkeoloji Enstitiisii Arsivi, Rusya Bilimler Akademisi Tarih Enstitiisii
Arsivi, N. F. Kali’nin Ozel Arsivi, G. V. Yusupov Arsivi, Tataristan Bilimler
Akademisi G. Ibrahimov Dil, Edebiyat ve Sanat Enstitiisii Arsivi gibi miize ve
argivler, Tatarlarin sosyo-kiiltiirel dokularina dair pek ¢ok veriyi muhafaza eden
arkeolojik meteryali bulundurmasi bakimindan 6nemlidir (Devletsin, 2013:XXII-
XX111).

3.3. Seyahatnameler

Tiirk kiiltiir tarihi agisindan seyahatnameler onemli bir yer tutar. Gegmiste, cesitli
sebeplerle Tiirk yurtlarina seyahat eden el¢i, din adami, seyyah gibi insanlar gittikleri
yerlerde gordiiklerini not etmislerdir. Bu notlar halihazirda Tiirkolojiye dair yapilan

caligmalarda esas kaynak niteligindedir.

Tirk boylarindan olan Bulgar Tiirklerine de cesitli vesilelerle seyyahlar,
elgiler ugramistir. Bunlardan en dikkate deger olani tam ismi Ahmed b. Fadlan b. El-
Abbas b. Ragid b. Hammad’in da iginde bulundugu elgilik heyetidir. Bu heyet Bulgar
hiikiimdar1 {lteper Almis b. Silki’nin istegi iizerine 921-922 yillarinda Halife
Muktedir tarafindan gonderilmistir. Bulgar hiikiimdart hem Islam dinini, seriat
kurallarimi halka 6gretmek; cami, minber ve diismanlardan korunmak igin kale
yaptirmak hem de Halife’nin destegini alarak Yahudi Hazarlarin baskisindan
kurtulmak icin bu heyeti istemistir (Sesen, 2013:VII-1X). Bu seyahatnamede Ibn
Fadlan sadece Bulgarlar hakkinda degil Oguz, Pegenek, Baskirt, Hazar Tiirklerinin
inanglari, kiiltiirleri hakkinda da bilgi vermektedir. Seyahatnamede Bulgarlarin
devlet yonetimi, yeme icme adetleri, kopek, yilan gibi hayvanlara dair inanglart,
giinlimiizde dahi devam eden kaymn suyu i¢cme gelenegi, giyim kusamlari, 6lim

adetleri vb. hakkinda bilgi bulmak miimkiindiir. Bunlarm disinda ibn Fadlan
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seyahatnamesine, dev insanlar ve mitolojik hayvanlarla ilgili efsaneleri de not
etmistir (Sesen, 2013: 20-37).

Bulgar diyarimi gezerek gordiiklerini kayit altina alan kisilerden biri de Ebt
Hamid Muhammed El-Girnati’tir. El-Girnati, Tuhfetu’[-EIbab ve Nuhbetii’l-A’cab
adli eserinde Bulgar sehrini ziyaret ettigini belirtir. Bu ziyaret esnasinda Bulgar
sehrinde gordiigii binalarin 6zellikleri, iklim ve doga sartlari, yiyecek ve iceceklerin
genel Ozellikleri, ticaret basta olmak iizere Bulgarlarin diger milletlerle
miinasebetleri hakkindaki bilgileri not etmistir. Bunlarin disinda Girnati
Seyahatnamesinde Bulgarlarin Miisliimanlig1 kabul etmeleri, Bulgar isminin nereden
geldigi ve biiyiik bir baligin kulagindan ¢ikan denizkizi (Su Anasi) hakkinda
efsaneler de mevcuttur (Sabuncu, 2011: 188-195).

1325 yilinda Tanca sehrinden hac niyetiyle yola ¢ikan ve Orta Cag’daki
Miisliiman seyyahlarin en &nemlisi kabul edilen Ibn Battita’'nin da ugradig
yerlerden biri Bulgar sehridir. Battlita, seyahatnamesinde her ne kadar gittigi yerlerin
kiiltiirli, gelenekleri, yasam tarzlar1 hakkinda genis bilgiler verse de Bulgar sehrine
dair ¢ok az bilgi verir. Bu sehirde sadece ii¢ giin konaklayan Batt(ita, oraya Ramazan

aymda vardigini ve gecelerin ¢ok kisa oldugunu belirtir (Aykut, 2004: 480-481).

3.4. Edebi Eserler

Edebi eserler yazarlarinin belli olmasi hasebiyle anonim halk edebiyati eserlerinden
farklidir. Yine bu eserlerde bireysel edebi zevkler 6n planda iken halk edebiyati
eserlerinde toplumun edebi =zevki One ¢ikmaktadir. Ancak edebi eserler
olusturuldugu doénemin kiiltiirel izlerini biinyesinde barindirir. Miiellif ister istemez
dahil oldugu kiiltiir dairesine ait izleri eserlerine yansitir. Bu dogrultuda Tatar
edebiyatindaki edebi eserler de Tatar kiiltiirline dolayisiyla Tatar mitolojisine ait
unsurlart barimndirmaktadir. Giiniimiiz Tatar edebiyatinda Tatar mitolojisine ait
Ogelerin eserlerde islenmesi oldukga popiilerdir. Ancak bu ¢alismada kastedilen
edebi eserler uzak gecmiste yazilmis olan eserlerdir. Bunun sebebi, bu déonemlerde
yazilan eserlerin halk kiiltiirii ile i¢ige olusundandir. S6z gelimi Leyla ile Mecnun

hikayesinin Tatar varyantinda diinya tasarimi ve diinyanin sonuna dair izlere
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rastlanirken, Seyfiilmiilk hikayesinde Tatar Tirklerinin yeralti diinyasina dair

tasavvurlarina rastlamak mimkindiir.

Tatar edebiyatinin ve kiiltiiriiniin temel taslar1 olan ve olusturulduklar1 dénem
itibartyla toplumun sosyal ve Kkiiltiirel dokusundan izler tasiyan belli bash edebi
eserler sunlardir. Kul Gali’nin Kissa-i Yusuf, Kutb’un Hésrev Sirin, Hisam Katib’in
Comcome Dastani, Mehmud bin Gali’nin Nehciil-Feradis, Kul Serif’in Kissa-i
Hobbi Huca, Muhammedyar’in Tohfe-i Merdan, Nuri Sodur, Mevla Kuliy’nin
Hikmetler, Seyf Sarai’nin Golistan bit-Torki, Séheyl ve Goldirsin, Harezmi’nin
Muhabbet-namesi, Sayadi’nin Tahir-Zohre (Babahan Dastani).

4. Kazan Tatar Tiirkleri Mitolojisi ile ilgili Yapilan Cahsmalar

Tiirk halklart ile ilgili sosyal ve kiiltiirel ¢alismalarin 6nemli bir kism1 Rus bilim
adamlan tarafindan gerceklestirilmistir. XVIIIL. yilizyilin sonuna dogru baslayan bu
calismalar Rus kralicesi II. Ekaterina’nin emri ile gerceklesmistir. Ancak bu
caligmalar cogunlukla Rus devleti tarafindan yaptirildigindan donemin siyasi
diisiincelerinin  etkisindedir. Dolayisiyla gerek Carlik Donemi gerekse Sovyet
Donemi Rusya’si, egemenligi altinda yasayan Tiirk topluluklarmin kendilerine has
sosyal ve kiiltiirel dokularin1 yok ederek milli kimlik kavramini ortadan kaldirmay:
amaglamigtir. Bu donemlerde Tirk halklarina ait derlenen halk edebiyati
metinlerinde degisiklikler yapilmis hatta fakelore triinler ortaya konmustur. Bu
politikadan Tatar Tirkleri de nasibini almistir. Tatarlarda milli uyanis1 saglayacagi
kaygisiyla Tatar halk anlatilarindan ozellikle Edigey destaninin yaymlanmasmin
engellenmesi ve bu destanda yapilan oynamalar, Ruslar1 diisman olarak gosteren
Cora Batir destanma kars1 Carlik ve Sovyet donemlerinde iiretilen /gor destan1 bu
durumun agik orneklerindendir (Bayram, 2009: 75-94). Biitiin bunlar, Tatar halk
edebiyati dolayisiyla mitolojisi ile ilgili bu donemlerde yapilan ¢alismalara elestirel
yaklasilmasini gerekli kilmaktadir. Rus devlet baskisinin azaldigi 90’11 yillarda
yapilan caligsmalar hem daha 6zgiir bir ortamda gerceklestirildiginden hem de bu
caligmalar ¢ogunlukla Tatar alimleri tarafindan yapildigindan daha saglikli neticeler

sunmaktadir (Khousnoulline, 2003).
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4.1. Tiirkiye Disinda Yapilan Akademik Calismalar®

Tatar mitolojisine dair ilk akademik ¢alisma 19. asrin son g¢eyreginde yapilmistir.
Kayyum Nasiri’nin Kazan Tatarlarimn Tormisinda Islam Dini Yogintisinnan Tis
Barlikka Kilgen Isanular hem Gorif-Gadetler (Kazan Tatarlarinin Yasaminda
Islamiyette Olmayan Inanclar ve Orf-Adetler) isimli makalesi Tatar mitolojisine dair
ilk ¢alismalardandir. Bu ¢alismada “Inanglar” bashg altinda Tatar masallarindan
yola ¢ikilarak olaganiistii varliklar; “Su Altinda Olan Olaganiistiiliikler” ve
“Yeryiiztinde Olan Olaganiistiiliikler” bagliklar1 altinda degerlendirilmistir. Bu
basliklarin altinda ise Su Babasi, Su Iyesi, Su Anasi, Yilan, Ubir, Albasti, Orek,
Bicura, Ev lIyesi, Abzar (ahir) iyesi, Cigek Anasi/Cicek Iyesi, Siireli, Cin ve Div/Peri
gibi mitik varliklar ele alinmistir. Makalenin ikinci kisminda evcil hayvanlardan,
kuslardan, insan azalarindan, elbiselerin giyinisinden vs. yola ¢ikarak havanin nasil
olacagi, yagmur yagip yagmayacagl, ne zaman misafir gelecegi, savas olup
olmayacag1 gibi gelecege dair kehanetlerden bahsedilmektedir. Makalenin ii¢iincii
kisminda ise Tatar Tirklerinde halk hekimligine dair inaniglarla ilgili 6rnekler
sunulmustur (Nasiri, 1956: 181-200). Y.D. Kobluv’'un Kazan Tatarlarinin
Mifologiyesi (Kazan Tatarlarinin Mitolojisi) isimli Rus¢a yazilmig kitab1 da Kayyum
Nasiri’nin ¢alismast gibi Ubir, Albasti, Bicura, Siireli gibi mitolojik varliklarla
ilgilidir (Urmangi, 2008: 3). Tatar mitolojisine dair ilk lisansiistii ¢alisma 2000
yilinda Leysen Enesovna Kariyeva tarafindan hazirlanan Tatar Mifologiyesi/Tarihi-
Cagistrma hem Tiponomik Yassilikta (Tatar Mitolojisi: Tarih-Karsilastirma ve
Tiponomik Diizlemde) isimli tezdir. Giris ve Sonu¢ kisimlarinin disinda g
boliimden olusan bu c¢alismanin birinci boliimiinde evren, yeryiizii, gokylizl, yasam
ve insanim yaratilis1 ele alinmustir. Ikinci béliimde yer-su ruhlari ve iyeler iizerinde
durulmustur. Son bdliimde ise Tatar Tirklerinin kdkenini anlatan etnolojik mitler ele

alimmistir (Kariyeva, 1999).

Tatar mitolojisine dair en kapsamli ¢alismalardan biri Fatih Urmangi
tarafindan hazirlanan Tatar Mifologyas: Ensiklopedik Sizlik (Tatar Mitolojisi

Ansiklopedik So6zliik) isimli ii¢ ciltlik ¢alismadir. Birinci cildin giris kisminda Tatar

!> Tatar mitolojisi hakkinda 2003 yilina kadar yapilmus ¢alismalara dair ayrintili bilgi igin bk. Ramil
Khousnoulline, Tatar Mitolojisi Hakkinda Yapimis Calismalarin Degerlendirmeli Biliyografyast,
Yayimlanmamis Yiiksek Lisans Tezi, Izmir: Ege Universitesi SBE 2003.
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Mitolojisi bashigiyla bir makale bulunmaktadir.'® Bu makalede Tatar mitolojisi
izerine yapilan ¢aligmalar, Tatar mitolojinin kaynaklar1 ele alindiktan sonra Tatar
mitolojisinde hayvanlar ve insanlar, kozmogonik mitler, Tanrilar, Tanri-Allah
iliskisi, Umay, ikincil —mitolojik varliklar, etnolojik  mitler  konular
degerlendirilmistir. Calismanin bu kismindan sonra Tatar Kiril alfabesindeki harf
strast esas alinarak Tatar mitolojisindeki 6gelere dair agiklamalarda bulunulmustur.
Mitolojik 6gelere dair agiklamalar yapilirken bu 06gelerin gectigi metinlerden

ornekler sunulmustur.

Tatar mitolojisine dair kaynak metin sunmasi1 bakiminda olduk¢a 6nemli olan
bir diger ¢alisma da Galimcan Gilmanov’un Tatar Miflar: (Tatar Mitleri) isimli iki
ciltlik eseridir. Ukig: Igtibarina (Okuyucunun Dikkatine) bashiginda ii¢ cilt olacag
vadedilen ancak su ana kadar iki cildi ¢ikan bu eserin ilk cildi 1996 yilinda, ikincisi
ise 1999 yilinda Tataristan Kitap Nesriyati’nda basilir. Birinci cildin giris kismi
“Tanricilik” basligiyla baglar. Burada Gok Tanr1 inancindan bahsedilir. Daha sonra
sirasiyla Tiirk Tatar mitolojisindeki Tanrilardan bahsedilir. Bunlar; Umay, Giines
Tanrisi, Ay Tanrisi, Yagmur Tanrisi, Kis Tanrisi, Yaz Tanrisi, Su Tanrisi, Orman
Tanris1 vs.dir. Bu ciltteki ikinci genel baslik “Iyeler”dir. Burada Ev iyesi, Ev babasi,
Ahir Iyesi, Ziyaret iyesi, Yol iyesi gibi iyelerden bahsedilir. “Fallar” bashg: altinda
fal ¢esitlerinden bahsedilmektedir. Bunlardan birkagini vermek gerekirse Bestas fali,
Yiiziik fali, Kasik fali, Kan fali, Yaprak fali, Cubuk fali, Ates fali, Yildiz Fali. im
Tom (Kocakar Ilaglari/Halk Hekimligi) bashig: altinda ise ¢esitli hastaliklarda ve
rahatsizliklarda uygulanacak tedavi yontemlerinden bahsedilmektedir. Bu hastalik
ve rahatsizliklardan bazilar1 soyledir: Gozde arpa ¢ikmasi, goz sizlamasi, ¢ocugun
konusamamasi, tende ¢iban ¢ikmasi, dis diismesi vs. Birinci ciltteki son genel
baglikta ise “Muhabbet Irimlarindan™ (sevgi biyiileri) bahsedilir. Burada ise birini

kendine asik ettirme, erkegi elde etme yontemleri gibi biiyiilerden bahsedilmektedir.

Ikinci ciltteki ilk baslik “Tiiben Ruhlar” yani alt, ikincil ruhlardir. Burada
Bigura, Albasti, Ubir, Siireli, Ejderha, Yilan, Urek, Divler, Periler gibi varliklardan
bahsedilir. Sonraki baslik “Yoramislar’dir. Bu bashik altinda halk inancindaki

'® Bu makale Biilent Bayram tarafindan Tiirkiye Tiirkgesine aktarilmistir. Bk. Biilent Bayram, “Tatar
Mitolojisi Sozliigii Uzerine”, Fikret Tiirkmen Armagam, Ege Universitesi Basimevi, [zmir 2005, s.
715-725.
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yasaklamalar, yapilmast ya da yapilirken dikkat edilmesi gereken hususlara halk
tarafindan yiiklenen yorumlar, manalar ele alinmistir. S6z gelimi eve kus girmesi,
atese tlikiiriilmesi, bicak diismesi, gok ile ilgili yorumlamalar; ikindi ve aksam
vakitlerine dair inaniglar vb. “Efsenler” (efsun, okuyup tifleme) basliginda ise; biiyii
sozleri ile baz1 durumlardan kurtulma ya da bir seyleri gergeklestirmeye dair biyiisel

uygulamalar bulunmaktadir.'’

Galimcan Devletsin’in Tiirki-Tatar Ruhi Medeniyeti Tarihi (Tiirk Tatar
Kiiltiir Tarihi)18 isimli ¢alismas1 Tatar mitolojisine dair bilgiler sunmaktadir. Bu
calisma Tataristan Kitap Nesriyati’nda 1999 yilinda bastirilmistir. Kitap, Girig kismi
hari¢ iki genel bolimden olusmaktadir. Tatar mitolojisi ile ilgili kisim, birinci
boliimde bulunmaktadir. Bu béliimiin birinci kismi olan “Mitolojik Inanglar” bashig
altinda Hunlarmn, Eski Tiirklerin, Hazarlarin, Idil-Bulgarlarin, Mogollarin ve Kipcak
Tiirklerinin mitleri ve inanglar1 hakkinda bilgiler verilmektedir. ikinci kisimda Kazan
Tatar Tiirklerindeki bazi gelenekler, bayramlar, atasozii ve deyimler vs. ile
efsanelerden yola cikilarak tespitlerde bulunulmustur. Ugiincii kisimda ise Tatarlarda
takvim ve zaman hesabi, Ol¢ii ve hesap sistemi ile evrenin var olusuna dair

inanglardan bahsedilmektedir.

Tatar mitolojsi ile ilgili yapilan 6nemli ¢alismalardan biri de Prof. Dr. Ilsdyer
Zakirova tarafindan hazirlanan Bolgar Cori Halik Icati (Bulgar Devri Halk
Edebiyati) isimli ¢alismadir. Dort boliimden olusan bu ¢alismada Bulgar donemi
efsaneleri, destanlari, beyit ve tarihi tiirkiileri, atasozii ve bilmecelerinden yola
cikilarak mitik unsurlara dair tespitlerde bulunulmustur. Bunlarin disinda
Zakirova’nin Tatar mitolojisinin muhtelif konular ile ilgili pek c¢ok makale ve

bildirisi bulunmaktadir.*®

Kazan Tatar Tiirklerinin mitolojisi ile ilgili bir diger ¢aligma da Aysilu

Baskurova-Sadikova tarafindan 2005 yilinda Kazan’da bastirilan Islam hem Tatar

Y Bu galismann en biiyiik sikintisi, tam manasiyla akademik bir ¢alisma olmamasidir. Yararlanilan
kaynaklar metin i¢erisinde gosterilmediginden bilgilerin dogrulugu teyit edilememektedir.

8 Bu eser Albina Tuzlu tarafindan Tiirkiye Tiirkgesine aktarilmistir. Bk. Gamircan Davletsin, Tiirk-
Tatar Kiiltiir Tarihi, (Cev. Albina Tuzlu), Tiirk Tarih Kurumu Yayinlari, Ankara 2013.

!9 Bunlardan bazilar1 soyledir: ilsdyer Zakirova “Kuzi-Kérpeg hem Bayan-Silu Dastaninda Mifologik
Motivlar”, Dényada Universitet Bilimi: Ani Usteriide Zamanca Innovatsion Caralar/ Halikara Fenni-
Gameli Konferatsiya 23-25 Oktabir, Kazan 2006, s.104-108.

[lsdyer Zakirova, “Tiirki Folklorda Can bilen Beyli Isanular”, Duhovnaya Kultura Narodov Rossii,
2011, s.59-63.
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Halik Icati (Islam ve Tatar Halk Edebiyat1) isimli ¢alismadir. Bu calismada Islam
kiiltiiriiniin  Tatar folkloruna, kiiltiirine etkisi incelenmektedir. Hizir-ilyas,
Iskender/Ziilkarneyn, Huda gibi Islami unsurlarin Tatar folklorundaki yeri iizerinde

durulmustur.

Bu calismalarin disinda Fatih Urmangi (2002)’nin Boringt Mif hem Bugingi
Sigir (Eski Mit ve Bugiinkii Siir); Marsel Bakirov (2001)’un Sigiriyet Bisigi; Ferit
Yahin (2000)’in Tatar Sigirinde Dini Mistika hem Mifologiya; Urmangi, Nadirov ve
Mehmutov (2001) tarafindan hazirlanan Folklor Tili Sigiriyet Tili isimli ¢alismalar

Tatar mitolojisindeki muhtelif konularda hazirlanmig akademik ¢aligmalardir.

4.2. Tiirkiye’de Yapilan Akademik Calismalar

Tatar mitolojisi ile ilgili Tirkiye sinirli sayida ¢alisma bulunmaktadir. Bu sinirlt
sayidaki ¢aligmalarin 6nemli bir kismi kendisi de Tatar Tiirklerinden olan Yrd. Dog.
Dr. Culpan Zaripova tarafindan yapilmistir. Zaripova’nin (2004) Tatar mitolojisi ile
ilgili ilk calismasi Tatar Tiirklerinin Mevsimlerle Ilgili Gelenekleri bashigim
tasimaktadir. Burada ilkbahar, yaz, sonbahar ve kis mevsimlerinde kutlanan
geleneksel bayramlar ve bu bayramlarla ilgili uygulamalar ele alinmistir. Zaripova
(2007), Tatar Tiirklerinde Mitolojik Varhiklarla Iigili Mitler ve Inanislar (Iyeler ve
Yaratiklar) isimli makalesinde, Kayyum Nasiri ve Galimcan Gilmanov’un
caligmalarin1 esas almis, Tatar mitolojisindeki mitik varliklarla ilgili baz1 metinleri
vererek degerlendirmelerde bulunmustur. Tatar Tiirklerinde Cenaze Merasimleri
isimli makalesinde ise arastirmaci; Tatarlarin oliim 6ncesi, 0liim an1 ve sonrasindaki
uygulamalarimi  ve inanglarimi ele almistir (Cetin, 2008). Bunlarin disinda

Zaripova’nin Tatar Tirkleri ile ilgili pek ¢ok calismasi bulunmaktadir.?’ Giilhan

% By ¢alismalardan bazilar1 sunlardir:

Culpan Zaripova Cetin, “Tatar Tirklerinin Diigiin Gelenegi, Modern Tiirkliik Arastirmalari Dergisi,
2, (3), 2005, 92-119.

Culpan Zaripova Cetin, “Tatar Halk Destam Idegey’de Gegis Dénemleri”, Karadeniz Arastirmalari,
4, (15), 20074, 149-169.

Culpan Zaripova Cetin, “Tatar Folklor ve Halk Edebiyatinda Kaym Agaci1”, Turkish Studies, 4, (3),
2009, 583-601.
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Atnur (2007) tarafindan yazilan Tatar Halk Anlatilarinda Siireli Tipi isimli makalede
Tatar Tirklerinde olduk¢a yaygin olan mitik varliklardan Siireli ile ilgili
degerlendirmelerde bulunulmustur. Bu makalede Siireli’nin 6zellikleri, onun nasil
yakalanacagr veya ondan nasil kurtulunacagi gibi pek c¢ok husus iizerinde
durulmustur. Ramile Yarullina’nin (2007) yazdig Idil Boyu Tatarlarinda Nevruz
Bayrami isimli makalede Tatar Tiirklerinde geleneksel olarak kutlanan Nevruz
Bayramu ile ilgili metinler verilerek degerlendirmelerde bulunulmustur. Bu makalede
Tatarlar arasinda unutulmus olan Nevruz’un yeniden canlandirilis1 ve bu bayramin
milli ruhun uyanisia katkis1 ele alinmistir. Yasar Kalafat-ilyas Kamalov (2005)
tarafindan hazirlanan Tatar Efsaneleri isimli makalede Galimcan Gilmanov’un Tatar
Miflar1 isimli kitabindaki kara giigler, sihirli zatlar ve ikincil (tiiben) ruhlar hakkinda
anlatilan efsane metinlerinin 6zetleri verilmistir. Kalafat’in (2004) Tatar Tiirklerinin
Karsilastirmali Halk Inanglari isimli makalesinde ise Kirim, Kazan ve diger
Tiirklerin gegis donemlerinden olan evlenme, dogum ile ilgili inanis ve uygulamalari,

geleneksel ve dini bayramlari, ruhlarla ilgili ritiielleri hakkinda bilgiler verilmektedir.

Tirkiye’de Tatar mitolojisi ile iliskilendirebilecegimiz bes tez bulunmaktadir.
Bunlardan birincisi olan ve 2002 yilinda Giilhan Atnur tarafindan hazirlanan Baskurt
ve Tatar Efsaneleri Uzerine Karsilastirmali Motif Calismasi isimli doktora tezinde,
Bagkurt ve Tatar Tiirklerinin efsanelerindeki motifler Stith Thompson’un Motif Index
of Folk Literature adli kataloguna gore tasnif edilmistir. Tatar efsanelerindeki
mitolojik unsurlar, katalogdaki “Mitolojik Motifler” bashig: altinda verilmistir. 2003
yilinda Yiksek lisans tezi olarak sunulan Tatar Mitolojisi Hakkinda Yapilmis
Calismalarin Degerlendirmeli Bibliyografyas: isimli ¢alisma, 2003 yilina kadar bu
konuda yapilmis akademik caligmalar1 tanitmasi bakimindan onemlidir. Mustafa
Giiltekin tarafindan 2010 yilinda hazirlanan Tatar Masallar: Uzerine Bir Arastirma
isimli doktora tezinde Kazan Tatar Tirklerinin masallarindaki motifler Stith
Thompson’un Motif Index of Folk Literature adli kataloguna goére tasnif edilerek
masallarda tespite edilen mitolojik Ogeler “Mitolojik Motifler” bashigi altinda
degerlendirilmistir. 2012 yilinda Serdar Simsek tarafindan hazirlanan Tatar
Tiirklerinin Tiilek Destani (Inceleme/Metin) adli Yiiksek lisans ¢alismasinda da bu
destandaki motifler, Motif Index of Folk Literature kataloguna goére tasnif edilmis ve
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Tillek destanindaki mitolojik unsurlar, “Mitolojik Motifler” bashigr altinda
verilmistir. Son olarak Nezih Tatlican (2013) tarafindan hazirlanan Edigey Merkezli
Epik Anlatilarda (Baskurt-Kazak-Tatar) Mitoloji ve Tarihsellik isimli Yiiksek lisans
tezinde bu destanda gegen evren ve evrenin sonu ile ilgili mitolojik unsurlar,
hayvanlar, bitkiler, sular, dag, demir, ates, toprak, sayilar, renkler, riiya, 6liim vs. ile

ilgili mitolojik unsurlar tespit edilmistir.

Bunlarin disinda Yasar Kalafat (2011) tarafindan hazirlanan Tiirk Kiiltiirlii
Halklarda Tiirk-Tatar Halk Inanclar: isimli calismada Idil-Ural, Astrahan, Sibirya,
Kirim, Litvanya ve Romanya Tatarlar1 ile Anadolu’da yasayan Tatarlarin dogum,
evlenme, Olim Aadetleri, bayramlari, bereket torenleri ve iyelere dair inanglari

hakkinda bilgiler verilmektedir.



INCELEME

1. Kazan Tatar Tiirkleri Mitolojisinde Tanrilar ve Ruhlar/iyeler

Ilkel insanin din anlayis1 diinyay1, diinyadaki varliklar1 ve evreni yaratan Tanrilarin
veya ruhlarin varhigi temelinde sekillenmistir. Bu anlayista Tanrilarin
cezalandirmalarindan sakinmak, liituflarindan istifade etmek gibi dogrudan giinliik
yasami etkileyen faydaci bir diisiincenin var oldugu bilinmektedir. Tiirklerin Tanr1 ve
ruhlara dair inanclari, onlarin diinya tasavvuruyla da yakindan ilgilidir. Diinyanin
genellikle gok, orta diinya ve yeralt1 diinyasi seklinde ii¢c katman olarak tasavvur
edildigi Tiurk disiince ve inang sisteminde, Tanrilar ve ruhlar da bu katmanlara
dagilmis sekilde disilintilmiistiir. GOk ve yeralti diinyalar1 kendi igerisinde
tabakalardan olugmustur. Tanrilar veya ruhlar, kutsallik ve giigleri oraninda bu
tabakalarda yasamaktadir. Orta diinyada ise genellikle dag, su, orman, kir vb.

varliklarin koruyucusu gorevindeki iyeler vardir.

Tataristan Tatarlarinin ilkel donemlere ait Tanrilara veya ruhlara dair
inanglar1 daha sonra kabul ettikleri dinlerin tesirlerine ragmen g¢esitli sekillerde
varligr devam ettirmistir. Resmi olarak Tatarlarin 922 yilinda Miislimanligi kabul
ettikleri bilinmektedir (Zakirova, 2003: 5).21 Bu kadar erken donemde Islam’la
tanismig olmalarina ragmen Tatar halk anlatilarinda Tengri’ye, Giines’e, Ates
Ruhu’na, Su Iyesi, Ev lyesi, Siireli gibi ilkel dénemlerden kalma ruhlara ait izlere
rastlanmaktadir. Tatar mitolojisinde Tanrilar1 ve ruhlar1 bulunduklar: tabakalara gore

degerlendirmek miimkiindiir.

1.1. Goksel Tanrilar

Tirk diistince sisteminde gok, kutsaldir. Go6giin kutsal kabul edilmesi, burada

yasayan varliklarin, goksel unsurlarin kutsal oluslarindan kaynaklanmaktadir. Bu

21 Ancak Halikov’a gore islam dini Orta idil’deki Bulgaristan’a 824-825 yillarinda girmistir. Akt.
Fatih Urmangi, Tatar Halik Icati, Megarif Nesriyat1, Tataristan 2005, s. 46.

Islam Ansiklopedisi’ndeki Tataristan maddesine gore Islamiyet’in Idil bolgesine girisi 642 yilinda
hilafet ordularmin Hazarlara karsi yiiriittiigii miicadeleler sirasinda baslamustir. Ismail Tiirkoglu,
“Tatarlar”, Islam Ansiklopedisi, C. 40, Tiirkiye Diyanet Vakfi, Istanbul 2011, 5.165.
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baslik altinda Tatar mitolojine gore gokte yasadigina yahut goksel olduguna inanilan

Tanri/lar ele alinacaktir.

1.1.1. Tengri (Tanr)

Bilinen en eski Tiirkge sozciiklerden biri olarak kabul edilen ‘Tanri’ (Nisanyan,
2010: 603), her ne kadar zaman zaman gok ile 6zdeslestirilse de gokyiizii dahil tiim
Evren’in yaraticisidir (Eliade, 1991: 99). Bu sozciik Tiirk boylarindan Yakutlarda
“Tengara”, Kumandinlerde “Tegre, Tengere, Tegri, Tengre”, Karaimlerde “Tangri,
Tan ri”, Cuvascada “Tura”, Kirgizlarda “Tengir”, “Karacay-Balkarda “Teyri”,
Hakaslarda “Tigir”, Tofalarda “De:ri”, Azerilerde “Tanri, Tar1” seklinde
kullanilmistir (Beydili, 2005: 535). Goktiirk Kitabeleri’nde Tanri inanct etkin bir
sekilde gortilmektedir. Bu kitabelere gore Tanr1 insanlarin kaderiyle degil kabilelerin,
milletlerin kaderiyle ilgilenmektedir. Milletin basina ydnetici olacak olan kisi
Tanr’nin ihtiyarindadir. Yonetici yahut Kagan’in askerinin yenmesi/yenilmesi veya
yok olmasi Tanri’nin elindedir. Tanri, glinahlarindan dolayr Kagan’i veya halki

cezalandirabilir (Urmangi, 2008: 116).

Tanri ismi ilk olarak MO VI-IIL bin yillarinda Siimer panteonunda ‘Dingir’
seklinde kullanilmaya baslanmistir. Eski ¢aglarda Dingir sozciiglinlin sadece bir
Tann icin degil pek ¢ok Tanri icin kullanildigi diistiniilmektedir (Urmangi, 2008:
115). Kasgarli Mahmud, Divani Liigati’t-Tirk’te Tirk boylar1 ve dillerinden
bahsettikten sonra Tiirklerin Tanr1 sézcligiinii kullanimlar1 hakkinda sunlari der:
“Yere batas1 kafirler goge ‘Tengri’ derler. Yine bu adamlar biiyiik bir dag, biiyiik bir
agac gibi gozlerinde biiyiik olan her seye ‘Tengri’ derler. Bu yiizden bu gibi seylere
secde ederler. Yine bunlar bilgin kimseye ‘Tengrigen’ derler” (Atalay, 1999: 377).
Ibn Fadlan Oguz, Pecenek, Basgirt iilkelerinden gegerken aldigi notlarda soyle der:
aralarindan biri zulme ugrar veya basina kotii bir sey gelirse basin1 semaya kaldirir,

“bir Tanr1!” derler (Sesen, 2013: 10).22 Eski Tiirk geleneklerine gore Gok, insanlarin

22 Ancak bu drnekler Tiirklerde tek Tanr1 yahut Gok Tanr1 inancinin olup olmadig1 problemini ¢6zmek
icin yeterli degildir. Her ne kadar Tiirklerde Tek Tanr1 inancinin var oldugunu savunan arastirmacilar
varsa da bunun aksini diisiiniip Tiirklerde pek ¢ok Tanri’nin oldugunu ileri siiren arastirmacilar da
bulunmaktadir. S6z gelimi Uraz, Tirk Mitolojisi isimli ¢aligmasinda Tiirk mitolojisinin Tanr1 ve
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yasantisinda en Onemli unsurdur. Bu yiizdendir ki Uygurlara kadar biitiin Tiirk
topluluklarmin reisleri yahut kaganlar1 Tengri ve bunun yaninda Gogin Oglu

unvanlarmi almistir (Akt. Izgi 2014: 116).

Bu ifadelerden anlasilmaktadir ki Tiirklerde Tengri sozcligli sadece evrenin
ve diger biitiin varliklarin yaraticis1 olan Tanr i¢in degil; ayn1 zamanda Tiirklerin
gbziinde yiice olan biitlin varliklar i¢in bir saygi ifadesi olarak kullanilmistir.
Bununla ilgili olarak Roux (2011:117) soyle bir degerlendirmede bulunur:
“Imparatorlugun var olmadigi, kabilelerin de dagildig1 dénemlerde, bir zamanlar o
denli giiclii olan Tengri ortadan kaybolmaya yiiz tutar ve halka daha yakin, daha alt
diizeydeki ilahi kudretlere yerini birakir veya parcalara yarilarak, ¢cok sayida Tenri’ye

boliinmeye baslar.”

Bulgaristanli bilim adam1 Stoynev, Eski Tiirk ve Tuna Bulgar kaynaklarini
goz Onilinde bulundurarak Bulgarlarin atalarinin en biiylik Tanrisint  soyle
tanimlamaktadir: “Tengri, gok, giines, at, kartal niteliklerine sahip ve savas, tiretim,
ekonomi, hukuk adalet verici, kisilerin kaderini belirleyici, koruyucu, korku verici,
ceza verici, 0diil verici, dini islevleri olan ve goze goriilmeyen insanbicimli erkek

tanr1” (Akt. Davletsin, 2013: 21).

Tanr1 inancinin Tatar anlatilarindaki izleri glinlimiizde hemen hemen yok
olmustur. Bunun en onemli sebebi, Islamiyet ©Oncesi inangtaki Tengri ile
Islamiyet’teki Allah’in halk inancinda yer degistirmis olmasidir. Ancak buna ragmen
halk edebiyati metinlerinde, kiiltiirel yasamda ve Tatarlarin Miislimanlhigi kabul

ettikten sonra olusturduklari edebi metinlerde, Tanr1 inancina dair izlere

Tanrigalar acisindan zengin bir kadroya sahip oldugunu belirtir. Bu caligmada Tiirk Tanrilar1 gorevleri
bakimindan sdyle tasnif edilmistir. ilkel yaratic1 gok tanrilari, iyilik yapan koruyucu tanrilar, kétiiliik
ve yeralt: tanrilari, firtina, gok giiriiltiisii, simsek, yildinnm, yagmur, savas, adalet, hastalik ve 6lim
tanrilari, kahraman tanrilar, kozmik varliklarla temsil edilen tanrilar, hayvanlarin, bitkilerin,
cobanlarin tanrilari, bereket, bolluk, mevsim tanrilari, deniz, su, dag, orman, nehir, demir, maden, ates
tanrilari, bolgelerin koruyucu tanrilari. Bkz. Murat Uraz, Tiirk Mitolojisi, Mitologya Yayinlari,
Istanbul 1992.

Uraz’in Tanr olarak verdigi varliklarin dnemli bir kismi ruh veya iye olarak yorumlanmaktadir.
Benzer sekilde Inan da eski Tiirk panteonunda birgok Tengri’nin bulundugunu, bu Tengrilerden en
biiytigiiniin ilk biiyiik Tiirk imparatorlugu devrinden sonra Gok Tanr1 oldugunu ileri siirer. Abdiilkadir
Inan, Eski Tiirk Dini Tarihi, Milli Egitim Basimevi, Istanbul 1976, s. 15-16.
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rastlanmaktadir. S6z gelimi Kissa-1 Yusuf’ta, Ziileyha’nin babasi tarif edilirken ona

zenginligin kiik iyesi (Qok iyesi) tarafindan verildigi soylenir.

Teymus Megrib cirlerinde patsa idi, Teymus Magrib yerlerinde padisah idi,

Gaskerleri yoz min irden asa idi, Askerleri yiiz bin erden fazla idi,
Kiik iyesi ana bik zur baylik birdi, Gok iyesi ona ¢ok biiyiik zenginlik verdi,
Diinyada ol olug melik bulgan idi. Diinyada o biiyiik melik olmus idi.

(YYahin, 1999: 41).

Burada Allah, Gék iyesi yani gogiin sahibi olarak tanimlanmigtir. Islamiyet’te
Allah sadece gogilin degil biitiin yaratilmiglarin ve evrenin sahibidir. Ancak Tengri
inancinda Tanri, sadece gokte tasavvur edilir. Benzer durum Coémcéme Sultan

destaninda da goriilmektedir.

Donyanin hem ahiretnin patsasi, Diinyanin ve ahiretin padisahu,

Cin dust itken am kiik Allas:. Gergek dostu etmis onu Gok Allah’1.
(YYahin, 1999: 94)

Destanda Allah’in Hz. Muhammed’i kendisine dost edindigi belirtilirken kiik
Allast (Gok Allah’1) ifadesi kullanilmustir.

Bazi1 Tatar atasozlerinde Tanr ile ilgili ifadelere rastlanmaktadir. Tenrige
eytken, kiremetke birgen. (Tanri’’y1 zikretmis, (ancak) keramate/batil olana
inanmis.)?® Tekenin mdogizi Tengrige Citkenin kim kiirgen? (Tekenin boynuzunun
Tanrr’ya ulastigim kim gérmiis?) (Isenbet, 2010: 762-763).

Goktiirk Kitabeleri’ne gore Tanr1 dogrudan insanlarin degil, daha ¢ok iilkenin

kaderiyle ilgilenir. Asagidaki Tatar atasozli de Tanri-iilke iliskisine isaret etmektedir.
Komi yuk su bulmas, hodayr yuk il bulmas,

Yakasi yuk tun bulmas, zakoni yuk yurt bulmas.

Kumu olmayan su olmaz, Hiida’s1 olmayan memleket olmaz,

Yakasi olmayan elbise olmaz, kanunu olmayan devlet olmaz (Emirov, 2005: 49).

2% Birine sz verip baska birini desteklemek anlaminda kullanilir.
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Tatar halk anlatilar1 incelendiginde Tanri inancinin izlerine az
rastlanmaktadir. Bu durum, Tatar Tiirklerinin Islamiyet’i diger Tiirk boylarina gore
erken sayilabilecek bir zamanda kabul etmesi ve iyice benimsemis olmalarindan
kaynaklanmis olmalidir. Tatar halk edebiyati metinlerinde Tanr1 genellikle gogiin
sahibi olarak nitelendirilmistir. Orhun Yazitlari’'ndaki Tanri tasavvuruna benzer
sekilde, baz1 Tatar halk anlatilarinda da Tanri’nin kisilerden ziyade tilke kaderi ile

ilgilendigi goriilmektedir.

1.2. Orta Diinyada Yasayan Ruhlar/Iyeler ve Mitik Varhklar

Tiirk inang sisteminde orta diinya, insanlarla birlikte bazi ruh veya iyelerin yasadigi
kisimdir. Orhun Yazitlari’'nda da bahsedilen orta diinya ve yer-su ruhlari, Tiirk inang
sisteminin énemli bir parcasidir. Koruyucu ruhlar yahut iyeler orta diinyadaki belli
yerlerde konumlanmis, burada bulunan varlik/varliklart korumakla gorevlidir. Bu
ruhlar genellikle insan ile dogadaki varliklarin iligkilerini diizenler. Tiirklerde
dogadaki varliklar1 koruyan ruhlar, sahip manasinda, iye olarak adlandirilmistir. Yani
Tiirkler dogadaki varliklarin sahipsiz olmadigina, bu varliklara kars1 1iy1
davranildiginda bunlardan azami derecede faydalanabileceklerine, davranmazlarsa
cesitli zararlarla karsilasacaklarina inanmaktaydi. Bu dogrultuda giinliik yasamda her
varliga kars1 cesitli uygulamalar, ritiieller gelistirilmistir. Su Iyesi igin suya, Ates

Iyesi icin atese, EV Iyesi icin eve dair yapilan pratikler, bu duruma 6rnek teskil eder.

Iyeler, kendilerine yahut koruduklar1 varliklara iyi davranildiginda insanlara
zarar vermezler. Hatta bazi durumlarda koruduklar: varliklar araciligiyla iyilikte dahi
bulunurlar. S6z gelimi Tatarlarda Su Iyesi’ne siyah renkli koyun kurban edildiginde
suyun bol olacagina inanilir. Benzer sekilde atese karst sakinilmasi gereken
davraniglar yapilmadiginda atesin insanlara zarar vermeyecegine inanilir. Aymn
durum tam tersi i¢in de gecerlidir. Iyelere ve onlarin korudugu varliklara kotii
davranildiginda yahut zarar verildiginde bunu yapan kisilere bu iyeler tarafindan

kotiiliikte bulunulacagina inanilir.

Her iyeye ve onun korudugu varliga kars1 farkl ritiieller, uygulamalar vardir.
Yani biitiin iyelere ayni pratikler uygulanmamaktadir. Tiirk diislince sistemindeki

koruyucu ruh inanci, insanin dogaya =zarar vermeden azami derece ondan
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faydalanmasini saglarken, doganin devamliliginin da herhangi bir sekteye ugramasini
engellemektedir. Ilkel dénemdeki diisiinceye gére gdze goriinen herseyin bir ruhu
veya perisi vardir. Bununla ilgili olarak Tirk¢ede sahipsiz, bos anlaminda 1ssiz
(1s=sahip) kelimesi kullanilir (Beydili, 2005: 275).

Iye, sahip (huca) yahut koruyucu ruh inanci, Tatar Tiirklerinin mitik
inanglarinda genis yer tutmaktadir. Hemen her mekanin, bolgenin bir iyesi olduguna
inanan Tatarlar, bu iyelere kars1 ¢esitli uygulamalar gelistirmistir. Ancak burada bir
hususu belirtmekte fayda var. Tatar Tiirklerinin inang¢ sistemindeki iyeler sadece
birer ruhtur ve Tann statiisiinde degildir. Bunun en 6nemli sebebi iyelerin sadece
belli bolgeleri yahut varliklar1 koruduguna inanilmasindan kaynaklanmaktadir. S6z
gelimi Abzar Iyesi (Ahir lyesi) sadece bir ahirla ilgilenir. Benzer sekilde Oy Iyesi (Ev
Iyesi) sadece bir evle ilgilenir. Dolayisiyla higbir sekilde yaratict vasfi bulunmayan

bu mitik varliklar1 Tanr1 olarak degerlendirmek uygun degildir.

Tatar mitolojisinde orta diinyada yasadigi disiiniilen ve antropomorf
ozelliklere sahip mitik varliklarin fiziksel Ozellikleri, kiyafetleri, sekilleri hatta
cinsiyetleri bellidir. Bu varliklarin zararlarindan sakinmak ve goniillerini hos etmek
amaciyla pilav pisirmek, bulasiklar kirli birakmak, sadaka dagitmak, kurban kesmek
gibi pek cok uygulama mevcuttur. Orta diinyada yasayan mitik varliklarin bazilari
insanlarin  Oliimiine sebep olabilmektedir. Boyle bir durumda bu varliklardan
kurtulmak hatta onlar1 yakalamak i¢in ¢esitli yontemler vardir. S6z gelimi Siireli’yi
veya Yarimtik’1 yakalamak i¢in onu kandirarak parmaklarini aga¢ arasina sikistirmak
yahut atlarin sirtina katran stirmek gerekir. Ubir’dan kurtulmak i¢in Ubirhi kisinin
mezarina kazik ¢akilir. Kirli evlere musallat olan Bigura’dan kurtulmak igin ise evin
her tarafi tertemiz edilir. Genel Tiirk mitolojisinde oldugu gibi Tatar mitolojisinde de
iyeler arasinda herhangi bir hiyerarsi yoktur. Her varligin sadece bir iyesi vardir. Bu
iyeler zaman zaman farkli varliklar suretinde goriinebilmektedir. S6z gelimi
Yogemis Dagi ile ilgili anlatilan efsaneye gore bu dagin dibinde ayn1 isimde bir kdy
vardir. Yogemis Dagi’nin tepesinde ise ¢ok giizel ve derin bir gél bulunmaktadir. Bu
golde yaz kis bir kir 6rdegi yasarmis. Giinlerden bir giin Yogemis kdyiinden bir avci
bu daga gidip ordegi avlar. Onu eve getirip temizlettirir ve kazana pisirmek tizere
koyar, ancak giinlerce kaynatsalar da 6rdek pismez. Simdilerde kazana pisirmek

lizere koyulan yiyecekler pismezse” Yogemis oOrdegi oldu bu” derler. Ordek
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oldiiriilince dag basindaki gol kaybolmustur. Goliin yerinde ise biiyiikk bir ¢ukur
kalmistir. Efsanenin sonunda bu oOrdegin dagmn iyesi olabilecegi belirtilir

(Grylecitdinov, 1987: 205).

Tatar mitolojisine gore orta diinyada yasadigina inanilan ve en ¢ok bilinen

mitik varliklar sunlardir.

1.2.1. Ut Anas1/Ut Atas1/Ut Kiz1 (Ates Ruhu)

Tiirk toplumlarinda ates, giinliik yasamin oldugu kadar dini yasantinin da 6énemli bir
pargast idi. Atesin kutsal, saygin bir ruhu olduguna inanan Tiirkler atese ¢esitli
kurbanlar sunar, sagilarda bulunurdu (Coruhlu, 2010: 50). Atesin insanlar tarafindan
elde edilisi ile ilgili mitlere bakildiginda, bu varlik goksel bir unsur olarak karsimiza
¢ikmaktadir. Bu mitlerde ates bazen dogrudan Ulgen, Kuday, Ulu Toyon gibi gokte
yasadigina inanilan tanrilar tarafindan insanlara verilirken bazen de dag iyesi ve
cesitli kuslar tarafindan insanlara dgretilmekte veya getirilmektedir (Kumartaslhoglu,

2012: 101).

Tiirk kiiltiirtinde atesin ruh buldugu, iye olarak kabul edildigi en 6nemli yer
ocaktir. Giiniimiizde dahi dilimizde yasayan pek ¢ok deyim bunu ispatlar niteliktedir.
Ocag1 batmak, ocagi kor olmak, ocagi sonmek deyimleri soyun tiikkenmesi, yuvanin
yikilmas1 anlamlarina gelirken; ocagina diismek, birinden yardim dilenmek; ocagina
incir agaci dikmek ise birinin evini barkin1 dagitmak anlamlarina gelmektedir. Ocagi
titmek ve ocagini yesertmek deyimleri ise soyun devam etmesi ve yuvanin
canlandirilmas1 anlamlarinda kullanilmaktadir (Aksoy, 2015: 983). Bu deyimlerin
hepsinde ocak ailenin devamliligini, birlik ve beraberligini temsil etmektedir.
Tuvalar her sene sonbaharin baglangicinda ot dagur denilen ates kutsama ayini
gerceklestirirler. Her evde gergeklestirilen bu ayine en gii¢lii saman c¢agrilir,
kurbanlar kesilir ve dualar edilir. Bu térende ocakta yanan ates ailenin birligini,
mutlulugunu, saghgini ve bereketi simgemektedir (Bapaeva, 2013: 50-51). Tiirk
mitolojisinde “ates unsurunun yonii giiney, saati 6gle, mevsimi yaz, rengi kizil,
goksel cisimleri Kizil-sagizgan (Kizil-saksagan) denen yildiz takimi ve Oot yultuz
denen Merih (Mars) ile yazin gokyiiziinde tepede goriinen Kok-luu yildizinin kalbi
Sin yildizidir” (Esin, 2001: 25).
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Altay, Tuva, Yakut gibi Sibirya Tiirk topluluklarinin giinliik yasamlar1 ve
inanglar1 incelendiginde atesle ilgili pek ¢ok benzerlik tespit edilmistir. Oncelikle
atesin ya da ates iyesinin evi ve aileyi koruduguna inanilmaktadir. Yolculuklara veya
ava c¢ikilirken bu iyeden yardim istenir. Atesin ruhsal bozukluklar1 ve baska bazi
hastaliklar1 tedavi edici, armndirict 6zelligi bulunduguna inanilir ve bu ozellikten
istifade edilirdi. Ates iyesine gerekli saygi gosterilmediginde yahut ona karsi
yapilmasi yasak isler yapildiginda onun evi yakacagina, kendisine zarar veren kisiyi
cezalandiracagina inanilir. Atesin en dikkat ¢ekici 6zelliklerinden biri de insanla ilahi
varliklar arasinda vasita olma 6zelligidir. Ayrica bir evliligin veya boganmanin Tanr1
katinda gegerli olabilmesi i¢in ates yakilmasi veya yakilmig olan atesin sondiirtilmesi
gerekir. Benzer sekilde olii ruhunun bu diinyayr terketmesi i¢in kirkinci giinde
yapilan torende atesin sondiiriilmesi gerekmektedir (Dilek, 2007: 33-34). Yakutlar
and torenlerini ates karsisinda yaparlardi. “Biiyiilk babamiz ates karsisinda... and
ediyorum” sdzleri ile baslayan bu toren “ yemeklerimden attigim alevli ates ile and

ediyorum” sdzleri ile sona ererdi (Inan, 1976: 46).

Tiirklerde atesle ilgili inang ve uygulamalarin atese tapma anlamina gelip
gelmedigi hususunda Gumilev, Ratsel’in Orta Asya ates kiiltiinii Zerdiistizm’le
alakali goren fikrine karsi ¢ikarak, bunun kabul edilemez oldugunu belirtmektedir.
Ciinkii ikisi arasinda sadece dis goriiniis itibariyle bir benzerlik vardir. Iran’da
mukaddes atese yaklasan din adamlar1 nefesleri atesi kirletmesin diye yiizlerini bir
vualle orterler. Tiirkler ise atesle kotii ruhlart kovmaktadir. Buradaki fark, Iran’da
atese tapilmasi, Tiirklerde ise atesin biiyli unsuru olarak kullanilmasidir (Gumilev,
2003: 115). Benzer sekilde Ogel (2010: 504) de Tiirklerde Iran’daki gibi bir ates
kiiltiiniin olmadigmi belirttikten sonra Iran’da tapinilacak atesin evin disinda ve
tapinilacak yerlerde yakildigini, Tiirklerde ise mukaddes atesin evin i¢inde bulunan

aile ocaginda bulundugunu soyler.

Zerdiist teolojisinde Ahura Mazda’nin 151811, nurunu temsil eden Atar (ates),
daha sonraki donemlerde aracit Tanr1 konumuna gelmis, hatta Ahura Mazda’nin bir
goriinimii olarak kabul edilmistir. Avesta ilahiyatinda ates, Ahura Mazda’nin oglu
olarak da algilanmistir. Mecusilik’te giinliik yapilmasi gereken bes duadan biri atese
yakarig1 icermektedir. Bu duada Ahura Mazda’nin oglu ates, kurban sunulmaya

layik, zenginlik bahseden, saglikli bir hayat veren ve savasan bir varlik olarak tasvir
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edilmistir (Alict, 2012: 164-171). Goriildigii izere Mecusilik’te ates ya Ahura
Mazda’y1 temsil etmekte ya da onun oglu olarak kabul etmektedir. Bu durum, atesin
Tirklerdeki su, dag, orman gibi ruhu olan bir varlik olarak kabul edilmesinden
Otedir. Dolayisiyla Gumilev’in soyledikleri dogru kabul edilebilir. Ancak pek ¢ok
Islam Aaliminin Tiirklere dair gozlemlerinde, bazi halk anlatilarinda ve tarihi
kaynaklarda, Tiirklerin atese taptiklari belirtilmektedir.”* Bu durum, Tiirklerin atesin
ruhuna duyduklar1 saygi ve yaptiklar ritiiellerin, sunularin, gézlemciler tarafindan
yanlis anlasilmasindan kaynaklanmis olabilir. Tirklerde atesin Tanri1 olarak kabul
edilmedigine dair Theophylaktos soyle der: Tiirkler atese fevkalade biiyiik saygi
gosterirler, fakat sadece gok ve yerin yaraticisina dua ederler ve onu Tanr diye

adlandirirlar (Akt. Roux, 2011: 39-40).

Tiirklerin ates ile ilgili inanclarina dair kaynaklardan aktarilanlara
bakildiginda Tiirkler bir ruhu olduguna inandiklar1 atesin zararlarindan korunmak
icin ¢esitli sunularda ve dualarda bulunmustur. Atese gosterilen bu saygi, bazi alim
ve seyyahlarca Mecusilikteki atesperestlige benzetilip Tiirklerin de atesperest oldugu
kanaatine varilmistir. Bunun disinda Tiirklerde atese duyulan saygi ile ilgili olarak
sunu da belirtmek gerekir. Tiirklere gore biitiin ateslerin bir ruhu yoktu, her atesin
kendine gore bir ruhu vardi. Disi olduguna inanilan bu ruh Ot-Ana/Ene olarak
adlandirilird: (Ogel, 2010: 515).

Tatar halk anlatilar1 incelendiginde Tatarlarin atese dair inanglarinda, atese
saygl ve tapma arasinda bir belirsizligin oldugu goriilmektedir. Bazi efsanelerde
insanlarin atese taptigi belirtilirken, derlenen biiyii sozleri, atasdzleri vb. kiiltiirel
unsurlarda ise atesin ruhuna saygi duyuldugu anlagilmaktadir. S6z gelimi i¢ yiiz
altmig seyhin oldirildigiini anlatan Yahgsilar efsanesinde Elik biride kurcakka, utka
tabinugi, istekke ohsas halik yesegen (Ilk zamanlar burada puta, atese tapinan,
Istek’e® benzeyen halk yasarmis) denmektedir (Guylecitdinov, 1987: 110). Sauskan
Mergeni (Sauskan Avcisi) isimli bagka bir efsanede Sauskan koylinde yasayan
avemin Istek gibi atese taptign soylenir (Grylecitdinov, 1987: 116). Bu efsanelerde

* Roux’un Eski Tiirk Mitolojisi isimli ¢calismasinda, Cinlilerin, komgular1 olan Tiirklerin her sabah
“ates tanris1” olan “ot tengri “ye dua ettiklerini sdyledigini belirtir. Mervazi, Idrisi gibi baz1 alimler de
Tiirklerin atese taptiklarini, dua ettiklerini soylerler. Jean Paul Roux, Eski Tiirk Mitolojisi, (Cev.
Musa Yasar Saglam), Bilgesu Yayincilik, Ankara 2011a.

% Bir dénem Bagkurtlar i¢in kullanilan egzoetnonim bir sozciiktiir.
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acik bir sekilde atese tapinildigindan bahsedilmektedir. Genellikle halk anlatilarinda
atese tapan insanlar Mecusi olarak nitelendirilmistir. Comcome Sultan destaninda
6lmiis olan Comcome’ye kabir melekleri gelerek Tanr1’sinin kim oldugunu sorarlar.
Bu cevab1 bilmezse Comcome’yi Mecusi olarak niteleyip onun atese atilacagini

sOylerler.

Kim sinin Tenrin?-diyip- Eyt, ey yaviz! Kim senin Tanrin? deyip, sdyle ey yavuz
Bilmesen, eyde, Mecus, utka kavis! Bilmezsen haydi Mecus, atese kavus!
(YYahin, 1999: 95).

Ates ile ilgili asagidaki biiyii metninde ates ruhunu memnun edip onun

zararlarindan korunma gayreti goriilmektedir.

Ut atas: kiik bula, Ates babas1 gok olur,

Ut anasi sart bula, Ates anasi sar1 olur,

Utnin kizi kizil bula, Atesin kiz1 kizil olur,

Kizina kalgag kizu bula, Kizia kalmadan kizil olur,

Ut, uynama, uynama; Ates, oynama, oynama,

Uynamuyik, kolmiyik, Oynamayalim, giilmeyelim,

Birge gomir itiyik. Birlikte 6miir gegirelim (Nadirov, 1980: 37).

Bu biiyii sozlerinde dikkati ¢eken 6nemli hususlardan birisi ates babasi, ates
anas1 ve ates kizi ifadeleridir. Diger Tiirk boylarinda genellikle disi olarak diisiiniilen
ates ruhu, Tatar Tiirklerinde erkek olarak da tasavvur edilmistir. Tatar bilmecelerinde

ise genellikle atesten, kiz olarak bahsedilir.
Tas tirmenin ecinde, Tas degirmenin i¢inde
Sari ¢eg¢li kiz yata. Sar1 sagli kiz yatar.

Bu bilmecede tag degirmen ¢akmak, sar1 sagli kiz ise atestir.
Tas sarayim eginde Tas sarayim i¢inde
Yesil tunli kiz yata. Yesil donlu kiz yatar.

Cuyrr tagnin eginde Cakil tasin icinde



41

Yesil tunh kiz yata... Yesil donlu kiz yatar.
(Gilmanov, 1996: 75).
Bu iki bilmecede de ates, yesil donlu kiz olarak tarif edilmektedir.

Atasozii ve deyimlerde atesin ruhuna karsi sakinilmasi gereken davraniglara
dair izlere rastlanmaktadir. S6z gelimi Utka tokirme, avizin kutirlar yahut utka
tokirme, avizin piser. (Atese tikiirme agzin piser); Utka picak tikma. (Atese bigak
sokma); Ut konili kor bulsin.® (Ates gonlii giir/neseli olsun) (Isenbet, 2010a: 315).
Gilmanov (1996: 75) Kazan Tatarlar1, Kresin Tatarlar1 ve Cuvaslarin atese kurban
kestigini, boylece atesin merhametli olacagma inandiklarimi belirtir. Davletsin’e

(2013: 35) gore ise Tatarlarda kiile isemek ve basmak yasakti.

Eski Tirklerde oldugu gibi Tatarlarda da ates; hastaliklardan, kotiiliiklerden
ve kotii ruhlardan insani1 koruyan, kollayan bir 6zellige sahipti. So6z gelimi Kazan’in
kurulusu ile efsanelerde sehrin kurulacagi yer yilanlarla doludur. Bu yilanlarin basi
ise ucabilen bir ejderhadir. Kisin, biitiin yilanlarin yuvalarinin bulundugu yerler ¢ali
cirp1, sap gibi yanacak seylerle doldurulur. Bahar geldiginde bunlar atese verilerek
yilanlar yok edilir. Bu efsanelerde Tiirk mitolojisinde genellikle kotii karakteri temsil
eden yilanlardan ates yardimiyla kurtulunur. Béylece sembolik anlamda atesin kot

varliklardan koruyucu islevinden istifade edilir.

Yestey Monki destaninda ates, kotli karakteri yok eden bir isleve sahipken iyi
karakterin yeniden dirilmesini saglamaktadir. Destana gore Yer Kara Alip ile Yestey
Moénki, ala dogan ve mavi kartal donlarinda yedi giin yedi gece savasirlar. Iki kusun
da giicii bitip yere yigilinca Yestey Monki'nin Yer Kara Alip’tan kurtardigi kiz,
onlar atese atar. Yestey Monki ates ile dirilirken Yer Kara Alip kiil olur (Urmangi,

2007a: 205).

Bunun disinda yildirim ¢arpmasi sonucu olusan ates ile insanlarin yaktiklari
atese dair yapilan uygulamalar arasinda benzerlikler ve farkliliklar bulunmaktadir.
Oncelikle her iki atesin de su ile sondiiriilmemesi gerekmektedir. Insanlarm yaktig

atesten cikan yangimi sondiirmek igin biiyiilii sézler kullanilirken, yildirimdan

% Bu atasozii ile ilgili syle bir agiklama bulunmaktadir: “kadinlar soba agardiginda soylerler.
Eskideki atese tapinmadan kalan hiirmet” Nekiy Isenbet, Tatar Halik Mekaller I, Tatarstan Kitap
Nesriyati, Kazan 2010a, s. 315.
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kaynaklanan ates sondiiriilmez. Yildirimdan kaynaklanan ates dogrudan Tanr ile
irtibatlandirilir. Insanlarin yaktigi ates ise kendi ruhu olan bir varlik olarak

distinilmiistiir.

1.2.2. Abzar (Ahir) iyesi

Mordvalarda Abzar Atasi, Karald1 Anasi, Karald: Atasi; Nokrat Tatarlarinda Abzar
Ebi; Gey, Nokrat, Cistay Tatarlarinda Abzar lye, Abzar Huca; daglik kesimde
yasayan Tatarlarda Aran Iyesi, Kirte Iyesi; Baskurtlarda Abzar, Abzar Iyesi gibi
isimler ile bilinen bu mitik varlik genellikle ahirdaki hayvanlarla ilgilenir (Urmangi,
2008: 36). Yakutlarda ahir1 ve agili himaye eden ruhun adi Eles Baatir’dir (Dilek,
2014: 72). Cogunlukla hayvan suretinde, zaman zaman ise ev sahibinin suretinde
goriilebilen bu varhik, insanlara sadece geceleri uzaktan goriiniir. Abzar Iyesi
ahirdaki hayvanlarin bir kismmi severken bir kismini sevmeyebilir. Sevdigi
hayvanlar semirirken, sevmedigi hayvanlar zayiflar. Cogunlukla atlar1 seven Abzar
Iyesi, sevdigi hayvam kendisi besler. Genellikle siyah renkteki hayvanlari ise
sevmez. Bu hayvanlarin 6niinden yemlerini alir ve onlar1 gece boyunca kosturarak
zayiflatir. Abzar Iyesi’nin hayvan sahibine faydali oldugu durumlar da vardir. S6z
gelimi s1gir, koyun gibi hayvanlar dogum yaptiklarinda, Abzar Iyesi’nin bir sekilde

hayvan sahibini haberdar ettigi sdylenir.

Abzar lyesi’nin sevdigi, dzen gosterdigi hayvanin yelelerini kesmemek
gerekir. Boyle bir durumda Abzar Iyesi cesitli belalar, hastaliklar ve 6liim ile karsilik
vermektedir. Benzer sekilde ahirda taharet giderildiginde bu mitik varlik ¢esitli
hastaliklara sebep olur. Boyle bir felaketten kurtulmak igin Abzar Iyesi’nin gonliinii
almak gerekir. Onun gonliinii almak igin ise pilav pisirilir. Boylece Abzar Iyesi
hastalik ve 6liim gibi felaketleri engeller (Gilmanov, 1996: 216-218; Urmangi, 2008:
36-37; Guylecitdinov, 1987: 265-266; Nasiri, 1956: 189). Abzar Iyesi hakkinda

anlatilan efsanelerden biri soyledir.

“Bir kiginin ati hi¢ semirmezmis. Bu kisi atimin semirmesi icin cokca saman,
un su(bulamag) vermis ama yine de at zayif kalmig. Bir ise de yaramiyormus. Bir giin

aksam olunca bu kisi, ahira girip bir késeye pusmus. Biraz vakit gectikten sonra bir



43

ses isitmig. “Bu dlesiceyi ne zaman buradan def edecekler. At mi bu?! Falan koydeki

falan kisi iyi at satiyor, iste o hi¢ olmasa at!”

Saman/otlar hisirdamis, su dokiilme sesi isitilmis. Bu kisi bir siire sonra atin
yamna gelip baktiginda saman da su da yokmug. Daha sonra ikinci giin bu ati alip
pazara satmaya gotiirmiis. Ahirdaki sesin soyledigi kéydeki ati satin alipp donmiis.
Geceleyin yine ahira girip pusmus. Ayni sesi bir daha isitmis. “Iste at desen at! (Iste
at dedigin boyle olur.) Ikinci giin baktiginda saman, su un (bulamag) daha da
cogalmis. Bu olaydan sonra bu kisinin atindan daha iyi at biitiin koyde yokmus.
Abzar lyesi sevdigi atlarin yelelerini de érermis” (Gilmanov, 1996: 216-218).

1.2.3. Bicura

Baskurtlarda Pisura, Udmurtlarda Pigura, Pisura isimleri ile bilinen bu mitik varlik
Tatarlarda genellikle kadin, Baskurtlarda ise erkek olarak tasavvur edilmistir. Bir
buguk-iki arsin boylarinda, belsiz gdvdeli ve basinda baslik ile diisliniilen Bigura’nin
genellikle bodrum katlarinda, merdiven altlarinda ve tavan arasinda yasadigina
inanilir. Nadiren de olsa banyoda goziiken Bigura icin eskiden bazi evlerde 6zel
odalar yapilir, bu odalara yemek ve kasik birakilirdi. Ertesi giin birakilan tabakta
hicbir sey kalmazmis. Sinirlendiginde tabaklari kiran ve etrafindaki her seyi dagitan
Bicgura, insanlardan fazla ¢ekinmez. Mutfaktaki yemek artiklarini yiyerek beslenen
bu mitik varlik genellikle kirli, pis evlerde ortaya cikar. Bunun disinda eve firin
yapmadan tasinilirsa Bigura’nin o eve yerlestigine inanilir. Bigura’dan kurtulmak
icin onun bulundugu evlerin 6zellikle merdiven altlari, bodrum ve ¢ati katlar
temizlenir. Bu varliktan kurtulmanin bir diger yolu da eve ay1 sokup ¢ikarmaktir.
Boyle yapilirsa Bigura’nin kagacagina inanilir. Bunlara ragmen Bigura evi terk

etmiyorsa o evden ¢ikip baska bir eve taginmak gerekir.

Gecelerin kotii ruhu olarak bilinen Bigura, musallat oldugu kisiye uyku yiizii
gostermez. Genellikle yalniz yasayan erkeklerin bulundugu evde, uyku saatinde
bagirir, giiler, oynar hatta uyuyan kisiyi bir yerden alip baska bir yere koyar. Bazen
insanlarin iizerine esyalar firlatarak onlar1 korkutur. Bunun disinda Bigura siklikla ev

sahibinin egyalarini bir yerden alip baska bir yere koyar. Tatarlarda kaybolan esyalar
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ile ilgili olarak soyle bir sdz vardir. Kaya kitti son ul nerse, Bicura urladimi iken

elle? (Nereye gitti bu sey, yoksa Bigura mi ¢aldi1?)

Bigura ile dost olundugunda, bu mitik varligin ev sahibine pek ¢ok faydasi
dokunur. Bununla ilgili olarak Bicurali yort, bay yort (Bigurali ev, zengin ev)
seklinde bir soz vardir. Bigura’y1 incitenler pek c¢ok sikinti ¢ekerken, onunla iyi
gecinenler ise zengin olurlar. Bu mitik varlik ile iyi gecinmek i¢in bir tabaga yiyecek
koyup kenara ayirmak veya yemekten sonra bulasiklari yikanmadan birakmak
gerekir. Efsanelere bakildiginda ev sahibinin Bigura ile dost olmadigi durumlarda
Bigura’nin evi yaktigi goriilmektedir (Gilmanov, 1999: 8-15; Urmangi, 2008: 227-
229; Giylecitdinov, 1987: 267-268; Nasiri, 1956: 189). Bicura hakkinda anlatilan bir

efsane soyledir.

“Cok eski zamanlarda bir molla varmis. Bu mollaya Bicura musallat olmus.
Bundan sonra molla giinden giine zenginlesmeye baslamis. Parasi artmig, hayvanlari
cogalmis. Hayvanlar tok, iri ve giizel imig. Meger Bicura geceleri komsularin
paralarini ¢alip mollaya getiriyormus. Komsularin tarlalarindan, ambarlarindan
vulaf  getirip mollamin atlarina, hayvanlarina yediriyormus. Molla yeterince
zenginlestikten sonra Bicura’dan bikmis ve onu evden kovmayi diisiinmiis. Komsu
koyde iifiiriikcii yash bir kadin varmis. Onu cagwip biiyii ile Bicura’yr evden
kovmaya ¢alismis. Ufiiriikcii kadin biiyii yapip gitmis. O gece mollanin evini atesler
kaplamig. Mollamin biitiin hayvanlari, tarlalar, evleri yanmis. Molla iizerinde bir
gomlek ile kendini kurtarabilmis. Yanginda mollanin her seyi yamip bitmis, ama

komgularinin bir kazigina dahi bir sey olmamis” (Giylecitdinov, 1987: 268).

1.2.4. Orek

Tiirk mitolojisinde Oliilerin kirk: ¢ikana kadar ortalikta dolasan ve insanlara zararlar
verebilen ruh oldugu diisiiniilen Orek, diger Tiirk boylarinda Oziit, Uziit gibi
isimlerle bilinir. Bu ruhun 6li ruhu olduguna inanildigindan Erlik ile de
iliskilendirilir (Gilmanov, 1999: 130-135). Caferoglu’nun (2011:276) ruh, can olarak
tanimladig1 bu varlik ile ilgili olarak Teleiit, Sor gibi Tiirk boylarinda 6liiniin kirkina
kadar mezarlikta yasayarak ara sira evlere girmeye calistigina, insanlara hastalik

veya baska zararlar verdigine inanilmaktadir (Beydili, 2005: 592-593). Altay
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mitolojisinde de &liilerin ruhu olarak kabul edilen Uziit’iin basibos veya baska
bedende dolastigina inanilir (Korkmaz, 2008: 126). Bu ruhun insanlara zarar
vermemesi i¢in bu diinyadan saman ayini ile gonderilmesi gerekmektedir. Bununla
ilgili olarak Direnkova’nin Sorlarda gerceklestirilen bir saman ayininde Uziit ile ilgili
kaydettigi sozler soyledir: lleri geri dolasma, orada burada gériinme! Karanlik
toprakta gez! Sen misin tiziit? Apanas’in tiziitii miisiin? Isikli diinyanin yemegini
ozleyip mi geldin? Senin zamanin gegti, senin siiren bitti! Yasadigin diyara geri don!
Geri doniip kalin kilimine gir! (Akt. Lvova, Oktyabrskaya, Sagalayev, Usmanova,
2013b: 106-107). Uziit ile ilgili olarak Altay Tiirklerinde 6lii i¢in yedi ve kirkinci
giinlerde veya bir yil sonra diizenlenen térenlere Uziit Bayram: denmektedir (Dilek,
2014: 198). Yakutlarda herhangi bir sebepten dolayi rahatlik bulamayan ve dirilere
cesitli hastaliklar veren 6lii ruhuna Udr denir. Bu mitik varlik gengken 6lenlerin,
bicilen Omriin tamamini yasayamayanlarin, aniden olenlerin, intihar edenlerin ve
suda bogulanlarin ruhu (Dilek, 2014: 196) olmas1 miinasebetiyle Tatar Tiirklerinin

inanglarindaki Orek ile oldukca benzerlik gdstermektedir.

Tatar Tiirklerinde Orek ismi ile bilinen ve bazen kefenle dolasan veya sadece
ak yliziini gosteren bu mitik varlik uzun boylu, zayif bir goriiniime sahiptir.
Genellikle zorla oldiriilen kisinin 6ldiigl, kanmin akitildigi yer veya mezarinin
lizerinde dokunakli sesler ¢ikarirken goriiliir. Insanlara bir zarart dokunmadigina
inanilan Orek, katil olan kisinin kapisim1 veya penceresini tiklatarak bu kisiye
rahatsizlik verip onu sersemletmeye ¢alisir. Bazen insanlar1 fark ettirmeden korkutur.
Orek birine yaklasmaya basladi m1 onu korkutmak i¢in kendi kendine kétii sozler ile
sévmek gerekir (Grylecitdinov, 1987: 282). Orek géren kisiler korktuklari i¢in bazen
akillarini yitirebilirler. Bu mitik varlik zaman zaman yolcu gibi goriiniip bir arabaya
oturur, rastladig kisiye gidecegi yere kadar kendisine eslik etmesini ister. Bazen de
arabalarin arkasina gizlice oturarak yolculuk eder. Boyle bir durumda at, arabayi
¢ekememeye ve hemen yorulmaya baslar. Bundan kurtulmak igin koti sozlerle
sdovmek gerekir. Buna ragmen Orek uzaklasmasa, at1 hizlica ¢dziip yiizii arabaya
bakacak sekilde yeniden arabaya baglayip dua okumak gerekir. Boylece yash biri,
cocuk veya ates suretindeki Orek, hemen ortadan kaybolur (Giylecitdinov, 1987:
282; Gilmanov,1999: 130-135; Nasiri, 1956: 188).
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Tatar mitolojisinde 6lii ruhu olarak bilinen Orek’in, diger Tiirk boylarinin
inanglarinda benzer isleve sahip mitik varliklardan Uziit’e gére daha az zararh
oldugu goriilmektedir. Ancak ortaya cikisi itibarryla Yakutlardaki Uér ile benzerlik
gostermektedir. Sor, Teletit, Hakas, Yakut gibi Tiirk boylarinda bu mitik varliktan
kurtulmak icin Saman tarafindan ayin yapilmasi gerekirken, Tatar Tiirklerinin
anlatilarindan giiniimiize kalan izlere bakildiginda daha ¢ok Misliimanlikla ilgili

olarak dua okunmas1 gerektigi belirtilmektedir.
Orek hakkinda anlatilan bir efsane soyledir:

“Bir kadin geceleyin arabasina binip orman kenarinda gidiyormus. Bir
kopriiye gelmis. Koprii kenarina dayanmis bembeyaz giyimli yash biri, elinde

dayandigi uzun sopasi ile bu kadina;

-Molla hanimi, arabana beni de bindirsene, der. Kadin bir sey séylemeden
yvoluna devam eder. Bir siire sonra arkasina doniip baktiginda yash kisinin orada
durdugunu goriir. Bu kisi aniden biiyiik bir ates yumagina doner ve ardi sira gelir.
Sonra kiigtik bir kiza doniisiir ve arabaya oturur. Kadin atimi kosturmaya ¢alisir ama
at arabayr ¢ekemez. Bunun tizerine kadin dua okumaya baslar fakat kiz yerinden
kipirdamaz. Bu sefer kiza s6vmeye baslar, kiz yine arabadan inmez. Kadin sopast ile
kizi dovmeye c¢alisinca kiz, “yenge sag selamet donemezsin” diyerek kadin
korkutmaya bagslar. Daha sonra kadin arabadan inip kizi déviince kiz da arabadan
iner. Ancak kadin ne zaman arabasina binse, kiz da yeniden arabaya atlayarak
biniyormus. Ne yapacagini bilemeyen kadin, atini ¢oziip atin bast arabaya doniik
olacak gsekilde yeniden baglayinca kiz ortaliktan kaybolur. Biraz vakit gectikten
sonra kadin yeniden ati dondiiriip baglamis ve koye geri gelmis” (Giylecitdinov,
1987: 282).

1.2.5. Oy (Ev) Iyesi

Genel Tiirk mitolojisinde iyelerin yasadigi yerlerden biri de evdir. Evde yasayan
iyeler Ot Eezi (Ates lyesi), Ayil Eji (Ev lyesi), Ejik Eeji (Esik Iyesi) gibi isimlerle
anilir. Genel anlamda evi ve ev halkin1 koruduguna inanilan bu iyelerden Ates Iyesi

Altay Tiirklerinde Kirik Bastu Kis Ene, Odus Bastu Ot Ene veya yalnizca Ot Ene
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isimleri ile bilinir. Bu iyeyi memnun etmek i¢in akraba ve komsularin katilimiyla koy
¢Oktogoni adi verilen toren diizenlenir (Dilek, 2014: 142). Giiney Sibirya Tirklerinde
Ates lIyesi’nin ev, aile, boy, kabile gibi kavramlarla yakindan iliskili olan ocakta
yasadigmna inanilir (Lvova, Oktyabrskaya, Sagayalev, Usmanova, 2013a: 161).’

Tiirk kiiltiiriinde ‘esige basilmaz’ inamisinin kdkeninde Esik Iyesi’ne dair
inanis vardir. Altay Tiirklerinde Bozogo Eezi adi verilen Esik Iyesi’nin kap1 esiginde
yasadigina inanildigindan esige basilmaz ve esik iizerine oturulmaz. Boyle yapilirsa
evin kotii ruhlara karsi korunmasinin zayiflayacagina, bunu yapanlarin hastaliklarla
cezalandirilacagina inanilir (Dilek, 2014: 41). Teleiit Tiirklerinde samanlar hastanin
yulasim kimin caldigini Ejik Tenerezi’den (Esik lyesi’nden) &grenir. Kumandi
Tiirklerinin saman ayinlerinde ise Ot Iyesi ile Esik Iyesi torene katilanlari kotii
ruhlardan korumakla gorevlidir (Alekseyev, 2013: 89-90). Azerbaycan Tiirklerinin
geleneksel goriislerinde bu iye bir evliya olarak goriilir ve Kara Cuha olarak
adlandirilir (Beydili, 2005: 204). Cuvaslarda evin koruyucu ruhu olan iye Hirt-Surt
olarak adlandirilir. Kendisine kurbanlar sunulan bu iye evde mutlulugun
saglanmasinda Onemli bir rol oynar (Bayram, 2010: 39). Bu iyelerin disinda
dogrudan evle ilgili olan iyelerden biri de Ev Iyesi’dir. Altay Tiirklerinde Ay:/ Eezi,
Yakutlarda Cie Ic¢ite (Dilek, 2014: 33, 58), Nogaylarda Uy Iyesi (Beydili, 2005:
206) olarak adlandirilan bu mitik varlik Kazan Tatar Tiirklerinde Oy Iyesi adiyla
bilinir. Kazan Tatarlar1, saglar1 basinin tamamim1 kapatacak kadar uzun olan ve
siklikla insan seklinde giyinmis olarak goriinen bu ruhun, evlerin bodrum katlarinda
yasadigina inanir. I¢inde yasadigi evi genellikle koruyup kolladigina inanilan Ev
Iyesi, ev igesinde giiriiltii yapilmasini, bagirarak sarky/tiirkii soylenmesini sevmez. Ev
Iyesi’nin evlerin bodrum kisminda yasadigina inanildigindan buraya kirli su, yemek
artiklari dokmek uygun degildir. Bunun disinda Ev lyesi, yasadigi evin etrafinda
herhangi bir lesin bulunmasindan hoslanmaz. Boyle bir durumda bu mitik varlik, ev

sahibini rahatsiz ederek lesin uzaklastirilmasini saglar.

Ev Iyesi herhangi bir sekilde incitildigi zaman insanlara gesitli zararlar
verebilmektedir. Bundan dolay1 istemeyerek de olsa Ev lyesi incitildiginde, fakir

yahut yolcu birine Pazar Sadakasi verilmesi gerekir. Sadaka vermenin miimkiin

2" Ates lyesi, Ut Anasi/Ut Atasi/Ut Kizi (Ates Ruhu) bashgi altinda degerlendirilmistir.
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olmadig1 durumlarda ise Ev lyesi igin pilav pisirilip evin bir kdsesine konmalidir.
Eger Ev Iyesi’nin génlii alinmazsa, evin sahibi yahut evdeki diger bireylerin
yasamlarinda sikintilarin ortaya c¢ikacagina veya hastalanacaklarina inanilir. Ev
Iyesi’nin sevdigi islerden biri, ev sahiplerinin saglarmi 6rmesidir. Ancak onun
ordiigli sac1 bozmamak gerekir. Bu 6rgili kendi kendine bozulmadan biri tarafindan

acilirsa, ¢esitli belalar hatta 6liim dahi gerceklesebilir.

Ev sahibi yeni bir eve tasindigi vakit, Ev Iyesi de onunla birlikte bu eve
gocer. Bunun igin Oncelikle bazi biiyiilii sozler ile Ev Iyesi’nin ikna edilmesi
gerekir. Eger kisi, anne babasinin evinden baska bir eve taginacaksa anne babasinin
rizasini alip bodrum katina iner. Burada ii¢ ¢ira veya mum yakarak biraz toprak alip
yeni tasindigl evin bodrumuna serper. Bu uygulama esnasindaki en 6nemli husus,
yeni tasiacagl eve donerken yolda kimseye rastlamamasidir. Eger birine rastlarsa

her seyi yeniden yapmasi gerekir.

Bu mitik varlik incitilmedigi veya rahatsiz edilmedigi siirece insana faydali
isler yapar. Ev sahibi uyudugu zamanlarda evi her tiirlii sikintidan, beladan, koti
ruhlardan korur. Geceleyin evin bagma bir sikint1 geldigi zaman Ev Iyesi, bir sekilde
ev sahibini uyandirir. Ev Iyesi’nin ev icerisinde ilgilendigi nesneler ev sahibinin
isleri veya gelecegi hakkinda ipuglar1 verir. S6z gelimi Ev Iyesi para saydig1 vakit ev
sahibi para sesi duyarsa ve ticaret isine baslarsa zengin olur. Benzer sekilde Ev Iyesi
yiin egirdigi vakit ev sahibi bunu isitirse el islerinin (6rgii vs.) iyi olacagina, mutlu
bir yasam siirecegine inanilir. Eger ev sahibi kalem gicirdist veya kitap yapraklarini
gevirme sesi isitirse onun alim olacagma inanilir (Gilmanov, 1996: 203-204;
Urmangi, 2008: 266-269; Giylecitdinov, 1987: 264-265; Nasiri, 1956: 189). Bu iye

hakkinda anlatilan bir efsane soyledir:

“Kendi goziim ile gérdiim, bir seferinde ayaz bir gecede uykudan uyanip
yiiriidiigiimde ne géreyim. Oniimde biri duruyor. Gévdesi insan gibi. Ben onun Ev
Iyesi oldugunu anladim, o fark etmesin diye uyumus gibi yaptim. Ev Iyesi bu sirada
iskemlede gerinip oturmus, bagiriyordu da bagirryordu, agwrsak sesi evin her
yerinden isitiliyordu. Kendisi tamamen giyinmig gok ak, basi uzun sag ile olsa gerek,
tamamen kaplanmus, yiiziinii gormek istesem de goéremedim. Bana swti doniik bir

sekilde oturmustu. Bundan sonra benim uyandigimi fark etmis olacak ki hizlica
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oturdugu yerden kalkti, agirsagint aldi ve firimin ardina girip kayboldu”
(Grylecitdinov, 1987: 264-265).

1.2.6. Ubir

Tirk sive ve lehgelerinde obur, ubir, ubir karcik, ubir kisi, vupir, vupirlt kargik
vupurla pattir (Bayram, 2010: 47) gibi isimlerle anilan ve genellikle kadinlara
musallat olan bu varlik, musallat oldugu kisilerin basinin tepesindeki kiiciik bir
cukurda yasar. Bazen de koltuk altindaki bir delikten insanin igine girip ¢ikar.
Ubir'in musallat oldugu kisilere Ubirli denir. Bir kisinin Ubirli olup olmadigi
basindaki ¢ukurdan veya koltuk altindaki delikten belli olur. Geceleri musallat
oldugu kisiden ayrilip bacadan c¢ikar ve domuz, kara kedi veya kara kopek
suretlerinde gezinir. Erkekler i¢in pek de korkung¢ olmayan bu varlik, kadinlarin,
ozellikle hamile kadinlarin korkulu riiyasidir. Ciinkii bu mitik varlik yeni dogan bir
cocugu kendi cocugu ile degistirebilir. Bundan dolayr kadin dogum yaptiginda
yaninda bir erkegin bulunmasi gerekir. Hayvanlarin yavrularimi da birbiri ile
degistirmeyi seven Ubir, bazen goriinmeden kadinlari ve ev hayvanlarini emer.

Boyle bir durumda hamile kadin veya hayvan yavrusunu diisiiriir.

Ubir'in yeni dogan cocuk veya hayvan yavrulari ile hamile kadin veya
hayvanlara zarar vermesi, Hakas Tiirklerinde Kara Umay/Imay denilen mitik varliga
dair inanglarla benzerlik gostermektedir. Hakaslar 6zellikle bir evde pespese
cocuklarin 6lmesini Kara Umay’in o evi mesken tutmasi ile iliskilendirir (Beydili,
2005: 297). Umay her ne kadar Goktiirk Kitabelerinde, Divanii Liigati’t-Tiirk’te,
Sagay, Sor, Beltir, Altay gibi Tiirk boylarinin inanglarinda kadin ve ¢ocuklari
koruyan mitik bir varlik, ruh veya tanriga olarak goriilse de zaman zaman Al ruhu, Al
karisi, Albis gibi insanlara zarar veren mitik varliklarla iliskilendirilerek koti nitelikli
bir varlik olabilmektedir (Coruhlu, 2010: 39-43). Hakas Tiirklerinin inang¢larindaki
Kara Umay ile Tatar Tirklerindeki Ubir’in hamile kadinlarin gocuklarini

diisiirmesine sebep olmasi 6zellikleri birbirine benzemektedir.

Tatar mitolojisinde Ubir ¢arpan kisi aklini yitirir, sokaklarda bagirip ¢agirarak,
kendi kendine sdylenip gezinir. Bu mitik varlik genellikle yakalanamaz ancak onu

yakalamanin 6zel yollar1 vardir. Mesela gomlegin diigmeleri agilarak yatilirsa, Ubir
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gelip yalvarmaya, ¢esitli yeminler etmeye baslar. Boyle bir durumda kimin Ubirhi
oldugunu 6grenmek i¢in onu yaralamak gerekir. Ubir’t yakalamanin bir diger yolu da
iki uclu kemik veya agag¢ parcasi bulup uglarin1 daha fazla ayirip kirmaktir. Boyle

yapildig1 zaman Ubir gelip “beni gecirsene” diye yalvarmaya baglar.

Pek c¢ok Tiirk halkinda olillerden zarar gelebilecegine dair inanglar vardir.
Oliilerden gelebilecek zararlardan sakinmak i¢in 6len kisinin ardindan gesitli ritiieller
gerceklestirilir.  Tatar  Turklerinde de  6li  ruhlarindan  biri  olarak
degerlendirebilecegimiz Ubir’dan kurtulmak i¢in uygulanan pratikler vardir. Ubirh
kisiler o6ldiikten sonra mezarlarinin iizerinde bir delik olur. Ubir bu delikten ¢ikip
insanlara zarar verir. Boyle bir durumda mezarin deligine at tezegi doldurulup mese
agacindan kazik ¢akilir veya mezara girip Ubirlt kisinin arkasina mese kazig1 ¢akilir
(Gilmanov, 1999: 29-41; Urmangi, 2011: 141-145; Guylecitdinov, 1987: 279-280;
Nasiri, 1956: 184-187).

Ubir’in musallat oldugu kisiler toplumdan dislanir. Kdylerin disinda, ormanda
kiigiiciik evlerde yasarlar. Pek cok Tatar halk anlatisinda da bu durum karsimiza
cikmaktadir. S6z gelimi Ugi Kiz (Uvey Kiz) masalinda ormanda kaybolan kiz Ubirl
yasli kadina rast gelir. Ubirli kadin bu kiz1 altin, glimiis gibi ziynet esyalari ile sinar.
Masalin kahramani olan kiz bu sinavdan basari ile geger ve Ubirli yash kadin ona
yesil bir sandik igerisinde kiymetli hediyeler vererek onu koyiine geri génderir. Uvey
kizin altinlarin1 géren aggozli kotii kiz da Ubirl kadina gider, ancak Ubirli kadinin
zinet esyalar ile gerceklestirdigi sinavi gecemez. Bunun iizerine Ubirli kadin bu kiza
siyah bir sandik vererek onu kdyiine geri génderir. Bu sandiktan ¢ikan kara yilan kiz1
oldiirtr (Gatina, Yermi, 1978: 215-218). Gélge¢ek masalinda ¢ok eski zamanlarda
biiyiik bir karaorman iginde yasayan Ubirl yash kadin ile Golgegek isimli gelininden
bahsedilir. Masalin devaminda bu kadinin gelini evden gidince Ubirli kadin sari
renkli kurda doniisiip koklaya koklaya gelinini bulur (Gatina, Yermi, 1977: 169-171).
Eygeli Batir masalinda ise Ubirli yash kadin bir agag igerisinde yasamaktadir. Bu
kadin kendisinden ates isteyen kizin kanmni her giin ona farkettirmeden emerek onu
halsiz diisiirmektedir. Bu masalda Ubirli kadinin bir bagka 6zelligi daha vardir.
Masalin  kahramani olan Eygeli’nin ayaklar1 yoktur, Eygeli’nin diger iki
arkadagindan biri kor, biri de elsizdir. Ubirli kadin kendisini birakmalar1 sarti ile

bunlar1 birer birer yutup tiikiirecektir. Boylece ayaksizin ayaklari, elsizin elleri ve
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koriin gozleri yerine gelecektir. Bunlarin yaninda kanin1 emdigi kizi da yutup tiikiiriir

ve kiz eski haline doner (Gatina, Yermi, 1977: 215-218).
Tatar atasozlerinde de bu mitik varlik ile ilgili izlere rastlamak miimkiindiir.
Ocalmagan ubir 6yindegin ubrr. (Ugamayan Ubir evindeki Ubir.)

Ubwr kitti urini kaldi, yabinirga tuni kaldi. (Ubir gitti yeri kaldi, ortiinmeye giysisi
kaldz.)

Ubir simirmes, ugri bayimas. (Ubir semirmez, hirsiz zengin olmaz.)

Ubirmin kiizi kiirmese de, kiinili toya. (Ubir’'in gozii gormese de gonlii duyar)

(Isenbet, 2010a: 763).

Tokry Cokirt isimli efsane Ubirlt bir kisi hakkindadir. Efsaneye gore “Tokiy
lakapli Hemekey dede oldiikten sonra Ubuwr olup, ates seklinde kdye, evine geri doner.
Kapi pencere bismillah denilerek kapatildigindan buralardan iceri giremez. Bacadan

eve girdiginde ise evdeki herkes uyudgunu goriir.

Benim esimin babasi — benim dedem onlarin evine gitmis, giiriiltii ¢ikarmas.
Kapr agilmayinca avlu kapisindan geri ¢ikip giderken bacadan bir atesin ¢ikip
yuvarlanarak mezarliga dogru gittigini gormiis. Bundan sonra ev sahibi uyanmus ve

“Kim var orda, ne diye gezinir?” diye seslenmis.

Yuvarlanarak giden atesi goren kéy halki ¢ok korkmug. Bunun iizerine bu
kisinin kabrini acip mezarmmi iki uglu agag ile ¢ivilerler. Béyle de bas edemezler,
Ubir hemen ¢ikar. Kéy halki mezari ¢ikarip yakmaya karar verir. Bu kabri ¢ikarip
Esmisti ¢ukuruna getirip yakarlar. Béylece bu ates topu bir daha goriilmez. Bu

cukura da Tokiy Cukuru denilmeye baslanmis” (Giylecitdinov, 1987: 281).

1.2.7. Siireli

Tatar, Cuvas, Bagkurt mitolojisinde en ¢ok bilinen mitik varliklardan biri olan Siireli
orman ruhu olarak degerlendirilmektedir. Semsi (1984: 147), Kresin Tatarlarinda bu
mitik varlik i¢in ormanda ak horoz kurban edildigini belirtmektedir. Bagkurtlarin da
Siireli olarak adlandirdigit bu mitik varlik Benzing’e gore orman ruhu olarak

diistintildiigiinden (Akt. Atnur, 2007: 26) Cuvaslardaki upate-arzurri ile benzerlik
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gosterir. Dis gOriinlisii itibariyla insana benzeyen bu varlik ormanlarda yasar.
Insandan biraz daha uzun olan ve viicudu tiiylerle kapli olan Siireli, ince ve uzun
parmaklar1 ile insanlar1 gidiklamay1 sever. Kocaman memelerini arkasina salarak
yiiriiyebilen Siireli, insanlar1 ormanlara ¢ekip onlarin kaybolmasini saglar. Bazi1 halk
anlatilarindan boynuzlu oldugu anlagilan Siireli, insan sesi ¢ikararak kaybolan kisinin
kendisine dogru gelmesini saglar. Genellikle yaz giinlerinde giines dogarken veya
batarken insanlara goriinen Siireli, karsilastig1 kisiye siirekli sorular sorar. Insanlarin
kendisine sordugu sorulara ise cevap vermez. Karsilastigi kisinin dislerini gordigi

andan itibaren uzun ve sert tirnaklari ile onu dldiiriinceye kadar gidiklar.

Siireli hakkinda anlatilan efsanelere bakildigi zaman ormanlarda birden fazla
Siireli’nin yasadigi anlasilmaktadir. Nitekim Biltir isimli geng, Siireli’yi kandirarak
yakaladiginda diger Siireliler onunla dalga gegerler. Bunun disinda insanlar gibi
Siirelilerin de bir ailesi ve ¢ocuklar1 vardir. Ancak efsanelerde genellikle Siirelilerin

ormanda yalniz gezindigi gortiilmektedir.

Genellikle ormanda kaybolmus yalniz kisilerin yanina gelebilen bu varligin
en ¢ok korktugu hayvan kopektir. Yaninda kopek bulunan kisilere asla yaklagsmaz.
Stireli’y1 goren kisi ondan kacarak kurtulmak isterse akan bir suya dogru kosup
yiizerek karsi tarafa gegmesi gerekir. Ciinkii Siireli suya batmaktan ¢ok korkar.
Stireli’yi yakalamanin birka¢ yolu vardir. Bunlardan birincisi Siireli’yi kandirarak
parmaklarin1 aga¢ yarigina sikistirmaktir. Biltir isimli geng tarafindan bulunan bu
yontem, aslinda Siireli’yi kandirmak i¢in oynanan bir oyundur. Siireli ormanda
karsilastig1 yalniz kisiye gidi gidi oynayalim dediginde Biltir isimli gen¢ 6nce kisa
kisa (sikistir sikistir) oynayalim demis. Siireli oyunun nasil oynandigimi bilmedigini
belirtince, Biltir bir agaci yararak Siireli’ye parmaklarini bu yarigin arasina
sokmasini soyler. Siireli parmaklarint sokunca Biltir, agacin iist kismini birakarak

Siireli’nin parmaklarinin sikismasini saglar ve boylece onu yakalar.

Stireli’yi yakalamanin bir diger yolu da atin sirtina katran siirmektir. Atlara
binip gezmeyi ¢ok seven Siireli, at siiriisiine musallat olursa atlardan birini yakalayip
biner ve onu oldiirlinceye kadar kosturur. Atlardan biri kaybolup terleyerek geri
donerse bu ata Siireli’nin bindigi anlasilir. Boyle bir durumda Siireli’yi yakalamak

icin atlarin sirtina katran siiriiliir. Sirtina katran siiriilen ata binen Siireli yapisip kalir
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ve yakalanir. Yakalanan Siireli genellikle yakilarak oldiiriiliir. Efsanelerde Siireli
kendisini yakarak oOldiirenleri kargislar ve kargisi gergeklesir (Gilmanov, 1999: 66-
72; Urmangi, 2011: 172-173; Giylecitdinov, 1987: 269-276; Semsi, 1984: 142-152;
Nasiri, 1956: 190; Atnur, 2007: 26-30). Bu efsanelerden biri soyledir:

“Bir koyde otlamas: iizere ¢cobana gonderilen at terleyerek geri doniiyormus.
Semsettin isimli yash kisi ‘bu ata Siireli binmistir’ der ve atin surtina katran siirerek
at1 yeniden otlamaya gonderir. Ertesi giin at, sirtinda bir yavru Siireli ile geri doner.
Atin sirtina yapisan yavru Siireli’ye kadinlar eziyet etmeye baslarlar. Semsettin isimli
vash kisi gelip “Siireli’yi bu sekilde oldiirmek olmaz’ deyip hamami yaktirir ve Siireli
yavrusunu hamama atarak dumandan olmesini saglar. Siireli 6ldiigii zaman:
“koyiiniiz altidan artmaswin yediye yetmesin,” diyerek kargigta bulunur. Daha sonra
yangin ¢ikar ve kéydeki altmig evden sadece altist kalir. O giinden sonra bu kéyde
alti evden fazla ev olmamistir” (Giylecitdinov, 1987: 274-275).

1.2.8. Yarimtik

Ismini yarim sézciigiinden alan bu varlik, Sibirya ve Dogu Avrupa halklarmnin
inanc¢larinda goriilen, insana benzeyen ancak bir gozii, bir kolu, bir ayagi olan
mitolojik bir karakterdir. Insanogluna pek ¢ok zararlar verebilir. Udmurtlarda bu
varlik i¢in yarim kisi anlamina gelen Palesmurt, Cuvaslarda Ar-gurri, Nganasanlarda,
Enklarda Barusi, Barugi isimleri kullanilir. Yakutlarda Sugunaa, Evinklarda Cuguldi
olarak adlandirilan bu varlik i¢in Mansilarda ise orman cini anlaminda Humpal
kelimesi kullanilir (Semsi, 1984: 144). Cuvaslarda Ar-sori/Ar-curi’ler ile ilgili pek
¢ok inan¢ mevcuttur. Bu isimlendirme her ne kadar yarim erkek anlamina gelse de
bu mitik varlik viicudu killa kapli ve sadece cinsel organi agikta olan, biiyiik
gogusleri asagiya sarkan bir kadin olarak disiinilir (Bayram, 2010: 46-47).
Semsi’ye (1984: 146) gore bozkirda yasadigina inanilan Yarimtik’in yerini Tatar
mitolojisinde zamanla Streli almistir. Semsi’nin belirttigi bu durum ile ilgili olarak
Yarimtik hakkinda anlatilan efsanede de Yarimtik ile Siireli’nin ayni varlik oldugu
vurgulanmaktadir. Benzer sekilde Urmangi (2011: 196) de Yarimtik hakkinda
anlatilan efsaneye dayanarak Yarmmtik igin Siireli’nin ikinci ismi ifadesini

kullanmistir. Ancak bu iki varlik arasinda benzerlikler oldugu gibi 6nemli farkliliklar
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da vardir. Bunlardan ilki, Yarimtik tek kolu, tek gozii, tek ayagi olan yarim bir
varlikken, Siireli’de bdyle bir durum s6z konusu degildir. Ikinci olarak, Yarimtik
diizliiklerde, daglardaki bosluklarda, kus yuvalarinda yasarken, Siireli ormanda
yasamaktadir. Yarimtik, boynuzsuz ve kilsiz iken Siireli boynuzlu ve tiim viicudu
killarla kaplidir. Bu iki mitik varligin en 6nemli ortak noktasi ise insanlari
gidiklayarak 6ldiirmeyi sevmeleridir. Atlara binerek onlar1 6lesiye kosturmay1 seven
bu mitik varliklar, insanlar tarafindan benzer yontemlerle yakalanmaktadir. Yani her
iki mitik varlik da atlarin sirtina siiriilen katran ve insanlara kanarak agag¢ yarigina
parmaklarint sikigtirmalart sonucu yakalanirlar. Yarimtik hakkinda anlatilan bir
efsaneye gore Yarimtik aslinda onceleri bir insanmis. Bir biiyiicii tarafindan sihirle
Yarimtik’a doniistiiriilmiis. Boylece boynuzsuz, tiiysiiz ve c¢iplak bir kisi olmus

(Giylecitdinov, 1987: 277).

1.2.9. Albast1

Albasti ile ilgili olarak Tiirk mitolojisinde birbirine zit iki tasavvur séz konusudur.
Bunlardan ilkine gore dogum ve bereketin koruyucusu olan Albasti, ayn1 zamanda
cocuklart da muhafaza etmektedir. Baz1 metinlerde bu mitik varligin diinyadaki en
giizel kadindan bin kat daha giizel oldugu belirtilir. Albast1 ile ilgili diger tasavvurda
ise bu mitik varlik seytani bir gii¢ olarak goriiliir. Omuzlarindan dizlerine kadar
uzayan iri gogusleri ile ¢irkin goriiniislii bu ruh, bazen erkek bazen de kadin olarak
diigiintilmiistiir (Beydili, 2005: 37). Cogunlukla yeni dogan bebeklere ve annelere
musallat olan Albasti, Alkarisi olarak da bilinir (Y1ildiz, 2008: 85).

Tatar mitolojisinde de kotli ruhlardan biri olarak karsimiza ¢ikan Albasti,
terkedilmis evlerde, tezek dokiilen nehirlerde, tarlalarda, cayirlarda yasar. Genellikle
uyuyan insanlart bogmay1 seven bu varlik, kdpek ve horoz seslerini sevmez. Bu
hayvanlarin seslerini isittigi vakit ortadan kaybolur. Cogunlukla insan suretinde veya
kuru ot, saman, aga¢ kiitigii sekillerinde insanlara goriiniir. Albasti’nin bastirdigi
kisiler uykudan uyanamamakta, nefes alis verisi azaldigindan kalbi ¢ok hizli atmaya
baslamaktadir (Gilmanov, 1999: 21-27; Urmangi, 2008: 75-77; Giylecitdinov, 1987:
281-282; Nasiri, 1956: 187-188). Albasti ile ilgili anlatilan bir Tatar efsanesi
sOyledir:
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“Bir kisi sehirden doniiyormus, bir kéye iki ii¢ cakrim®® kala yolun iki
tarafina aniden ¢ok biiyiik iki saman balyast ¢tkmis. Birisinin yaninda ates varmis.
Bu kisi ne oldu deyip sasirip kalmis. Atimi kosturmaya baslamis. Ati ne kadar
kostursa da bu iki saman balyasindan uzaklasamiyormus. Sonunda yolu bir ormana
¢ctkmis. Ancak o etrafta orman olmamasi gerekiyormus. Bunun iizerine bu kisi saman
balyasinin Albasti oldugunu anlamis ve ¢ok korkmus. Orman iginde ¢an sesleri, sigir
bogiirmesi, at kisnemesi, aglama sesleri isitilmeye baslamis. Bu kisi ne kadar gitse de
ormamn ucu ve kiyisi goriinmiiyormus. Arkasina baktigi zaman saman balyasinin
daha ¢ok yaklastigini gormiis. Bunun tizerine bu kigi artik ne olursa olsun diyerek
arabasina uzanmis ve ati kendi haline bwrakmis. Bu esnada aniden horoz sesi
isitilmis. Arabada uzanmis olan kisi ayaga kalkip baktiginda balyalarin olmadigini
gormiis. Yakinlarda bir koyiin oldugunu farkedince de sevingten ne yapacagini

bilememis ve kisa siirede bu kdye varmus.”

1.3. Yeralt1 Diinyasinda Yasayan Mitik Varhklar

Tirk mitolojisinde yeraltt oliilerin, kotii ruh ve Tanrilarin yasadigi diinya olarak
tasavvur edilmistir. Altay mitolojisinde altigi oroon denilen ve kesin olmamakla
birlikte dokuz kattan olusan bu diinya, Erlik ve ona bagli ruhlarin yasadigi yerdir
(Dilek, 2014: 21). Bu yeralt1 ruhlan “Erklig Kan siisin (Erlik Han’in ordulart), yir
altinkilar (yer altindakiler), kara toz (kara ruh), kara neme (kara sey), yerdin neme
(yerin seyi), yaman kérmostor (kotii ruhlar) gibi adlarla anilir.” Bunlarin disinda
Celbegen, almig-sulmus, ayna, aza, tzit, yutpa/cutpa gibi yeralti diinyasina ait
insanlara zarar veren mitk varliklar mevcuttur (Ulwmsik, 2015: 64-70). Yeralt1
diinyasindaki ruhlarin bagkani olan Erlik, insanogluna her tiirlii kotiiligii yapabilir.
Insanlara ve hayvanlara gesitli hastaliklar gondererek onlardan kurban ister. istedigi
yapilmadiginda ise olim ve felaket ruhlarim1i gondererek oOldiirdiigli insanlarin
canlarii yakalar ve onlar1 yeralt1 diinyasina gotiiriip burada kendisine hizmetci yapar

(Inan, 1976: 27-28). Yeraltinda yasayan ruhlarm en &nemli ortak ozelligi kotii

%% 1.06 kilometreye esit bir uzunluk olgiisi. Mustafa Oner, Kazan-Tatar Tiirkcesi Sozliigii,
Genigletilmis 2. Baski, Tiirk Dil Kurumu Yayinlari, Ankara 2015, s. 89.
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olmalaridir. Bunun disinda egri, eklemsiz, parmaksiz, golgesiz, kor, kisir, obur,

acgozIi, kavgact ve kurnaz olmalari ile dikkati ¢ekerler (Uluisik, 2015: 64).

Genel Tiirk mitolojisinde oldugu gibi Tatar Tiirklerinde de yeralti diinyasinin,
karanlik gii¢lerin ve kotiiliiklerin diinyasi olduguna inanilmaktadir. Bu diinyada Erlik

gibi insanlara zarar veren Divler ve Ejderhalar bulunmaktadir.

1.3.1. Diyiiv (Div)

Tatar mitolojisinde yeralt1 diinyasina ait varliklar arasinda en 6ne ¢ikani Diyiiv’diir.
Eski Farscada Dadvas seklinde olan bu sozciik (Ogel, 2010: 430), Latince Deus
(Tanr1), Sanskritce Deva seklindedir. Hint Avrupa dillerinde ise Tanr1 sézciigiiniin
karsihigr Dyeu’dur (Nisanyan, 2010: 131). Islam iilkelerinin ortak mitoslarindan
sayillan Div (Deveci, 2013: 797), Mecusilik ile yakindan ilgilidir. Mecusilik’te
kendisine itaatin ve iltifatin kesinlikle yasaklandigi, asagilanan varliklardan olan Div,
adeta Ahura Mazda’nin karsit1, kotii Tanrilardandir. Mecusilik’e gére Div, kibrin ve
kotiiliigiin soyundan gelmis, insanin elinden mutluluk ve 6liimsiizliigi almistir (Alici,
2012: 63-64). Zerdistlik inancinda Daeva’lar, Ehrimen’in yonettigi kotiilik
tanrilaridir (Nisanyan, 2010: 131). Insanin elinden mutlulugu ve dliimsiizliigii almasi
bakimindan Islamiyet’teki Seytan’i animsatmaktadir. Yabanci tesirlerin az oldugu
Altay-Tirk masallarinda Divler igin yelbegen ifadesi kullanilir. Yelbegen insan
gdriiniimlii olup olagandis1 biiyiikliiktedir. Insan eti yiyen yelbegen ii¢, yedi veya on
iki basli olabilmektedir (Ogel, 2010a: 561). Kiiciik ses degisimleri ile Altay, Hakas,
Teletit gibi Tirk boylarinda Jilbegen, Celbegen, Cilbegen seklinde ifade edilen bu
mitik varlik (Beydili, 2005: 617), Divanu Liigati-it-Tiirk’te ejderha anlaminda olmak
tizere Yilbiike seklinde gecmektedir (Atalay, 1999: 227). Genellikle yedi sa¢ orgiili,
kani pis kokulu, altmis alt1 disli, kara bagli, kara tenli, aggdzIii, bitli, tiiylii, korkung
bir varlik olarak tasvir edilen Celbegen istedigi zaman sekil degistirebilmektedir.
Erlik’in taifesinden olan bu varlik insanlara siirekli olarak kotiiliikte bulunur (Tiirker,

2012).

Sor Tiirklerinin Altin Ergek destaninda Kara Mongus’un ii¢ oglu ak kizil at1
yakalamak iizere bu at1 kovalarken altin dagin dibinde karsilarina ¢ikan yedi bash

Celbegen’in yedi basini birden kopararak oldiriirler. Altin Tayci destaninda da
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Celbegen, destan kahramanin babasinin atlarini galar. Altin Tayg¢1 Sar1 Celbegen’i
oldiirmek tizere yollara diiser (Ergun, 2006: 222, 302-307). Tuva Tiirklerine ait
Boktu-Kara, Bora-Seeley destaninda destan kahramaninin miicadele ettigi
varliklardan biri de yer iyesi olarak nitelendirilen Celbige adli iblistir (Ergun, Aga,
2004: 397). Tirk mitolojisinde zamanla baska dinlerin ve kiiltiirlerin etkisiyle

Yelbegen’in yerini Div almistir.

Zerdiist tarafindan kurulan Zerdiistilik/Mecusilik’in Antik Iran’dan diinyanin
pek cok bolgesine yayildigr bilinmektedir. Tatarlar arasinda da yayildigina inanilan
bu dine ait bircok unsur, mitolojik donemlerden kalma inanc¢larla harmanlanarak
varligini devam ettirmistir. Bu unsurlardan biri de Farsc¢adaki telaffuzuna benzer bir
sekilde anilan Div’dir. Mecusilik’teki kotii Tanrilardan olan Div, Ozellikle Tatar

masallarinda insanoglunun diismani olarak goriilmektedir.

Tatar halk anlatilarina goére Divler genellikle yeralti diinyasinda yasamaktadir.
Yeralt1 diinyasiin disinda insanlarin bulunmadigi diisiiniilen Baykal Denizi’nin kars1
tarafi, Kaf Dagi’nin ardi, yedi denizin, kara ormanin ardi gibi yerler ile dere yatagi,
dag basi, nehrin oteki tarafi, su boyu gibi insanlarin bulundugu yerlerde de
yasamaktadir. Bunlardan baska su alti, deniz dibi, gol dibi, kuyunun dibi gibi yerler
de Divlerin yasadigi mekanlar olarak gegmektedir (Cemaletdin, 2000: 137). Genel
anlamda kotiilerin yasadigi yeralti diinyasinda yasayan Divler, insan eti yemektedir.
S6z gelimi, Ak Biiri (Ak Kurt) masalinda Div, yeryiiziinden insanlar1 kagirip yeraltt
diinyasina goétiirlir. Burada onlar1 semirttikten sonra etlerini kagirdigi ve kendisine

hizmetgi yaptigi kizlara ayirttirir ve yer (Gatina, Yermi, 1977: 185-202).

Altay mitolojisine gore Erlik, geceleri yeryiiziine ¢ikip dumansiz barutla
doldurdugu tiifegi ile insanlar1 vurarak canlarini alip gotiiriir. Daha sonra giizel
kizlar asc1, delikanlilar1 ise seyis yapar (Anohin, 2006: 21). Benzer sekilde Tatar
masallarinda da yeralt1 varliklar1 olan Divler, genellikle padisah kizlarim1 kagirarak
onlar1 kendilerine hizmetgi yaparlar. Ak Biiri masalinda padisah, karisi ile birlikte
sahrada yatarken geceleyin sert bir riizgdr eser. Bu riizgarin iginden g¢ikan Div,
padisahin karisin1 alip kacirir (Gatina, Yermi, 1977: 185). Eygeli Batir masalinda
babasinin mallarim1 ¢alan Div’i arayan Eygeli’ye yash ii¢ kadin rast gelir. Div,

Eygeli’nin babasiin mallarin1 ve ti¢ kiz kardesi ¢alip onlar1 kendisine es yapmistir
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(Gatina, Yermi, 1977: 213). U¢ Dust masalinda Gifrit isimli Div, bir kiz1 kagirip
yeraltindaki sarayina gotiiriir ve onu kendisine es yapar (Gatina, Yermi, 1977: 219).
Pirtupi Pwraporsik masalinda padisahin kizi, Piyala sehrinin Div’i tarafindan
kagirilmistir (Gatina, Yermi, 1977: 236). Bu anlatilarin hepsinde kahraman, Div’i

oldiirerek kacirilan kizlar1 kurtarir.

Yeralti diinyasinin kotii varliklarindan olan Divler tarafindan insanlarin
kacirilmasi, edebi eserlere de yansimistir. Hiisrev Sirin hikayesinde Hiisrev, Sirin’in

aniden gézden kaybolmasini soyle tarif eder.
Ferigteni alip kackan Diyiiv tik, Feristeyi alip kagiran Div gibi,
Yugald kiizden ath kiz du itip. Kayboldu gozden atli kiz deh deyip.

(Yahin, 1999: 185)

Divlerin bir bagka 6zelligi ise 3, 7 veya 9 basli olmalaridir. Halk anlatilarinda
genellikle Divlerin bas sayisi arttikga giicii de artmaktadir. Ak Biiri masalindaki
Divler 7 ya da 9 bashdir (Gatina, Yermi, 1977: 185-202). Divler, her ne kadar
olagantistii biiyiikliikte olsalar da, genellikle insana benzeyen kanli canli varliklardir.
S6z gelimi Altin Elma masalinda kahraman, Div’in basini kesince Div’in kani

kahramanin topuguna kadar gelir (Gatina, Yermi, 1977: 230).

Divlerin 6zelliklerinden biri de kendilerini 6ldiirecek olan kisiyi 6nceden
bilmeleridir. Tanbatir masalinda Div’in ati, Tanbatir’in kopriiniin altinda oldugunu
hisseder ve ilerlemez. Bunun iizerine Div, Tanbatir geldi diye mi korkuyorsun. O
heniiz anasindan dogmamustir, der. Bu masaldaki giimiis ve bakir saraylarin sahipleri
olan Divler de kendilerinin Tanbatir tarafindan Oldiiriilecegini 6nceden

bilmektedirler (Gatina, Yermi, 1977: 248).

Halk anlatilarinda Divler insanlarin disinda, insanlar i¢in énemli olan egya
veya nesneleri de kagirabilmektedir. Bu durumun bir 6rnegi Altin Elma masalinda
gorilmektedir. Masala gore bir padisahin ii¢ veya on yilda bir altin elma veren bir
bahgesi vardir. Div padisahi gelip bu bahgedeki altin elmalar1 ¢alar (Gatina, Yermi,

1977: 230).%° Divlerin gelislerinin alameti, onlarim sert esen bir riizgarla yahut biiyiik

? Divlerin 6nemli esyalar1 ¢calmasi, Anadolu’da ortadan kaybolan seyler icin sdylenen “seytan aldi
gotiirdii, satamadan getirdi” sdzlerini animsatmaktadir.
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bir sarsint1 ile gelmeleridir. S6z gelimi Zohre masalinda Div padisahinin Zdhre’yi
almaya gelisi sOyle tarif edilir: Ciksalar, botin kiik yozi karangilanip kile, diinyanin
asti oske eylene. Ajdahalar, periler, cinner, yilanlar birsi de kalmagannar.
(Ciktiklarinda, biitiin gokyiizii karanlhiga biiriiniip, diinyanin alt1 istiine gelmis.
Ejderhalar, periler, cinler, yilanlarin hepsi ortadan kaybolmus) (Gatina, Yermi, 1977:
122-123).%°

Tatar mitolojisinde farkli diinya varliklariin birbiri ile evliligi genellikle
uygun karsilanmamaktadir. Bu ylizden bazi masal ve destanlarda farkli diinya
varliklari ile insanlarin birliktelikleri 6liimle neticelenmistir. Benzer durum yeralti
diinyasina ait bir varlik olan Div ile insanmin evliligi icin de gecerlidir. Ozellikle
Divlerin kizlar1 kagirmak suretiyle yaptigi evlilikler, kahramanin Div’i 6ldiriip
kizlar1 kurtarmasi ile sonuglanir. S6z gelimi Zohre masalinda, Zohre ile yilan
suretindeki Div padisahinin evliligi, Div’in 6liimii, Zohre ve ¢ocuklarinin ise ¢esitli
kuslara evrilmesi ile sonuglanmistir. Bu masalda Zohre’nin ninesi, karayilan

suretindeki Div padisahini 6ldiiriir (Gatina, Yermi, 1977: 124).

Divlerin yeralt1 diinyas: yahut cehennemle iligkisine dair bir Tatar atasozii
soyledir: Diyuge temug yulin kiirsetmesen, ocmah yulin bilmes. (Div’e cehennem
yolunu géstermesen cennet yolunu bilmez) (Isenbet, 2010a: 763). Bunun disinda
Mecusi inanci ile iliskilendirilen Divler, Islamiyet ile birlikte Tatarlarin inancinda cin
ve peri ile yer degistirmistir. Bu husustaki bir Tatar atasozii soyledir: Séleyman iildi,
diyiiler kotildi. (Siileyman 6l1dii, Divler kurtuldu) (Isenbet, 2010a: 764). Burada Div
ile kastedilen varliklar aslinda Islamiyetteki cinlerdir.®* Zshre masalinda cinler
padisahi, cocukluk doneminde cinler tarafindan kagirilmis bir insanogludur. Bu kisi
biitiin ilimleri 6grenip cinlerin padisahi olmustur. Masalin devaminda bu kisi i¢in

Diyiiler padisahi ifadesi de kullanilir (Gatina, Yermi, 1977: 123-124).

Tatar halk anlatilar1 incelendiginde yeralt1 diinyasinin kotii giiglerinden olan
Div ile ilgili olarak su sonuca varilabilir. Tatar mitolojisinde Mecusilik inancinin
etkisiyle Tiirklerin yeralti diinyasina dair inanglarindaki varliklardan olan Erlik,

Yelbegen ve diger kara nemelerin yerini Divler almistir. Bu varlik halk anlatilarinda

% Giiniimiizde Anadolu’da kii¢iik hortumlar meydana geldiginde “cinler doviisityor™, denilir.
3! Siileyman’in, cinlerden, insanlardan ve kuslardan meydana gelen ordular1 onun 6niinde topland.
Hep birlikte diizenli olarak sevk ediliyordu. Kur’an-1 Kerim Neml: 17.
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zaman zaman Islamiyet’teki cin, peri, seytan (Ifrit) gibi varliklarla da yer
degistirmistir. Insanlara kotiiliikte bulunan, onlar1 kagiran ve suret degistirebilen

Divler adeta kotiiliigiin semboliidiir.

1.3.2. Ajdaha (Ejderha)

Tatar halk anlatilarinda yeraltina ait kotii karakterli varliklardan biri de Ejderha’dir.
Ozellikle masallarda ve efsanelerde sikga karsimiza cikan Ejderha, bir yoniiyle
yilanin gelismis halidir.** Yilan padisah1 olarak da bilinen Ejderha, ucabilen kanath
bir hayvandir. Ejderha kelimesinin etimolojisine dair Taberi’den nakledilen hikaye
sOyledir. “Eskiden zalim bir hiikimdar varmis. Araplar ona Zahhak dermis.
Acemlerin ise Izdihak/Ezdehak admi verdikleri bu hiikiimdar, Tanri tarafindan
ejderha suretine tebdil edilmis. Zuliim ve cebirle is géren bu hiikiimdarin ensesinde
iki biiyiikk ur ¢ikmis. Bunlar bedenine dokundukga acitiyor, o da acisini dindirmek
icin insan beyni istiyordu. Her giin iki adam Oldiirtiip onlarin beyni ile urlarini
sivazlayarak rahatlatirmis. isfahan ahalisi bu ziilumlere dayanamayip Zahhak’a isyan
ederler. Her ne kadar Kabi adinda biri isyan bayragini agip halki etrafinda toplasa da
Feridun hiikiimdar olur. Zahhédk’a karsi harekete gecen Feridun, demir ¢omakla
Zahhak’in basina vurur ve onu baglayarak Diinbavend Dagi’na gétiiriir. Acemler,
onun bukagilara vurulmus halde hala orada mahpus olup azap ¢ektigini soylerler.
Gilintimiizde kullanilan Ejderha kelimesinin kokeni Arapca Zahhak sozciigiliniin
Farsga sdylenisi olan izdihak/Ezdahak’tan gelmektedir (Karatay, 2003: 173-176).
Diinya mitolojilerinin pek ¢ogunda goriilen bu varlik aslan penceli, kartal kanatls,
yilan kuyruklu, agzindan ates c¢ikaran, viicudu balik puluyla kapli olarak
betimlenmistir. Yilanin soyundan geldigine inanilan bu diigsel yaratigin kanath ejder

ya da yilan seklinde ¢esitlemeleri vardir (Tez, 2008: 44).

Tatar halk anlatilarinda Kazan sehrinin kurulusu ile ilgili efsanelerde kanatli,
ucabilen ve birden ¢ok basa sahip olan bu varlik, yilanlarin basi konumundadir.
Efsaneye gore, Kazan sehri simdiki yerinde kurulmadan 6nce bu yerde pek ¢ok yilan
bulunmaktadir. Padisahin izni ile yilanlar1 yok etmek isteyen sihirbaz kiz, biitiin

yilanlar1 yakar. Ancak sadece on iki bash olan yilan korkung bir ses ¢ikarip havaya

%2 Tatar mitolojisinde Yilan, Ejderha ve Yuha’nin iliskisi Hayvanlar bashg altinda degerlendirilmistir.
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ucar. Bu Ejderha bir siire ugtuktan sonra yakilan ateslerle tutusur ve Kazan’dan on
cakrim uzaklikta bir yere yigilir (Grylecitdinov, 1987: 48). Baska bir efsanede ise bu
mitik varlik, kanatli ve her basi baska bir hayvan olan ii¢ bash bir Ejderha’dir.
Efsaneye gore Huzan isimli bir zenginin iki oglu ava ¢ikar. Avda ¢ok glizel bir yer
goriirler ve avdan dondiikten sonra bu yeri babalarina anlatirlar. Huzan da bu yeri
goriince ¢ok begenir. Ancak burada bir basi yilan, ikincisi kartal, tiglinciisii arslan
olan bir Ejderha vardir. Yiiz on yasindaki sihirbazin yardimiyla yilanlar1 yakmaya
caligirlar fakat kanatli yilan kagar. Yilan Dagi denilen yere Huzan sehri kurulur.
Ancak bir siire sonra bu yilan, Mogol-Tatar askerlerini pesine takip gelince, bu
sehrin yerine Kazan sehri kurulur (Zakirova, 2003: 33). Umartaci Kiz efsanesinde
Kazan sehrinin kurulmasi i¢in belirlenen yer, domuz ve yilanlardan temizlenmeye
calisilirken iki basli kanathi Ejderha, Yilan Dagi’na ugup gider ve bu esnhada
cevresindekileri Oldiiriir. Efsanenin sonunda Ejderha, biyiicliniin yardimiyla
oldirilir (Giylecitdinov, 1987: 50-51). Yeni Kazan Kalesinin Kurulusu efsanesinde
kalenin kurulacagi alanmi yilanlardan temizlemek icin biiyiik bir ates yakilir. Yilanlar
yanar ancak iki bash biiylik bir yilan atesten ka¢ip kurtulur. Bu yilan, atesi yakan
kisiye saldirip onu alt1 pargaya boler (Giylecitdinov, 1987: 51-53).

Tatar mitolojisinde Ejderha’nin yasadigi yer, Divlerin yasadigi yerlere
benzemektedir. Bu mitik varligin yasadigi kara orman, dag, su kenari, nehir, deniz,
deniz ortasindaki ada gibi yerler, halk anlatilarindaki o6liiler diinyas1 ya da oteki
diinyay1 ¢agristirmaktadir (Urmangi, 2005: 55). Ejderha bazen insanlara zarar
vererek onlarin bagka yerlere gogmesine neden olabilmektedir. Barac Nesli isimli
efsaneye gore Biiler sehrinde Aliplar (bilyiik govdeli insanlar) zamaninda bir Ejderha
bu sehre zarar vermeye baslar. Bu sehrin halki her ne kadar Ejderha’ya karsi savagsa
da ona kars1 koyamaz ve go¢ edip baska bir yere sehir kurmak zorunda kalirlar
(Grylecitdinov, 1987: 32). Baz1 halk anlatilarinda Ejderha, kendi bolgesine izinsiz
girme veya bagka sebeplerden dolay1 kurban ister. Yirtoslik destaninda, Yirtoslik’in
babast yedi gelini ile donerken gece konaklamak icin bir yerde durup
uyumaktadirlar. Geceleyin gozleri iki mum seklinde yanan, agzindan kivilcimlar
sacan Ejderha gelip oradaki halki kusatir. Halkin ortasinda uyuyan hani sakalindan
tutup firlatir ve ona; “ey han benim yerimde hayvanlarini otlatip, benim suyumdan

icirip, yakacagimi yaktirip neden durdun? Biitiin halki ve seni yutarim,” der. Han
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bunun iizerine; alt1 oglumu alt1 gelinimi vereyim, birak der. Ejderha ise kendisinin
de evinde alt1 oglu ve alti gelini oldugunu sdyleyip Yirtdslik’i ister. Babasi ve
Yirtoslik’in kardesleri bunu kabul eder (Urmangi, 2007a: 143). Benzer sekilde Misek
Alip destaninda ayni kokten c¢ikan yedi agacin lizerinde yasayan Cilicele kusunun
yavrularint her yil ayn1 zamanda bir Ejderha gelip yer. O giin anne ve baba kuslar
yuvadan ugup gider. Ejderha, kuslar1 yemek i¢in agaca ¢ikmaya baslar. Bu Ejderha o
kadar biiyiiktiir ki bir kismi agacin iizerinde iken bir kismi irmagin ortasindadir.
Misek alip Ejderhayr oldiirerek Ciigcele kuslarmin yavrularini kurtarir (Urmangi,
2007a: 189). Bu sahne mitolojilerde kotii ruhlarin gazabindan kurtulmak igin her yil
cadiya veya baska kot bir giice kurban sunma ritiielini hatirlatmaktadir. Bu
destandaki anne ile baba kus, kendilerine zarar vermemesi i¢in her yil yavrularini
Ejderha’ya kurban olarak sunmaktadirlar. 4Aver masalinda altt bash ejderha sehir
halkindan hergiin bir kurban alir. Masalin kahramani olan avci yigit, alti bash
ejderhanin padisahin kizin1 yiyecegi giin gelerek ejderhayr 6ldiirtip padisahin kiiciik
kizin1 kurtarir. Daha sonra avci, padisahin ortanca kizini kurtarmak i¢in dokuz baslh
ejderhayi, biiyiik kizim1 kurtarmak icin ise on iki bash ejderhayr oldiriir (Gatina,
Yermi, 1978: 55-60). Anlati kahramaninin kurbani kurtararak Ejderha’y1 6ldiirme
motifine Altay Tirklerinin Kokiitey destaninda, Kazak ve Kirgiz Tirklerinde
anlatilan Er Tostiik destaninda, Azeri Tirklerine ait Melik Memet masalinda ve

Anadolu’da anlatilan Ziimriidii Anka masallarinda da rastlanilmaktadir (Altinkaynak,
2003).

Tatar mitolojisinde yeralt1 diinyasinin giiclerinden olan Div ile benzer sekilde
Ejderhalar da iig, alt1, yedi, dokuz ve on iki basl olabilmektedir. Bas sayis1 arttik¢a
ejderhalarin giici de artmaktadir. Aver masalinda da avci tarafindan 6ldiiriilen

ejderhalar sirasiyla alti, dokuz ve on iki bashdir.

Miser Tatarlarinin mitolojisinde Ejderha, kotii karakteri temsil eder. O, yalniz
kalan kadinlarin kocalar1 suretine biirliniip kadinla yasamaya baglar. Ancak kadinin
bunu kimseye sdylememesi gerekir. Soylerse Ejderha onu 6ldiirecektir. Bu durumdan

kurtulmanin tek yolu Ejderha’yi silahla vurmaktir (Urmangi, 2005: 55).

Ejderha’nin doyumsuzlugu ve insanlara verebilecegi zararlar hakkinda iki

Tatar atasozi soyledir:
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Ejderha azsa kiilge stymas. (Ejderha azsa gole sigmaz) (Isenbet, 2010a: 763).

Ejderhamin ecken saymn susini kabarir, di. (Ejderha’nin igtigi su kadar susuzlugu

artar, derler) (Isenbet, 2010a: 763).

Genellikle yeralt1 diinyasina ait kotii giiglerden kabul edilen Ejderha’ya dair
inanglar, sadece halk edebiyati metinlerinde degil edebi eserlerde de
goriilebilmektedir. S6z gelimi Nur u Sudur’da Giray Han’in, kilic1 ile Ejderha’y:

Oldiirdiigti anlatilir.

Ajdahani tar-mar iter kiligt, Ejderha’y1 tarumar eder kilici,
Behramni de sukir iter uk uci. Behram’1 da kor eder ok ucu.
(Yahin, 1999: 147).

Kisacasi Tatar halk anlatilarinda Ejderha yilanin kanath ve ¢ok basli halidir.
Bu varlik, gerek yasadigi yer itibariyla gerek insanlarla miinasebetinden dolay1
yeraltt diinyasinin kotii gliglerinden olan Div’e benzemektedir. Halk anlatilarinda
zaman zaman suret degistiren, yeryiiziinden padisah kizlarini, eslerini veya kiymetli
esyalar1 ¢alan, kendisine kurbanlar sunulan Ejderha, Tiirk mitolojisindeki arindirict,

temizleyici 6zelliginden dolay1 cogunlukla ates ile yok edilir.

1.4. Su alt1 Diinyasinda Yasayan Mitik Varhklar

Tiirk mitolojisinde yaratilisin en 6nemli 6gelerinden olan sularin koruyucu ruhlar
onemli bir yer tutmaktadir. Altay Tirklerinin mitolojik inanglarinda deniz iyesi
olarak da bilinen Talay Kaan denizlerin ve biitiin sularin hakimidir (Dilek, 2014:
170). Sularin sahibi ve hakimi anlamindaki Su 1yesi farklh Tiurk anlatilarinda Su Issz,
Sug Eezi, Su Anasi, Uhun Ecen, Su Baba, U Icite, Ukulaan Toyon gibi isimlerle
anilmaktadir (Tirkan, 2012: 136). Tatar Tiirklerinden baska Tuva, Hakas, Baskurt,
Altay, Karagay-Malkar gibi Tiirk boylariin anlatilarinda da su alt1 diinyas1 ve bu
diinyada yasadigina inanilan varliklara dair genis tasavvurlar bulunmaktadir. Su alti
diinyasina dair bu inanglar, baz1 Tiirk boylarin biiyiik su kiitlelerinin yakininda

yasamis olmalari ile yakindan iligkilidir (Karagdz, 2009: 351).
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Su ile ilgili mitik varliklar insanoglunun suyla miinasebetini diizenlemede
onemli rol oynamistir. Bu durum yasamin devami noktasinda 6nemli bir isleve sahip
olan sular1 koruyan Su Iyelerinin, ilkel insanin tasavvurunda antropomorf dzelliklere
biriindiiriilerek halk anlatilarina konu olmasini beraberinde getirmistir. Bu
dogrultuda Tatar halk anlatilarinda karsimiza Su Anasi, Su Kizi, Su Babasi, Su Iyesi

gibi mitik varliklar ¢ikmaktadir.

1.4.1. Su Anasi, Su Babasi, Su Kizi, Su Iyesi

Tatar mitolojisinde sularin en derin yerlerinde yasayan bu mitik varliklar, genellikle
insanlara zarar verirler. Sularin koruyucu ruhlari, insanlara kizdiklar1 zaman suda
yikananlar1 yahut su almaya gelenleri kendine ¢ekerek bogulmalarini saglarlar. Hatta
bazen insanlarin teninde su kabarciklarinin ¢ikmasina neden olurlar. Boyle bir
durumda tuz ve un ile hazirlanan karigimdan bir avug alarak suya serpmek gerekir.
Bazen de bu tuz ile un karisimini kabarciklarin ¢iktigr yerin iizerine sararak, suya

girip su sozler sdylenmelidir.

Kayan kildin, sunda kit; Nerden geldiysen oraya git;
Iyene suni iltep bir. Iyene (sahibine) sunu iletip ver.
(Grylecitdinov, 1987: 283).

Sudaki mitik varliklarin insanlara zarar vermemesi ic¢in biiyili sozler

sOylenmekte idi. Bu biiyiilii sdzlerden biri sdyledir:

Su anasti, silu sakal, Su anasi, glizel sakal,

Cir anasi, ciren sakal, Yer anasi, al sakal

Kiik anasi, koren sakal, Gok anasi, kahverengi sakal,
Mini asama, mini ecme... Beni yeme, beni i¢me...
Susini asa, susini eg, Sunu ye, sunu ic,

Minnen kotkenin sul bulsin, Benden bekledigin su olsun,
Imi-tomu susi iken, Ilac1 (Kocakarr) su imis,

Tabilmiyga tora iken. Bulunamadan dururmus (Nadirov, 1980: 39).
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Bazi Tirk boylarinin evlenme adetlerinde yeni gelin, erkek evine geldigi
zaman Su lyesi ile tamstirilir. Bunun igin gelin su alman yere gonderilir ve Su
Iyesi’ne sagilar yaparak saygida bulunur (Ogel, 2010a: 316). Bu ritiielin bir benzeri
Tatar Tirkleri arasinda da yasamaktadir. Tatarlarda da bir ¢esmeden, kuyudan veya
herhangi bir sudan ilk defa i¢ildigi zaman su igen kisi erkekse sakalindan, kadinsa
sagindan bir tel kopararak suya birakir. Boylece Su Iyesi’nin génlii hos edilir
(Grylecitdinov, 1987: 283).

Tatarlarda namazdan sonra Su Anasi, Su Babasi gibi varliklara da dua

edilmekte idi. Dualarda su babasinin ismi Siileyman, su anasinin ismi Silubike olarak
gecer.

I Hudayim, osbu okigannarimm bagisladim, iizinnin rizaligin ~ é¢in,
Mehemmed galeyhisselam haki hormeti o¢in, atabiz Adem, anabiz Hava haki hérmeti
o¢in ... unbir ana, unbir Ehmet haki hormeti o¢in, Su atasi Soleyman, Su anast
Stlubike haki hérmeti 6¢in, cirdegi ve kiiktegi feristeler haki hormeti ogin... kon
irennerine, ton irennerine, nigiz hucalarina, kirte hucalarina, kir irennerine, su
irennerine, Kaban kiilindeki Feyzulla Efendi bilen Galiekber Hucalarga, Cabir tav

izgelerine.

(Ey Allahim, bu okuduklarimi (dualarimi) bagisladim senin rizan igin,
Muhammed Aleyhisselam hakki hiirmeti i¢in, babamiz Adem, anamiz Havva hakki
hiirmeti i¢in,... on bir ana on bir Ehmet hakki hiirmeti i¢in, su atas1 Siileyman, su
anas1 Silubike hakk: hiirmeti i¢in, yerdeki ve gokteki meleklerin hakki hiirmeti i¢in,
giin erenlerine, gece erenlering, nigez (?) hocalarina, kirte (?) hocalarina, kir
erenlerine, su erenlerine, Kaban Golii’'ndeki Feyzulla Efendi ile Galiekber hocalara,

Cabir Dag1 miibareklerine) (Zakirova, 2003: 78).

Su lyesi’nin kara renkli hayvanlari sevdigine inanilirdi. Ozellikle kuraklik
donemlerinde yagmur pilavi pisirilerek kara renkteki hayvanlar kurban edilir.

Boylece Su Iyesi’nin gonlii hos edilmeye ¢aligilir.
Yangirkeyim, yav, yav, yav! Yagmurcugum, yag, yag, yag!
Iige aclik kilmesin, Ile (iilkeye) aclik gelmesin,

Actan halik tilmesin, Acliktan halk 6lmesin,



66

Cuma ¢ire yormesin! Veba, hastalik yayilmasin!
Yangirkeyim, yav, yav, yav! Yagmurcugum, yag, yag, yag!
Igin-ashk kiip bulsn, Ekin, yiyecek ¢ok olsun,
Basaklar: tuk bulsin, Basaklar1 dolu olsun,
Kiben-eskert zur bulsin! Harman, ot biiyiik olsun!
Yangirkeyim, yav, yav, yav! Yagmurcugum, yag, yag, yag!
Kara sarik suyarmin, Kara koyun yiizerim,

Botin sina kuyarmin. Butunu sana birakirim.

Sotli syywr abzarda, Siitli sigir ahirda,

Barda bulir yavganda, Hepsi de olur yaginca,

Yangirkeyim, yav, yav, yav  Yagmurcugum, yag, yag, yag! (Nadirov, 1980: 50)

seklindeki biiyiilii sézler, Su Iyesi’ne yagmur yagdirmasi igin sdylenirdi.

Suile ilgili ruhlardan Su Babasu, belli bir bolgedeki sularin en biiyilik olaninda ve
en derin yerinde yasar. Yasadigi bolgedeki biitiin sular1 yonetir. Cok yash
oldugundan diger Su Iyeleri ona hiirmet eder ve biitiin emirlerini yerine getirir. Su
Babas1 insanlar tarafindan incitildiginde, suda firtinalar koparip biiyiikk dalgalar

olusturur ve insanlart helak eder (Urmangi, 2011: 68).

Su alt1 diinyasinin anlatildig1 Tiilek destanindaki Cagdar Han, bir Su Babasi’dir.
Destana gore Cacdar Han su alt1 diinyasinda hanlik slirmektedir. Onun biitiin
emirlerini yerine getiren, kendisine hizmet eden Divler ve periler vardir. Cagdar Han
su altt diinyasinin hakimi oldugundan Tiilek, kendi vatanini 6zlemesine ragmen
oradan ayrilamaz. Cacdar Han, Tiilek’in gitmesine miisaade edince Tiilek yeryiiziine

¢ikar (Urmangi, 2007a: 52-73).

Su alt1 diinyasinda yasadigina inanilan en meshur varliklardan biri de Su
Anasr’dir. Su Anasi, siklikla ay 1s181inda su kenarina ¢ikip saglarini tarar. Govdesi
insana benzese de saglar1 yere kadar uzundur, basi kocamandir, gozleri biiyiik ve
karadir, kaslar1 ise yoktur. Memeleri ¢ok biiylik ve teni bakir gibi kizildir. Cocuklarin

kanint emmeyi cok seven Su Anasi, sulara diisen ¢ocuklari su altina gotiiriip
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kanlarin1 emerek 6ldiiriirmiis. Bu mitik varlik genellikle erkekleri kendisine misafir
olarak cagirir. Su Anast ile ilgili anlatilan Yetim Kiz hem Su Anas: efsanesinde kdy
halki Su Anasi’ndan kurtulmak i¢in Su Anasi’nin yasadigi suyu zehirler. Bunun
lizerine Su Anasi koylilerin mallarina zarar vermeye baslar. Sigirlarin1 sagar,

buzagilarini diistirtiir (Giylecitdinov, 1987: 284-286).

Bulgar’da el-Girnati’ye Su Anasi hakkinda anlatilan efsaneye gore bu mitik
varhigin gorliniisii soyledir: “Teni beyaz, yanaklar1 al, saglar1 kara, esi bulunmaz
kadinlarin en giizeli imis. Yuralilar onu almis ve karaya c¢ikarmislar. Allah onun
bedeninin orta yerinde beyaz deriden bir kapalilik yaratmis. Giiglii safik kumasindan
bir elbise gibiymis ve ortasindan asagiya dizlerine kadar avret yerlerini orten bir

elbise yaratmis” (Sabuncu, 2011: 194).

Su lyesi, sularm koruyucu ruhlari icin kullamlan genel bir ifade gibi goriilse de
aslinda Su Babasi, Su Anasi gibi su altinda yasayan mitik bir varliktir. Bu mitik
varlik su olan her yerde bulunmaktadir. Olur olmaz seylere kizan Su Iyesi, degirmen
bentlerini yikar, balik¢ilarin avlandig: yerlerde baliklar1 kovar ve suyun yakinlarinda
bulunan insan veya hayvanlari tutup suya atarak bogulmalarma sebep olur. Bu mitik
varlik zaman zaman insan suretine biirlinlip pazarlarda dolasir, yiyecekler alarak
onlar1 yer. Efsanelerde esini ¢ok kiskanan Su Iyesi, ayn1 zamanda insanlar tarafindan
kolay kandirilmasindan dolayi aptal olarak tasvir edilmektedir (Giylecitdinov, 1987:
283-284). Yirtoslik destaninda su perisi, Yirtoslik ile esi Konersilu’nun birbirinden
ayrilmasina neden olur. Su perisi, Yirtoslik’in kervanini helak eder. Onlar1 suya gark
ederek Yirtoslik’in batiya, esi Konersilu’nun ise doguya dogru akip gitmesine sebep
olur (Urmangi, 2007a: 167). Bu destanda kervani suya gark ederek helak eden su

perisi muhtemelen Su Iyesi’dir.

Tatar Tiirkleri su bentlerinin Su Iyesi tarafindan yikildigina inanmaktaydilar.
Bununla ilgili olarak bir Tatar atasézii soyledir. Buvann: su iyesi agiy. (Su bendini
Su Iyesi yikar)(Isenbet, 2010a: 762).

Bunlarin disinda Tiilek destaninda su altinda yasayan mitik bir varlik olarak Su
Kiz1 karsimiza ¢ikmaktadir. Su Babasi’nin kizi olan Su Kizi, genellikle Su Anasi gibi
saclarii1 taramak i¢in i¢inde yasadigi suyun disina ¢ikmaktadir. Su Kizi’nin en

onemli 6zelligi onun giizel olusudur. Anlatilarda Su Anasi her ne kadar ¢irkin olarak
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tarif edilse de Su Kizi aksine bir o kadar giizeldir (Zakirova, 2003: 77). Insanoglu ile

bir su kizinin askini anlatan Tiilek destaninda Su Kizi, su perisi olarak anilmaktadir.

Iniib kildim atimdin, Inip geldim atimdan,
Imdi senin iizine, Simdi senin Oziine,
Selam birdim ben sena, Selam verdim ben sana,
Ay tik kiirikli yozine. Ay gibi glizel yiiziine.
Gasiyk buldim ben sena, Asik oldum ben sana,
Nezik zifa buyina, Ince giizel boyuna,
Stizin eytgi, sustlu! S6ziinii séyle Susilul®

(Urmangi, 2007a: 32-33).

Ak Kébok destaninda Ak Kobok, Mangus’u 6ldiirmek i¢in onu Kiirlek denen

dereye gotiiriir ve ona burada 6ldiiriilmeyi kabul edip etmedigini sorar. Mangus;

Kiirlek digen oli suv-ay, Kiirlek denen biiyiik su hey,
Kiir ademnin yorti idi ul-ay, Kor insanin eviydi o hey,
Kiirlek hatin bir alip-ay Kiirlek hatun bir alip hey
Salip kitken yort1 idi ul-ay. Birakip gittigi yurduydu o hey.

der. Bunun iizerine Ak Kobok Mangus’u Sarlak denen suyun kenarina getirip ayni

soruyu sorunca, Mangus sOyle cevap verir:

Sarlak digen olu siv-ay, Sarlak denen ulu su hey,

Ser ademnin yort idi ul-ay, Kétii insanin eviydi o hey,
Sargt hatin bir alip-ay Sargi hatun bir alip hey

Salp kitken yorti idi ul-ay. Birakip gittigi yurduydu o hey.

Mangus’un Kor (kiirlek) ve kotii (sar/ser-sarlak) kadinlarin evi olan sularin
bulundugu yerde 6lmek istemeyisi, bu kadinlarin genellikle insanogluna zarar veren

mitik varliklardan olan su iyelerini temsil ettigini gostermektedir.

% Susilu sdzciigii su giizeli anlamina gelmektedir.
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2. Kozmogoni Mitleri

Ozelde diinyanin genelde ise evrenin yaratilisin1 anlatan kozmogoni mitleri, ilkel
insanin varligr anlamlandirma ¢abasinin neticesidir. Kaostan sonra kozmosun,
karanliktan, yokluktan yahut Tiirk mitolojisinde oldugu gibi biiylik su kiitlesinden
sonra diinya ve diinyadaki varliklarin nasil yaratildigin1 anlatan kozmogonik mitler,
yaratict yahut yaraticilarin varligina isaret etmektedir. Hemen her inang sisteminde
var olan kozmogonik mitler, insanogluna kendisi ile beraber diinyada ve evrende
baska varliklarin da yaratildigini dolayisiyla biitiin bu varliklara saygi duyulmasi
gerektigini Ogretir. Mitolojide, insandan Once diinyanin, evrenin Yaratilisinin
anlatilmasi, ilkel insanin kendi varligindan Once g¢evresinin var olusunu merak
ettiginin gostergesidir (Seyidoglu, 2011: 11). Ciinkii yaratilis mitleri incelendiginde
once diinyanin, giinesin, ayin vs. yaratildigi; daha sonra insanin yaratildigi
gén’ilmektedir.34 flkel insanin inanglarindan kalma kozmogonik mitlerin bir kismi
kay1t altina alinmadigindan yok olmustur. Bir kismi ise halk anlatilarinda sembolize

edilerek glinlimiize degin ulagsmistir.

Genel anlamda Tiirk mitolojisinde kozmogoni mitlerinin sayisi olduk¢a azdir.
Benzer durum Tatar mitolojisi igin de gegerlidir. Halihazirda var olan kozmogoni
mitleri ise ¢ok eski zamanlarda yasamis olan mitlerin farkli parcaciklari, kesitleri
veya bazi motiflerinden ibarettir (Urmangi, 2005: 38). Ilkel insan igin evren
tasavvuru onun inang sistemi ile paralel bir sekilde gelismistir. Glinliik hayattaki pek
cok varligin kutsal bilindigi ve onlara saygi duyuldugu bu diizende, evrenin nizami
da giindelik yasamin pargasi olan bu varliklardan bagimsiz diistiniilmemistir.
Nitekim Tirklerin mitik donemlerdeki inanglarina gore diiz, yassi yerylizii, okiiz
boynuzunda durur. Bu okiiz, ilahi biiyiikliikteki baligin biyigindadir. Balik, ugsuz

bucaksiz suda yiizmektedir. Yeryliziiniin her tarafini saran su iSe sinirsiz

3 Radloff tarafindan derlenen Altay Tiirklerine ait iki yaratilis efsanesinde de Tanri ile Kisi/Kiji kaz
suretinde su yiizeyinde ylizmektedir. Buradan her ne kadar Tanri’nin insani diinyadan daha once
yaratmis oldugu disiiniilebilse de efsanenin devaminda Kisi/Kiji kétiiliik yaptigindan dolayr Tanri
tarafindan cezalandirilir ve K&tiiliikk Tanrist olarak nitelendilen Erlik’e doniistiiriiliir. Bu efsanelerde
Erlik’in insan olarak verilmesiyle ilgili Ogel, efsanenin bu kisminda ya bir yanlishgin oldugunu yahut
buranin baska bir destanla karstirilmis bir parga olabilecegini belirtir. Bahaeddin Ogel, Tiirk
Mitolojisi I, Tiirk Tarih Kurumu, Ankara 2010, s. 428-429

Bu efsanelerin devaminda diinya yaratildiktan sonra bir agacin dokuz dalindan dokuz ulusu temsilen
dokuz insan yaratilir. Efsane metinleri i¢in bk. Saim Sakaoglu, Ali Duymaz, Islamiyet Oncesi Tiirk
Destanlari, 6. Basim, Otiiken Yayinlari, Istanbul 2011, s. 168,174,
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karanliktadir (Urmangi, 2005: 38). Bu kiigiik efsanedeki 6kiiziin, baligin ve suyun

ilkel insanin giinliikk yagaminin ayrilmaz pargalar1 oldugu agikardir.

Genel itibariyla Tiirk mitolojisinde yeryiizii alemin, cihanin merkezi kabul
edilirdi. Bu ylizden Gok padisahligindaki Ay, Giines, Yildizlar, tabiatin canli gii¢leri
olarak yeryliziinin menfaatleri dogrultusunda yasamakta idiler.  Dolayisiyla
yeryiiziindeki canli cansiz varliklar, onlarin yagamindaki haller, vakialar dogrudan
dogruya Ay, Giines, Yildizlarla irtibatlandirilirdi (Urmangi, 2005: 38). Giiniimiizde
insanlar arasinda burglara dair inanglar, her insanin bir yildiz1 olduguna ve yildiz
kaydiginda o insanin o6ldiigline inanilmasi bu inancin bir yansimasi olarak

degerlendirilebilir.

Insanoglunun; kendisinin, hayvanlarmn, bitkilerin, dag, gol, deniz gibi
varliklarin yaratilisini anlamlandirabilmesi i¢in diinyanin yaratiligini bir zemine
oturtmast gerekmekteydi. Diinyanin yaratilist ayn1 zamanda diinya ile ilgili bir
tasarimin varligin1 da gerekli kilmaktadir. Bu agidan bakildigi zaman ilkel insanin
tasavvurlari belli bir diizen dogrultusunda ilerlemekte idi. Bu tasavvurlara gore once
Tanr1 veya Tanrilarin var olmasi gerekir. Daha sonra sirasiyla evrenin, diinyanin,

insanlarin, hayvanlarin, bitkilerin vs. yaratilmis olmasi lazimdir.

2.1. Diinyanin Yaratilis1 ve Tasarimi

Tirk mitolojisinde diinyanin yaratiligini anlatan mitik efsaneler Altay, Yakut,
Yenisey Tiirkleri ve Lebed Tatarlar1 arasinda derlenmistir. Bunlarin disinda pek ¢ok
efsane Tiirk yaratilis destaninin pargaciklarini igermektedir. Tirkler arasinda
diinyanin yaratilis1 ile ilgili en meshur mitik metin, Altay Tiirklerinden derlenen
metindir. Bu metnin bir benzeri Tatar Tirklerinde de mevcuttur. Tatar halk
anlatilarinda diinyanin yaratilmasinin yani sira diinyanin diizenine dair inang izlerine
de rastlamak miimkiindiir. Ugsuz bucaksiz su iizerinde duran diinya tasavvuru, bu
diinyanin nasil batmadig1 yahut neyin lizerinde durdugu sorularini akla getirmistir.
Bunun disinda diinyanin g6k, yeryiizii ve yeralti katmanlarindan olustuguna
inanilmasi; bu katmanlarin birbirine ge¢mesini/¢okmesini engelleyen ve bu
katmanlar arasinda baglantiyr saglayan diinya agaci veya diregi gibi inang unsurlarini

meydana getirmistir.
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Tiirk mitolojisinde diinyanin yaratilis siralamasina dair muhtelif durumlar s6z
konusudur. Orhun Yazitlari’'nda yaratilis siralamasinda 6nce gok gelmektedir.35
Altay ve Kirgiz destanlarinda da dnce gogiin yaratildigi belirtilmektedir. Ancak
Kutadgu Bilig’de “Kara yer ile mavi gogii, giines ile ay1, gece ile giindiizii, zaman ile
zamaneyi ve mahliklar1 o yaratt’” denilerek yer, gégiin oniine gegcirilmistir (Arat,
1994: 12). Evrendeki bazi varliklarin yaratilis siralamasina dair inang, Tatar halk
anlatilarinda hala saklanmaktadir. Tatar mitolojisine gore diinya gokle birlikte ay ve

giinesin yaratilmasinda sonra yaratilmistir.

Evvel baslap ni bitti? Evvel baslangigta ne yaratildi?
Ay bitti de kon bitti. Ay yaratild1 da gilines yaratild:.
Ikingilev ni bitti? Ikinci olarak ne yaratildi?

Kiik bitti de cir bitti. Gok yaratildi da yer yaratildi

(Isenbet, 2010a: 277).

Burada her ne kadar gok ile yerin birlikte yaratildigi anlasilsa da gdgiin
yaratilis1 yerin yaratilisindan once sdylenmistir. Dolayisiyla genel Tiirk mitolojisinde
oldugu gibi Tatar mitolojisinde de yerylizii gokyliziinden sonra yaratilmistir

denilebilir.

2.1.1. Sudaki Bal¢iktan Yaratilan Diinya

Tiirk mitolojisinde yeryiiziiniin sudaki balgiktan yaratilmasi miti Altay ve Yakut
Tiirkleri ile Lebed Tatarlar1 arasindan derlenmistir. Bu mitik metinlerin benzerleri
diinyadaki pek c¢ok halk arasinda da mevcuttur. Eliade (2009: 40-41), sudaki
balciktan yaratilma mitine Orta ve Kuzey Asya’nin tamaminda, Kuzey Amerika,
Art’ler Cag1 ve Ariler dncesi Hindistan’inda ve Giineydogu Asya’da rastlandigini
belirtmektedir. Tatar halk anlatilarinda da diinyanin yaratilist ile ilgili mit metni
korunup giiniimiize ulasmistir. Cir Nigek Yaralgan (Yeryiizii Nasil Meydana Gelmis)
isimli bu efsaneye gore; elik zamanlarda donya totas sudan gina turgan. Kisiler eli

bulmagan. Suda baliklar hem su koslar: gina yesegenner. Sunda bir iirdek, su tobine

% Uze kok tengri asra yagiz yer kilintukda ekin ara kisi oglht kilmmus. Bk. Saadettin Ozgelik, Eski
Tiirk¢e, Bizim Biiro Basimevi Yayin Dagitim, Ankara 2010, s. 25.



72

cumip, bormi bilen bir kisik bal¢ik alip ¢ikkan. Bu zuraygan hem sunnan cir hasil
bulgan, di. (ilk zamanlarda diinya tamamen su imis. Insanlar yok imis. Suda sadece
baliklar ve su kuslar1 yasarmis. Burada bir 6rdek su dibine dalip burnu ile bir parca
balgik alip ¢ikmigs. Bu biliyiimiis ve bundan vyeryiizii hasil olmus, derler.)
(Grylecitdinov, 1987: 232).

Tiirk yaratilis destanlarinda yaraticimin ismi Yakut Tiirklerinde Uriii Ayn
Toyon, Lebed Tatarlarinda Tanr1, Altay Tiirklerinde ise Ulgen, Tanr1 (Kuday) veya
Tengere Kayra Kan seklinde geg¢mektedir. Ancak bu Tatar efsanesinde yaratici
olarak herhangi bir Tanr1 ismi zikredilmemektedir. Altay yaratilis efsanesinde suyun
dibine dalip balgik ¢ikaran kus kaz iken Lebed Tatarlarinda kugu kusu (Sakaoglu,
Duymaz, 2011: 168-176), Yakutlarda yaban 6rdegi, Yenisey Tiirklerinde balikgil
(Ogel, 2010: 449, 467), Hakas Tiirklerinde Ordek (Lvova, Oktyabrskaya, Sagayalev,
Usmanova, 2013a: 25)’dir. Yaratilisla ilgili bu Tatar efsanesinde ise balgig1 ¢ikaran
kus, Yakut ve Hakas Tirklerinin yaratiligla ilgili mitik metinlerinde oldugu gibi

ordektir.

Bu mitolojik efsanenin Islami vasiflara biiriindiiriilmiis bir varyant: da 1843
yilinda Serifulla bin Carméhemmet tarafindan Kazan’da yazilmistir. Bu efsaneye
gore; Hak Sobhan kemal kodreti birlen bir kiil yaratti. Ul tirdekke boyiwrdi: Osbu
kiilnin tébindegi komnu yigil, dip. Ul iirdek bar¢asin yidi. Annan son Hak Tegale dehi
boyirdi: Karmindagi komni dényaga saggil, diyip. Alla emirince sagdi... (Hak
Subhan kemal kudreti ile bir gol yaratti. O drdege buyurdu: isbu géliin dibindeki
kumu ye, dedi. O o6rdek hepsini yedi. Ondan sonra Hak Teala dahi buyurdu:
Karnindaki kumu diinyaya sag, dedi. Allah’in emriyle sagti) (Giylecitdinov, 1987:
350). Yeryiiziiniin yaratilist ile ilgili bu efsane bir Onceki efsane ile
karsilastirildiginda Islamiyet’in tesiri agik¢a goriilmektedir. Birinci efsanede yaratict
belirsiz gibi dursa da ikinci efsanede yaratici kesin ve acik bir sekilde Allah’tir. i1k
anlatida diinyanin tamamen su oldugu ve bal¢iktan yaratildig1 sdylenirken ikincisinde
Allah’in emriyle 6nce bir gol yaratilir ve bu goldeki kumdan da diinya hasil olur. Her
iki efsanede de diinyanin yaratilmasia yardimci olan kus 6rdektir. Ancak Kur’an-1
Kerim’de diinyanin yaratilist ile ilgili ayetler incelendiginde diinyanin neyden
yaratildigindan ziyade diinyanin diizenlenmesi ile ilgili bilgilere rastlanilmaktadir.

Her ne kadar insanin ve diger canlilarin sudan yaratildigi belirtilse de diinyanin
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yaratildigi madde hakkinda bir bilgi bulunmamaktadir.®® Dolayisiyla diinyanin

yaratilisi ile ilgili olan ikinci efsane ilk efsanenin Islami dokuya uyarlanmis halidir.

Bulgar donemine ait kalintilar arasinda bu mitolojik efsaneyi dogrular
nitelikte pek ¢ok materyale rastlanmistir. Bu materyaller arasinda kiipelerde siisleme
motifi olarak agzina, kanatlarina ve kuyruguna birer altin tanesi alan 6rdek resmi
adeta tli¢ defa kum almak i¢in suya dalan 6rdegi tasvir etmektedir (Zakirova, 2003:

44).

2.1.2. Su, Balk, Okiiz ve Diinya

Gezegen olarak diinyanin neyin tizerinde durduguna dair sorulan sorunun cevabi,
farkli milletlerde farkli tasavvurlarin ortaya c¢ikmasint saglamigtir. Diinyanin
genellikle ters dondiiriilmiis kaplumbaga, balik, okiiz, fil ve insan tarafindan
tasindigina dair inanglar bunlardan bazilaridir (Harva, 2014: 19-25). Tiirk diistince
sisteminde de bir tiir diinya tasarimi olan bu konu hakkinda inanglar mevcuttu.
Tiirkler genel olarak diinyanin, bir Okiiziin boynuzlar1 arasinda olduguna
inanmislardir. Bu 06kiiz, ilahi biiyilikliikteki bir baligin biyiginda durmaktadir. Bu
balik ise ugsuz bucaksiz suda yiizmektedir (Coruhlu, 2010: 105-106).% Holmberg’in
belirtigine gore diinyay: tastyan boga fikri Tatarlar (Tiirkler) araciligryla Islami
motiflere biirinmiistiir. Ona goére bu efsane Kirim Tatarlar1 ve Sibirya-Volga

arasinda yasayan Tatarlar arasinda yaygindi (Coruhlu, 2010: 110).

Tatar Tirklerinde diinyanin tasarimina dair bu inancin izlerini Leyla ile
Mecnun hikayesinin Tatar varyantinda bulmak miimkiindiir. Hikayeye gore asiklar
bu diinyada kavusamaz. Asiklarin hocasi riiyasinda Leyla ile Mecnun’u cennette
goriince onlara, ‘yoksa birbirinize kavustunuz mu?’ diye sorar. Onlar s6yle karsilik

verirler: “‘Ey hoca! Bizlere bu yer ve gok bozulmadig: siirece kavusma emri yoktur.

% Enbiya Suresinin 31. ve 32. ayetlerinde yeryiiziine sabit daglarm yapildigi, insanlarin gegebilmeleri
icin gegitlerin, yollarin yaratildigi sdylenmektedir. Kur’an-1 Kerim, Enbiya, 31-32. Hicr ve Rad
Surelerinde yerin yayildig: (diizenlendigi) belirtilmektedir. Kur’an-1 Kerim, Hicr 19-20-21-22; Rad 2-
3-4.

% Bir Altay yaratilis efsanesine gore Ulgen diinyay: yarattiktan sonra ii¢ biiyiik balik yaratip diinyay1
bunlarin iizerine koyar. Bu baliklardan ikisini yerin kenarmna digerini ise orta kismina yerlestirir.
Ortadaki baligin basi kuzey yoniindedir. Bu balik basim egerse kuzeyden tufan olur. Cok egerse
diinyay1 su basar. Bk. Saim Sakaoglu, Ali Duymaz, Islamivet Oncesi Tiirk Destanlari, 6. Basim,
Otiiken Yayinlari, Istanbul 2011, 5.174.
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Onun i¢in bizim diigiinlimiizde bu yeri tasiyan okiizii kesip toy ederler. Eger bizler
diinyada kavussaydik, bu yer harap olurdu, insanogullarina mekan kalmazdi,” diye
cevap verirler (Urmangi, 2007: 257). Hikayenin sonundaki bu ifadeler, Tatarlarda

diinyanin bir 6kiiz tarafindan tasindigina dair mitik inancin varligini géstermektedir.

2.1.3. Yer Kokiiniin Dayagi/Diregi

Yer kokiiniin dayag: yahut diregi konusu, diinyanin gobegi veya merkezi inanci ile
yakindan iligkilidir. Pek c¢ok toplum ilkel donemlerde kendilerini diinyanin
merkezinde olarak diisiinmiis, diger toplumlar ise ikinci derecede topluluklar olarak
gormiistiir (Coruhlu, 2010: 100). Bunun yaninda diinyanin merkezinde diinyay1
ayakta tutan, yeralti, yeryiizii ve gokyiizli katmanlarinin birbirinden ayri durmasini
ve bu katmanlar arasinda baglantiyr saglayan bir diregin bulunduguna inanilmakta
idi. Axis mundi ad1 verilen bu direk (Eliade, 1991: 17), bazen diinya agaci bazen bir
dag bazen de bir dayaktir. Gogiin diregi, diinya diregi gibi isimlerle de anilan bu
direk, aym1 zamanda yeryliziindeki biitin yapilarin da ayakta durmasin

saglamaktadir.

Altay mitolojisinde Bay Terek olarak gecen ve devasa biiyiikliikte yedi
bogumlu bir kavak agaci olarak diigiiniilen hayat agacinin diinyay: ayakta tuttuguna
inaniimaktadir.® Yakutlarda ise Uluu Aal Luuk Mas olarak adlandirilan hayat
agacinin yerin ortasinda bittigi, evrenin merkezinde yer aldig1 ve sekiz dalli oldugu
diistinilmistir  (Dilek, 2014: 175, 188). Altay Tiirklerinin destanlarindan olan
Maaday Kara’da yeraltinda Erlik’in, gokyiiziinde Ulu Tanr1 Ug-Kurbustan’m, orta
diinyada ise insanlarin atlarimi bagladig1 at ¢aki, ii¢ diinyayr birbirine baglayan
kozmik bir direk olarak karsimizda durmaktadir (Bekki, 2001: 211). Bu kozmik direk
Altay ve Tuva destanlarinda ¢aki, Hakas destanlarinda sar¢in, teek ya da segpe,
Yakut destanlarinda da sergey olarak adlandirilir (Dilek, 2010: 2). Bununla ilgili

olarak Hakas destanlarindan Altin  Arig destaninin  giris kisminda destan

% Roux, Altay Tatarlarimin her seyin merkezinde, yeryiiziiniin gobegi iizerinde, agaglarin en biytgi
olan ve tstiinde Goksel Tanr1 Ulgen’in iizerinde oturdugu bir ¢am agacimin bulunduguna inandigini
belirtir. Jean Paul Roux, Tiirklerin ve Mogollarin Eski Dini, 2. Baski, Kabalc1 Yaymevi, Istanbul
2011, s. 155.
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kahramaninin en 6nemli yardimcilarindan olan ak yeleli Ak Boz atin ¢e¢pe denilen at
baglama direginde bagl oldugu belirtilir (Ozkan, 1997: 37). Bu diregin gokyiizii ve
yeralt1 diinyalar1 ile baglantili oldugu diisiiniildiigiinden buraya siradan hayvanlar
baglanilmaz. Ak Boz at gibi olaganiistii ve kutsal 6zelliklere sahip bir hayvan
baglanmistir. Tuva kahramanlik destanlarinda bahadirlarin, hanlarin, {ist alem ve alt
alemde yasayan mitolojik kahramanlarin atlarini bagladiklart kutsal g¢akilardan
bahsedilmektedir. S6z gelimi Aldin-Kurgulday destaninda destan kahramani yedi
yildir dogurmamis sirmali kara kisragin dogurdugu atin1 otaginin oOniindeki altin
kutsal ¢akisina baglar. Benzer sekilde Boktu-Kirig, Bora Seeley destaninda gogiin
licinci  katina yarismak iizere gelen Bora-Seeley, Ulug-Ege-Haan’in otagina
vardiginda otagin esiginin giiney tarafinda bakir ¢aki, kuzey tarafinda giimiis ¢aki,
hemen Oniinde ise at basi seklinde, altin-giimiis nakislt sar1 ¢aki goriir. Altin sar1 ¢aki
dokuz dallidir ve her bir dalinda da bir at baglanmistir (Ergun, Aga, 2004: 148-149).
Sor kahramanlik destanlarindan Al/tin Swik’ta Altin Kagan’in atin1 bagladigr altin
kazigin yerin otuzuncu katindan otuz kokiin iistiinde yiikselmekte oldugu belirtilir
(Ergun, 2006: 230). At gaki ii¢ diinyayi birbirine baglayan direk olmasi bakimindan
hayat agaci ile benzer fonksiyona sahiptir. S6z gelimi Yakut Tiirkleri arasinda
derlenen Er-Sogotoy destaninda Er-Sogotoy’un evinden igeri girip doguya gidenler
Agac Hakan’a rastlar. Bu agac¢ her seyin anasi oldugundan varlik ona baghdir. Gokle
yerin binasi olan bu agacin kokleri yeralti diinyasini kaplarken, zirvesi goglin dokuz
katin1 deler (Ogel, 2010: 98). Goriildiigii iizere bu destandaki aga¢ da ii¢ diinya
arasinda baglantiy1 saglamaktadir. Roux (2011: 155), govdesi list delikten gececek
sekilde Yurt’un merkezine dikilen agag ile ilgili olarak yedi veya dokuz dali bulunan

bu agacin, Samana kozmik yolculugunda merdiven gorevini gordiigiinii belirtir.

Tatarlarin da mitik inanglarina gére yeryiizii bir direk yahut dayak ile ayakta
durmaktadir. Bu inancin izine Yirtoslik destaninda rastlanilmaktadir. Bu destanda
Barsa Kilmes padisahinin kizin1 almaya giden Yirtoslik, evini kdselerinden doldurup
ayakta tutmaya calisan bir ihtiyara rastlar ve ona ne yaptigini sorar. Bunun iizerine
yasli adam, Barsa Kilmes padisahinin kiz1 Konersilu, Yirtoslik beni almaya gelmesin
diye, yer kokiiniin dayagini almis, bunun igin evim ayakta durmuyor, seklinde cevap
verir (Urmangi, 2007a: 155). Burada yer kokiiniin dayaginin olmamasi, yeryiiziinde

ayakta duran biitiin yapilarin da ayakta duramamasini beraberinde getirmektedir.
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Kuz1 Korpeg ile Bayansilu destaninda Kuzi Koérpeg’in annesi kotii bir riiya

goriir ve oglunun uzaklara gitmesini istemez. Kuzi Korpeg’in annesi:

Buginde yaman tés kiirdim, balam, Bugiin kotii riiya gérdiim, yavrum,

Oyim artinda baytirek kiirdim, balam, Evimin ardinda baydirek gordiim, yavrum,
Oy éstine yigildi, balam. Ev iistiine yikildi, yavrum.

(Urmangi, 2007: 34).

Kuzu Koérpe’yi ¢ok seven annesine gore evladinin basina bir sey gelmesi,
onun kiyametidir. Riiyasinda baydiregin yikilmasini, yolculuga c¢ikacak olan
evladmin basina kotii seylerin gelecegi seklinde yorumlamistir. Burada baydirek ile
ifade edilen aslinda yeryiiziinii ayakta tutan direktir. Destanin devaminda yola ¢ikan
Kuz1 Korpe deryanin 6teki kiyisina gegip bir baydiregin dibinde atindan iner. Atin
egerini alir, yularini ¢ikarir ve onu serbest birakir. Daha sonra bu eyeri yastik yapip
eyerin dokumasini ise dosek yaparak iizerine yatar. Kara samur kiirkiinii iistline Ortiip
uyur. Baydiregin dibinde alt1 ay uyuyan Kuzi Koérpe kisin atinin uyandirmasi ile
uyanir (Urmangi, 2007: 37). Kahramanin altt ay boyunca uyumasina ragmen

O6lmemesi baydiregin dliimsiizliik kaynagi, hayat giicii olmasi ile iliskilidir.

Diinyay1 ayakta tutan direk inanci gesitlenerek atasozlerine de yansimistir.
Batir ilnin kazigi. Kahraman iilkenin diregidir (Isenbet, 2010a: 592). Bu atasdziine
gore diinyay1 ayakta tutan bir diregin olmasi gibi {ilkeyi de ayakta tutan bir yigidin

olmas: gerekir.

2.2. Diinyanin Béliimleri

Tirk mitolojisine gore diinya genel olarak yeralti, yeryiizi ve gokyiizi
katmanlarindan olusmaktadir. Ancak Tatar Tiirklerinde bu diinya tasarimina ek
olarak bir de su alt1 diinyas1 mevcuttur. Her katmanda yasadigina inanilan varliklar
ve bu varliklarin kendilerine has 6zellikleri vardir. Bu katmanlarin benzer ve farkl
ozellikleri bulunmaktadir. Yeryiiziinde oldugu gibi yeralti ve su alt1 diinyalarinin da
kendilerine ait halklari, hiikiimranlari, bascilart vardir. Gokyiizii diinyasi ve bu

diinyada yasayanlar hakkinda ise halk anlatilarinda fazla ipuglari bulunmamaktadir.
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Tiirk halk anlatilarinda ve inanglarinda bu {i¢ diinya dag, at diregi, agac, bazi nehirler

veya bir ip ile birbirine baglidir (Uluisik, 2015: 77).

Katmanlardan olusan gokyiizii Tanri/Tanrilarin yasadigi tabaka iken yeryiizi,
insanlarla birlikte Ubir, Bigura, Ev Iyesi gibi mitik varliklarn yasadigi yerdir. Su
altinda Su Anasi, Su Babasi, Su Kizi yasarken; yeralti diinyasinda ise Div, Ejderha,
Yilan gibi varliklar yasamaktadir. Bu diinya varliklari bazen insanlara fayda
saglamakla birlikte genellikle zarar verirler. Su alt1 ve yeralt1 diinyasindaki varliklar
sihri giice sahiptirler. Yeralt1 varliklarindan olan Divler ve Ejderhalar genellikle
insanlart yemek veya kizlart (¢ogunlukla padisah kizlarini) kendilerine es, kole

yapmak i¢in kagirirlar.

Tatar mitolojisinde diinyanin degisik katmanlar1 ve bu katmanlarda yasayan

varliklarin 6zellikleri su bagliklar altinda degerlendirilebilir.

2.2.1. Yeryiizii Diinyas: ve Ozellikleri

Yeryiizii, genel hatlariyla Tiirk mitolojisinde benzer 6zelliklere sahiptir. Kotiiliigiin
mekani olan yeralt1 diinyasi ile iyiligin mekan1 olan gokyiizli arasinda bulunan bu
diinya insanoglunun sahsinda iyilik ile kotiligiin miicadele ettigi yerdir (Dilek,
2010:47). Halk anlatilarinda yeryiizii, yeraltinda bulunan ruhlarin ¢ikip yasamak
istedikleri ak ve aydinlik diinyadir (Uluisik, 2015: 77). Bu yiizden yeraltinda ve su

altinda yasayan ruhlar/mitik varliklar zaman zaman yeryiiziine ¢ikarlar.

Tatar mitolojisinde de iistte Tanrt veya Tanrilarin yasadigir gokyilizii diinyasi
ile altta Div, Ejderha gibi koétii varliklarin yasadigi yeralti diinyasi ve Su Anasi, Su
Babas1 gibi genellikle insanlar i¢in zararli varliklarin bulundugu su alt1 diinyasi
arasinda insanin yasadigr yerylizii diinyast bulunmaktadir. Dolayisiyla insan basi
iyilikte ayaklarn kétiiliikte olan bir varhktir.* Yeryiizii diinyasinda sadece insanlar

degil pek c¢ok mitik varlik da yasamaktadir. Bu mitik varliklar ilkel insan igin

% Kiikke kara da sokir, cirge kara da tokir! (Goge bak siikiir (et), yere bak tiikiir!). Nekiy isenbet,
Tatar Halik Mekalleri, Tatarstan Kitap Nesriyati, Kazan 1967, s. 316. Bu atas6zii, Tatarlarin mitik
inanglarinda gogiin Tanri ile baglantisindan dolay1 kutsalligini; yerin ise kotii giiclerle baglantisindan
dolay1 kotiiliigii simgelemesi bakimindan 6nemlidir.
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kiymetli varliklar1 koruyan, bu varliklar ile insanoglunun iliskisini diizenleyen

iyelerdir.

Insanoglunun yasadig1 tabaka olan yeryiizii, evrenin merkezi konumundadir.
Ancak gokyiizii, yeraltt ve su alti diinyalarinda yasayan varliklar, yeryiiziinde
yasayan insanlarla ve varliklarla dogrudan iliskilidir. Ay evreleri, giinesin ve bazi
yildizlarin konumlari ilkel insanin giinliik yasamini sekillendirmesinde 6nemli rol
oynarken, yeralt1 ve su alt1 diinyasinda yasadigina inanilan mitik varliklardan dolay1

insanlarin yasamlarinda c¢esitli ritiieller, pratikler ortaya ¢ikmistir.

Yerylizii tabakasindan gokyiizli ve su alti ile yer alt1 diinyalarina g¢esitli gecis
noktalart bulunmaktadir. Farkli diinyalar1 birbirine baglayan bu kapilardan insanlar
diger diinyalara gegebildigi gibi diger tabakalarda yasadigina inanilan varliklar da
yeryliziine gecebilmektedir.

2.2.2. Yeralt1 Diinyasi ve Ozellikleri

Tiirk mitolojisinde yeralti diinyas: genellikle kotii varliklarin yasadig:i yer olarak
tasavvur edilir. Bu durum yaratilistaki ilk sugun cezalandirilmasinin yerle ilgili
olmasindan kaynaklanmaktadir. Yaratilis efsanesine gére Ulgen, Erlik’e kizarak onu
yeralti diinyasina gonderir. Bununla ilgili olarak Tiirkgede “yerin dibine girmek, yer
yarilip da i¢ine girmek, yerlere gecmek” gibi pek ¢ok deyim bulunmaktadir (Colak,
2010: 171-181). Bazi Tatar halk anlatilarinda edilen kargislar neticesinde
cezalandirilan kisileri yer yutar. Yani bu kisiler yeralti diinyasina gonderilir. S6z
gelimi Urazlini Cir Ubu (Urazliy1 Yer Yutar) efsanesinde bir dilenci, Miisliiman olan
Urazh koyiine gelerek uyumak igin yer ister. Yash bir kadimin disinda kimse bu
dilenciye uyumasi i¢in yer vermez. Dilenci, evinde kaldig1 yash kadina sabahleyin ne
giiriiltii duyarsa duysun evinden disar1 ¢ikmamasini sdyler. Sabah oldugunda
hayvanlar bagirmaya, korkung insan sesleri ¢ikmaya baglar. Yash kadin pencereden
baktiginda kendi evi harig biitlin koyli yerin yuttugunu goriir. Benzer sekilde Topsiz
Kiil (Dipsiz Gol) efsanesinde de Hizir-Ilyas suretindeki yash bir kisi dilenmek igin
bir kdye gider. Ancak kdyliiler bu dilenciye ya kapilarin1 agmazlar ya da ona hakaret
ederler. Bunun iizerine yasl dilenci bu kdyii kargislar ve kdyli yer yutar. Daha sonra

bu kdyiin yerinde bir gol olusur (Giylecitdinov, 1987: 256-257). Goriildiigii lizere bu



79

efsanelerde Tiirk mitolojisinde Ulgen’in isledigi suclardan dolay1 Erlik’e kizip onu
yer alt1 diinyasina gondermesi gibi, genellikle Hizir-ilyas suretinde goriinen yash
dilenciye kotii davranan koylileri de yer yutmaktadir. Yani bu Kkisiler

cezalandirilarak yeralt1 diinyasina gonderilmektedir.

Altay Tirklerinde yeralti diinyasinda yasadigina inanilan kot giigler Erlik-
biy, Cebelek, Kobolok, Kormaos gibi isimlerle bilinirken, Tuvalarda Albis, Cer eezi,
Cut eezi, Azalar, Buk, Sulbus, Diren; Hakas Tirklerinde Arsi, Ayna, Hubay, Incih,
Swtmul, Sile vs. gibi isimlerle bilinir (Yildiz, 2008). Bunlarin disinda Tiirk diinyasi
mitolojik inanglarinda yeraltinda yasadigina inanilan pek ¢ok mitik varlik mevcuttur.
Kazan Tatar Tirklerinin halk anlatilarinda ise yeralti diinyasinda genellikle Div,
Ejderha, Yilan gibi kotii varliklarin yasadigina inanilmaktadir. Bu varliklar genel
Tiirk mitolojisindeki yeraltinda yasadigina inanilan varliklar gibi inSanogluna zarar

vermektedir.

Bu diinya kiiciik farklarla yeryliziiniin bir benzeridir. S6z gelimi yeralti
diinyasinda da gilines vardir. Altay mitolojisine gore Erlik, yeralti diinyasim
aydinlatmak icin kara bir glines yaratmistir (Coruhlu, 2010: 54). Benzer sekilde Tatar
halk anlatilarindan Tanbatir masalinda da yeralt1 diinyasinda giines 1sinlar1 giimiis

saraya yansimakta ve saray parlamaktadir (Gatina, Yermi, 1977: 245).

Bu diinyanin en oOnemli oOzelliklerinden biri altin, giimiis gibi degerli
madenlerin burada ¢okg¢a bulunmasidir. Bazen hazinelerin, bazen de altindan ve
giimiisten sehirlerin, saraylarin bulundugu yeralti1 diinyasindaki varliklar,
yerylizlindeki altinlarla da yakindan ilgilidir. Giliniimiizde dahi altinla ilgili anlatilan
pek c¢ok efsanede altin bulunan yerin cin veya yilan gibi varliklar tarafindan
korunduguna inanilmasi, bu madenin baska diinya varliklarina ait olduguna dair
inanistan kaynaklanmis olmalidir. Elmemet Cukuru isimli efsanede Elmemet isimli
kisi altinlarin1 diigmanlara kaptirmamak i¢in demirden bir figiya koyup Susma
nehrine atar. Uzun siire burada kalan altinlar cinlenir ve bu cinler zaman zaman suret
degistirerek yeryiiziine ¢ikarmis. Kert Tavi (Kert Dagi) isimli efsanede Kert Dagi
denilen yerde hazine gomiilii oldugu belirtildikten sonra hazinelerin yeraltinda yiiz
elli iki yiiz yil kaldiktan sonra cinlendigi soylenir (Gatina, Yermi, 1977: 254-255).

Efsanelere gore gomiilen hazineleri zamanla sahiplenen cinler, cesitli suretlere
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girerek altinlar1 korur. S6z gelimi Elmemet Cukuru efsanesinde altinlara yaklasan
Mohemmetkerim isimli kisiyi, sudan ¢ikan kizil bir 6kiiz kovalayinca bu kisi dilsiz
ve sagir olur. Benzer sekilde Biler Hani Hazinesi isimli efsanede de yeraltindaki
hazineye yaklasan kisiler karsilarinda kara bir kopek goriip kagarlar ve delirirler

(Grylecitdinov, 1987: 254-255).

Altin Elma masalinda kahramanin karsilastigt kiz ona sOyle der: Bizim
padisahimiz Div padisahidir. Biz, yeraltindaki biitiin bakir hazinesinin sahibiyiz.
Daha sonra kahraman, sirasiyla baska Divlerin yeraltindaki biitiin giimiis ve altin
hazinesine sahip oldugunu sdyleyen kizlarla karsilagir (Gatina, Yermi, 1977: 230-
231). Zohre masalinda Zohre’yi yeralti diinyasina gotiiren yilan, bu diinyanin
kapisindan girer girmez altin basamaga basar (Gatina, Yermi, 1977: 123). U¢ Dost
masalinda Gifrit’in kagirdigr kizin bulundugu saray odasinin duvarlari, altin kagitla
kaplanmistir. Kizin oturdugu taht da altindandir (Gatina, Yermi, 1977: 219).
Tanbatir masalinda Div, padisahin {i¢ kizin1 kagirmistir. Bu kizlardan yas¢a biiytlik
olanii bakir saraya, ortancasini glimiis saraya, en kii¢iigiinii ise altin saraya koyar
(Gatina, Yermi, 1977: 245). Kisacas1 Tatar Tirklerinde altin, glimiis, bakir gibi insan
icin maddi degeri yliksek madenlerin yeralt1 giicleri tarafindan kontrol edildigine

inanilmaktadir.

Yeralt1 diinyasina genellikle yeryiiziindeki bir delik ile gecilir. Bu delik bazen
bir orman igerisinde bazen bir dagda bazen de bir goliin altinda bulunabilmektedir.
S6z gelimi Yirtoslik destaninda Yirtoslik bir delikten girerek yilanlarin diinyasina
gecer (Urmangi, 2007a: 145). Zohre masalinda Zohre’nin elbiseleri karsiliginda onu
kendisi ile evlenmeye ikna eden yilan, Zohre’yi bir g6liin altindaki delikten baska bir
diinyaya gotiiriir (Gatina, Yermi, 1977: 123). Balik¢i Kart masalinda yasl balikgt,
oglunu Div’e vermek zorunda kalir. Div, ona gidecegi yolu soyle tarif eder: Felen
cirlerni, felen cirlerni uzgag¢ karurman bulir. Sul karurmanni ¢igar, ¢ikkannan son
biyik tas koyma bulir, amin kapkasi bulir, di. Ul kapkani a¢ip ¢igar. Ciguga ikinci
yakti diinya bulir, sul minim dyime alip citkengi alip barir, di. (Falan falan yerleri
gectikten sonra sik orman olur. Bu sik ormani gegtikten sonra biiyiik bir tas olur,
onun kapagi vardir. O kapagi ¢ikar. Cikarinca ikinci aydinlik diinya goriiniir. Bu seni
benim evime alip getirir, der.) (Gatina, Yermi, 1977: 145). Bu masalda yeraltinin

ikinci aydinlik diinya olarak belirtilmesi dikkate degerdir. Burada hem yeraltinin
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aydinlik olmast hem de onun aydinlik, 151k bakimindan diinyadan sonra gelmesi
vurgulanmaktadir. U¢ Dust (U¢ Arkadas) masalinda ii¢ arkadas demir bir kapi
bulurlar. Bu kapiy1 acip baktiklarinda ise bir kuyu goriirler. Bu {i¢ kisiden biri
kuyuya inip oradan Gifrit (ifrit) denilen devin saraymna girer (Gatina, Yermi, 1977:
219). Tanbatir masalinda dagdaki biiyiik delik, 6teki diinya ile bu diinya arasindaki
kap1 gorevindedir (Gatina, Yermi, 1977: 243). Bu orneklerde iki diinya arasindaki
kap1 bazen bir delik bazen sik bir orman gegildikten sonraki biiyiik bir tas yahut
demir kap1 ardindaki kuyu olabilmektedir. Bunlarin disinda Ak Biiri masalinda,
masalin kahramani pek ¢ok macera yasadiktan sonra onu tasiyacak olan aygir sdyle
der: Indi, yigit, sin hezir kiip nerseler kiirdin. Bu sular, utlar, tavlar bar da diyii
patsaliginnnan adem iitmesin o¢in islegen isler idi. (Yigit, simdiye kadar ¢ok sey
gordiin. Bu sular, daglar, ateslerin hepsi Div padisahligindan ademoglu gegmesin
diye yapilmis islerdir) (Gatina, Yermi, 1977: 191). Yani yeralti diinyasina ait
varliklar ile insanlarin alanlarini ayiran daglar, taglar ve atesler vardir. Tatar halk
anlatilarinda kahramanlarin yeralti diinyasina ge¢mekte kullandiklar1 yollar Altay,

Hakas, Tuva gibi Sibirya Tiirk boylarinin anlatilari ile benzerlikler gt')stermektedir.40

Tatar mitolojisinde yeralti diinyasinin 6zelliklerinden biri de bu diinyanin
katmanlardan olugmasidir. Genel Tiirk mitolojisinde oldugu gibi Tatar Tiirkleri de
yeralt1 diinyasin1 yedi kat olarak tasavvur etmistir. Yirtoslik destaninda Yirtoslik’in
esi, hediye olarak babasindan yedi kat yeraltindaki yedi saray igerisinde duran
Calkoyrik isimli at1 ister (Urmangi, 2007a: 141). Yine ayni destanda Barsa Kilmes
padisahinin kizin1 almaya giden Yirtoslik, att Calkoyrik’in giicli tiikkenince atinin
eyerini indirip onu serbest birakir ve kendisi de uykuya dalar. Bu esnada Calkoyrik,

yedi kat yeraltinda yedi giin otlar.
Cidi kat cir astinda utland: cidi kon | Yedi kat yeraltinda otlad1 yedi giin,
Al kat kiik dstinde utlandr alti kon. Alt1 kat gok tstiinde otlad1 alt1 giin.

(Urmangi, 2007a: 152-153).

*® Genis bilgi igin bk. ibrahim Dilek, “Sibirya Tiirk Destanlarinda Kahramanim Yeralt: ve Gokyiizii
Diinyalariyla Iliskileri Uzerine Bazi1 Tespitler”, Milli Folklor, (85), 2010, s.46-56.
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Yirtoslik destaninda yerin katmanlari ile ilgili baska bir kisim ise su
sekildedir: Barsa Kilmes padisahinin kizin1 almaya giden Yirtoslik, yolda kendisine
katilmak isteyen bir yigitle karsilasir. Bu yigidin 6zelligi 6 kat yeraltin1 net isitip 7
kat yeraltin1 daha az isitmesidir (Urmangi, 2007a: 157). Burada da Tatar Tirklerinin

mitsel inanglarinda yeraltinin yedi kattan olustuguna isaret edilir.

Kisacas1 Tatar halk anlatilarinda yeralti diinyast Div, Ejderha gibi kotii
varliklarla, kotli insanlarin yasadigi yerdir. Bu varliklar insan i¢in kiymetli olan altin,
glimiis, bakir gibi madenleri sahiplenirler. Genellikle yedi kattan olustuguna inanilan
yeralti diinyasi, yeryiiziiniin benzeridir. Bu diinyaya yeryiiziindeki bir delik, kuyu,

demir kap1 vb. yerlerden gecilmektedir.

2.2.3. Su alt1 Diinyasi ve Ozellikleri

Ozellikle gdl, rmak, deniz gibi biiyiik su kiitlelerinin bulundugu yerlerde suyun
altinda bir diinyanin var oldugu, bu diinyanin kendine has sakinlerinin bulundugu
inanci, genel Tirk mitolojisinde oldugu gibi Tatar mitolojisinde de mevcuttur.
Yeryiizii diinyasinin bir benzeri olan su alt1 diinyasinin kendine ait bir halki ve
padisahlig1 vardir. Buranin halki genellikle nurdan ve atesten yaratilmistir. Yeryiizii
giinesi viicutlarint erittiginden giindiiz vaktinde yeryiiziine ¢ikamamaktadirlar
(Karagoz, 2009: 352). Su alti diinyasinin yerylizii ile baglantisi, dogrudan suyun
bulundugu yerlerden saglanmaktadir. Karanlik ve gizemli olan bu diinya, ademoglu
icin korkung bir yerdir. Su alt1 diinyas1 padisahliginin hiikiimdar1 bazi anlatilarda
Div, peri ve cinler iken bazi anlatilarda Su Babasr’dir. Oliiler diinyas: olarak da
tasavvur edilen bu diinyada ¢esitli bitkiler bulunmakla birlikte, degerli taslar ve inci
mercanlar da bulunur (Urmangi, 2011: 67). Tatar halk anlatilarinda gegen Su Anasi,
Su Babasi, Su Iyesi gibi mitik varliklar insanlara zarar verebilen hatta onlar1 ldiiren,
sihirli giiclere sahiptir. Tatar destanlarindan 6zellikle Zayatiilek ile Susilu destani su
alt1 diinyasina dair halk inanglarin1 yansitmasi bakimindan 6nemlidir. Bu destanda
Zayatiilek yolunu kaybederek bir gole rast gelir. Burada asli periden mi yoksa bagka
varliklardan m1 oldugu bilinmeyen Cagvar (sagi var) Han isimli biri hanlik

kilmaktadir. Cagvar Han’in ¢ok giizel oldugundan goérenin asik oldugu, askindan
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hayran olup, kendinden gectigi bir kizi vardir. Bu kiz her giin sabahleyin goliin
kiyisina ¢ikip saglarini tarar (Urmangi, 2007a: 117).

Su alt1 diinyas1 varliklar1 ile insanin evliligi uygun degildir. Tiilek destaninda
Tilek’in, su kiz1 Susilu’yu 1srarla istemesi lizerine Susilu, bu birlikteligin uygun
olmadigini, yasadigi yerin zor oldugunu, onun dayanamayarak hasta olup dlecegini
belirtir ve ona g¢esitli hediyeler vererek onu bu sevdadan vazgegirtmeye caligir

(Urmangi, 2007a: 33-35).

Tiilek destaninin Zayatiilek ile Susilu versiyonunda Susilu’nun Zayatiilek’i

kendisinden vazgegirtmeye g¢alistigi kistmdan bir kesit soyledir:

Kondey tizim tozengen, Glines gibi kendimi diizelten,
Ayday y6zim bizengen, Ay gibi yliziim siisleyen,
Altin tarak, ay kozgi- Altin tarak, al ayna-

Mine sena biilegim. Iste sana hediyem.

Sina bulir degilmen, Sana uygun degilim,

Mina bulir degilsen, Bana uygun degilsin,

Omid itme, Tiilegim, Umit etme Tiilek’im,
Isanmagul, Tiilegim! Gilivenme, Tiilek’im!

(Urmangi, 2007a: 122-123).

Destanin devaminda Zayatiilek gol kenarinda aniden suya dalip gitmeye
calisan Susilu’nun sagindan yakalayarak onunla birlikte su alti diinyasina gider.
Bunun iizerine Susilu, Zayatiilek’i es olarak kabul edip babasina haber gonderir.
Susilu’nun babasi farkli diinya varliklarinin bu tiir bir miinasebette bulunamayacagini
belirterek soyle der: Bu is yakisir m1 ki? O topraktan yaratildi, biz atesten yaratildik,
o yer istiinde yasar, biz g6l altinda suda yasariz, der. Vezirleri: “Ey padisah! Simdi
bu kizin nasibi insanoglundandir,” deyince padisah, kizin1 Zayatiilek’e vermeyi kabul
eder. Burada su alt1 diinyas1 varliklarinin atesten yaratildiginin belirtilmesi dikkate
degerdir. Su alti diinyasinda yasayanlarin cin taifesinden oldugu soyle belirtilir:
Cagdar Han, Tiilek ile Susilu’yu kendi iilkesine cagirip: “bu yurt ve iilke cin yurdu,

cin iilkesi. Siz burada yasayamazsiniz, simdi yeryiiziine ¢ikin, ben size miras olarak
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¢ok mal veririm.” der. Bu destana gore su alti diinyasinda baldan ve siitten akan
irmaklar bulunmaktadir. Tilek’in ettigi beddua ile giinesin sicakligi artar ve bu
nehirler kurur. Daha sonra destan kahramaninin ettigi dua serin bir riizgar esmesine
neden olur. Su altinda Tiilek ile beraber onun av kusu ve at1 da yasayabilmektedir
(Urmangi, 2007a: 30-51).

Seyfilmoliik destaninda Seyfilmaliik’in aradigi kiz olan Sahipcemal, denizin
dibindeki Div perisinin elinde esirdir. Denizin dibinde Div yolu vardir. Seyfilmoliik,
bir ihtiyarla birlikte denizin kenarindaki bir kuyunun yanina gider. Oradaki dar
yollardan denizin dibine varirlar. Biiyiik bir kapi ile karsilasirlar. Kapiyr acip igeri
giren Seyfilmoliik, bir merdivenle agagiya iner. Orada Melike isminde, bagl bir kiz
goriir. Bu kiz on yasinda golde yikanirken Div perisi tarafindan kagirilmistir
(Urmangi, 2007: 313).

Gorildugi tizere Tatar halk anlatilarinda su alt1 diinyas1 yeryiizii gibi kendi
padisahlig1, halki olan bir yerdir. Bu diinya; giinesin, nehirlerin, daglarin, agaglarin
olmasi, riizgarin esmesi gibi pek ¢ok 6zelligi ile yeryiiziinii andirmaktadir. Su altinda
yasayan varliklar yaratilig itibartyla insandan farkli olduklari i¢in bu diinyaya ait
varliklar ile insanlarin evliligi hos karsilanmamaktadir. Bunun disinda Tatar halk
anlatilarindan o6zellikle efsanelerde su altinda yasayan mitik varliklar genellikle

insanlara zarar vermektedir.

2.2.4. Gokyiizii Diinyasi ve Ozellikleri

Ilkel insanin tasavvurunda diinyadaki ve evrendeki her varlik canli kabul
edildiginden, goksel unsurlar da canli kabul edilmekte idi. Tiirklerin algisinda, goksel
bir unsur olarak “Gok™ 6zel bir konuma sahiptir. Cilinkii pek ¢ok goksel unsuru
kendinde barindiran gogiin kendisi de goksel bir unsurdur. Davletsin, kiik (gok)
kelimesi ile Tatar Tiirk¢cesinde yumurta anlamina gelen Kiikey sOzciiglinlin ayni
kokten tiiredigini belirtmektedir. Kiikey sz kiiciik gok anlamina gelmektedir. Bu iki
sOzcliglin ayn1 kokten tiiremis olmasi, gégiin 6rdek yumurtasindan yaratildigina dair

bir efsanenin varligina isaret etmektedir (Urmangi, 2005: 39).
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Tatar mitolojisine gore gogiin yaratilis sirasi ile ilgili olarak iki durum soz
konusudur. Bunlardan ilkine gore gok, yer ile birlikte evrendeki diger varliklardan

Once yaratilmistir.
Evvel baslap ni bitti? [k basta ne yaratildi1?
Kiik bitti de cir bitti. Gok yaratildr da yer yaratildr (Isenbet, 2010: 270).

Bagka bir atasoziine gore ise gok ile yer, ay ve giinesin yaratilmasindan sonra

yaratilmustir (Isenbet, 2010: 277).

Gokyiiziinlin canli bir varlik olarak kabul edilisine dair Tatarlarda pek ¢ok
deyim vardir: Kiik biti (gokylzi), kiik yozi, kiik korildeu (gok giiriildemesi), gok
kiikreu (gok kiikkremesi) vb. (Urmangi, 2005: 39). Yetim cilaganda cir-kiik cilar.
(Yetim agladiginda yer-gok aglar) (Emirov, 2005: 117). Bu deyimlere ve atasdziine
bakildiginda g6giin yiiziiniin bulunmasi, kiikremesi, aglamasi onun mitik donemlerde

canli bir varlik olarak kabul edildigini gostermektedir.

Halk anlatilarinda yeralt1 veya su alt1 diinyalarina gegisin bir kap1 araciligiyla
gerceklestigini belirtmistik. Benzer sekilde Tatarlar, gogiin de bir kapisinin olduguna
inanmaktaydilar. Kiik kapusi agilgamin kiirgen kisi behitli bula (Gogiin kapisinin
acildigini goren kisi sansli (bahtli) olur), ataséziinde bu inanigin izleri gériilmektedir.
Yilda bir kere acilan gok kapisinin ardinda Tanri’min yasadigina inanilir. Onun
acildigin1 goren kisi bu esnada hangi dilekte bulunursa, kapi acik oldugundan
dilekleri isiten Tanri’nmin bu dilekleri gerceklestirecegine inanilir (Zakirova, 2003:
49-50). Bu inanci iceren bir baska atasozii de sOyledir: Kiik kabagi a¢ilganda, ni
eytsen, sul kabul bula, imis. (Gogiin kapist agildiginda ne dilesen kabul olurmus)
(Isenbet, 2010: 268). Duasi kabul edilmeyecek olan kisi i¢in Kiik kapust acik
bulganda, etnin yukisi kile. (Gok kapist acik oldugunda itin uykusu gelir) derler
(Isenbet, 2010a: 766).

Tatar halk anlatilar1 incelendiginde genel Tiirk mitolojisinde oldugu gibi gok
ile yerin diinya yaratildiginda bir arada bulundugu, daha sonra goglin yukar

¢ekilerek yeryiiziinden ayrildigina dair inancin izleri gériilmektedir.** Bir efsaneye

* Kur’an-1 Kerim’de de gok ile yerin ilk basta bir arada oldugu, daha sonra Allah tarafindan ayrildig:
belirtilmektedir. Bk. Kur’an-1 Kerim, Enbiya 30. Dolayisiyla Tatarlarda gok ile yerin baslangigta bir
arada olduguna dair inang Islamiyet sonrasinda gelismis olabilir.
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gore eski zamanlarda gokyiizii yere ¢ok yakin dururmus. Ona uzanip el ile dokunmak
mimkiinmiis. O zamanlarda bir kadin ¢gocugunun arkasini ot ile temizleyip kirlenen
otu gége kistiripp koymus. Mavi gokyiizii bu ise pek kizmis ve yerden ayrilip
yukartya dogru ¢ikmaya baglamis. GOgiin boyle yapmasindan dolayr insanlar ¢ok
korkmus ve goge: Gitme gok, dur! diyerek yalvarmaya baglamis. Ancak gok onlari
dinlememis ve yerden uzaklagsmaya devam etmis. GOglin boyle uzaklastigini géren
kopek ile kedi de ¢ok iizlilmiis. Onlar da gogin yukari ¢ekilmemesi igin
yalvarmiglar. Gok, kopek ile kedinin yalvariglarini isitip merakla durmus. Ancak
yeryiiziine ilk baslardaki yakinligina geri donmemis. Bundan dolay1 insanlar, kopek
ile kediye kiymet verip onlar1 evlerinde beslemeye baslamislar (Giylecitdinov, 1987:

232).

Bu efsanede gdgiin ilk zamanlar yeryiizii ile birlikte durdugu, ancak kizdig
bir olaydan sonra yukar1 dogru ¢ekildigi anlatilmaktadir. Yer ile gégiin birbirinden
ayr1 olduguna dair bir atasozii soyledir: Cir bilen kiiknin totaskam yuk. (Yer ile
goglin diigimii/ortak noktas1 yok.) Bir baska atasoziinde ise yer ile gok arasindaki
mesafeye vurgu yapilmaktadir. Cir bilen kiiknin arasi tic min yillik yul. (Yer ile

gbgiin aras1 ii¢ bin yillik yol.) (Isenbet, 2010: 270).

Tiirk diisiince sistemine gore gokylizii ve yeralti birgok katmandan olusur.
Tatar Tiirklerinin halk anlatilarina bakildiginda gok, bazen alt1 bazen yedi kat olarak
disiiniilmustiir. Yirtislik destanina gore gok alti kattan olusmaktadir (Urmangi,
2007a: 152-153). Ancak olmayacak bir is i¢in bosuna yapilan ugrasi ifade etmede

kullanilan bir Tatar atasoziinde ise gok, yerle ayn1 sekilde yedi kat olarak verilmistir.
Cidi kat kiik, cidi kat cir, Yedi kat gok, yedi kat yer,
Cigalmiyga yori bir. Cikamayinca yiiriiyiiver (Isenbet, 2010: 270).

Bir bagka atasdziinde de gdgiin katmanlar1 kastedilerek gok tistiinde gdgiin
bulundugu belirtilmektedir. Kiik dstinde kiik bar, tiire dstinde tiire bar. (GOk tstlinde

gok var, tore iistiinde tore var) (Isenbet, 1967: 332).
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2.3. Kozmik Unsurlar

Genel Tiirk mitolojisinde oldugu gibi Tatar mitolojisinde de kozmik unsurlara dair
anlatilar olduk¢a siirlt sayidadir. Genellikle ay, giines, gok, kutup yildizi,
takimyildizlari, z6hre yildizi hakkinda olan bu efsaneler, bu kozmik unsurlarin
yaratilisindan ziyade onlarin bazi1 Ozelliklerini agiklamaya yoneliktir. Ayin
yiizeyindeki sekiller, ay ve giines tutulmalari, ay ve gilinesin hareket etmelerinin
sebebi, yer ile gogiin birbirinden ayrilmasi gibi konulara bu efsane metinlerinden

ulasilabilmektedir.

2.3.1. Koyas (Giines)

Giines, insanoglunun giinliik yasantisinda aktif rolii olan ve her giin miisahede ettigi
yagsamsal kozmik unsurlardandir. Dolayisiyla ilkel insan i¢in Tanr1 olarak tasavvur
edilmesi en muhtemel varliklardandir. Nitekim kadim toplumlardan Siimerler Giines
icin Ra, Dingir, Utu, Babar, Nin-Uras, Mesarru isimlerini kullanarak onu
Tanrilastirmistir. Araplar giinese Samas/Semes (Sems) demislerdir (Uraz, 1992: 28).
Benzer sekilde Japon mitolojisinde Amaterasu (Nauman, 2009: 127), Yunan
mitolojisinde Helios (Bayladi, 2005: 194) isimleri ile kutsallastirilip Tanrilastirilan
Giines, Tirk mitolojisinde de go6glin yedinci katinda oturan Giin Ana olarak

gecmektedir (Beydili, 2005: 227).

Ancak Tiirklerin giinliik yasamlarinda belirleyici rolii olan Giines’in Tanr1
olup olmadig: tartisilan konulardan biridir. Beydili’ne (2005: 227) gore Tiirkler
Giines’e tapmamistir fakat onu kutsal kabul etmislerdir. Arastirmaci, Hunlarin
Glines’e saygi gosterip kurbanlar sunmasi, dinl merasimlerin doguya dogru
yapilmasi, hakanin cadirinin doguya dogru acilmasi gibi Giines ile ilgili olarak
kaynaklarda aktarilanlarin, Tiirklerde Giines’in kutsalligina isaret ettigini belirterek

biitiin bunlarin Giines’in Tanr1 oldugu anlamina gelmedigini sdylemektedir.

Gumilev ve Seyidov gibi bazi arastirmacilar Tiirklerde 6zgiin bir sekilde
Giines kiiltiiniin oldugunu belirtmektedir. Seyidov, tangri sézciigiiniin kokiiniin
tan(g) oldugunu belirtir. Tan sozciigii pek ¢ok Tiirk lehgesinde giinesin dogdugu
yerdir. Dolayistyla Tanr ile giines irtibatlandirilmaktadir. Bazi Tiirk boylarinda
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Glines acik bir sekilde goksel Tanrilardandir. S6z gelimi Yakutlarda en ulu Tanri
olan Uriii Ayn Toyon’un karis1 Kiin Kiibey Hotun’dur. Diinyay1 1sitir, temizler ve
hayatin devamliligin1 saglar. Tirklesmis eski Sayan Ogurlarinin atalar1 olan

Ngasanlar yilda iki kere Giines 1s1g1na kurban kesmekteydi (Coruhlu, 2010: 22-24).

Tatar mitolojisinde genel Tiirk mitolojisinde oldugu gibi Giines ile ilgili pek
cok inang¢ unsuru mevcuttur. Bunlardan ilki Giines’in yaratilis sirasi ile ilgilidir. Bir

Tatar atasoziine gore Giines, Ay ile birlikte ilk yaratilan varliktir.
Evvel baslap ni bitti? [lk olarak ne yaratild1?

Ay bitti de kon bitti. Ay yaratild1 da gilines yaratildu.
(Isenbet, 2010: 277).

Tatar halk anlatilarinda Giines, bazen Tanri1 olarak goriiliirken bazen de
sadece bir astral unsurdur. Bir Tatar efsanesine gore yer, su ve riizgar bir araya gelip
Giines’e sikayette bulunmaya karar vermisler ve Giines’e bir mektup yazmislar: “Ey
biiyiik padisah deyip yazmis yer, ne zamandir ben bekleyip duruyorum. Simdi
yaslandim. Genglik donemlerim gecti. Artik dinlenmek istiyorum. Sen benim bu
hareket halinde olusumu durdurup yatmama, dinlenmeme izin ver demis. Ayni
sekilde riizgar da Giines’e; ben artik yeryiiziiniin bir bagindan digerine hareket edip
durmaktan yoruldum. Benim de dinlemeye ihtiyacim var. Ustelik ¢ogu insanlar ev
catilarin1 pargalamami, denizde dalgalar ¢ikarmami ayipliyor. Sen bana dinlenip
durmak i¢in miisaade et, demis. Son olarak su da, dinlenmeksizin akmaktan dolay1
sikayette bulunmus ve durmak i¢in izin istemis. Bunun {izerine Giines diistinmiis ve
sOyle demis. Yeryiiziinde yasayan biitiin canlilar1 toplayip onlara soralim. Eger hepsi
izin verirse benden de size izin demis” (Giylecitdinov, 1987: 238-239). Bu efsanede
yer, rlizgar ve suyun yaptiklar isi durdurmak i¢in Giines’ten miisaade istemeleri

Giines’in Tanr1 olarak tasavvur edildiginin sembolik kalintisidir.

Gilines’e tapinmanin somut diyebilece§imiz bir baska 6rnegi de Bolgar
sehrine gelen Abdiissems isimli kisi ile ilgili efsanede goriilmektedir. Efsaneye gore
200 asker ile Bolgar’a gelen Abdiissems, Giines’e tapar, Allah’a inanmazmis, bu
yiizden yerli halkin da Giines’e tapmasi i¢in emir vermis. Bir gece riiyasinda

Abdiissems’e kendisinin Abdurrahman oldugu, bu yiizden Allah’a tapinmasi
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gerektigi bildirilir. Bunun {izerine falcilar1 toplayan Abdiissems, bir ay boyunca
dininden vazgegmez. Bir ay sonunda Hizir aleyhisselam gelip riiyasin
yorumlayacagini sOyler. Bunun iizerine Abdiissems Giines’e tapinmaktan vazgecip

ailesini ve askerlerini Allah’a tapmaya mecbur eder (Giylecitdinov, 1987: 26).

Baska bir efsanede ise Allah, Giines’e dogudan batiya dogru hareket etmesi
emrini vermis. Ancak Giines hareket etmek istememis. Bunun iizerine yarasa, neden
Allah tarafindan hareket etmesi emri verildigini Giines’e agiklar (Giylecitdinov,
1987: 241). Bu efsanede 6ncelikle Giines’in ilk zamanlar sabit oldugu, daha sonralari
Allah tarafindan ona hareket etmesi emri verildigi anlagilmaktadir. Burada da onun

Tanr1 (Allah) emrindeki bir astral unsur oldugu anlasilmaktadir.

Arkeolojik kalintilarda Giines ile Tanri’min irtibatlandirildigt unsurlara
rastlanmistir. S6z gelimi Hazar Kaganligi’nda devletin sembolii olan Giines’e, Altin

Orda doneminde Tengri sembolii olarak mezar taslarinda rastlanmaktadir (Davletsin,
2013: 21).

Tatar atasozii ve deyimlerinde de Giines ile ilgili inanglara ait izler gérmek
miimkiindiir. Koyas bar da kon bar, kén bar da tiriklik bar. (Giines var da giin var,
giin var da dirilik (canlilik) var.) Bu atasoziiniin tam tersi olarak, koyas yuk, kon yuk,
kon yuk tiriklik yuk. (Gines yok, giin yok, giin yok, dirilik yok.) Bir baska
atasoziinde Giines’e dua edildiginin izlerine rastlanmaktadir. Kiizini agsan konni eyt.

(Goziinii agsan Giines’i an) (Isenbet, 2010: 271-272).

Tatarlarda Ay ve Giines tutulmalar ugursuzluk alameti olarak kabul edilirdi.

Giines tutulmasini mitik donemlerdeki unsurlarla tarif eden bir Tatar bilmecesi

sOyledir:

Albasti kiikni basti, Albast1 gogii basti,
Kuyasni yotti, Giines’i yuttu,

Cir posti, Yeryiizii pustu,

Avizin a¢gmiy albastini upti Agzim1 agmadan Albast’y1 yuttu (yedi) (Mehmutov,
1977: 50).

Bu bilmecede Albasti’nin gogii basarak Gilines’i yuttugu, yeryiiziiniin de
pusuda bekleyerek agzini agmadan Albasti’y1 yuttugu sdylenir. Demek ki Tatarlarin
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tasavvurunda Gilines tutulmasinin sebebi, kotii ruh olan Albasti ile Giines’in

miucadelesidir.

Gerek halk anlatilarindan gerekse arkeolojik kalintilardan yola ¢ikarak
denilebilir ki Tatarlarda Gilines’in Tanr1 olup olmadigr konusu Genel Tiirk
mitolojisinde oldugu gibi tartismalidir. Bazi anlatilarda doganin dongiistiniin
Giines’in elinde oldugu, dolayisiyla Giines’e tapiildigi goriiliirken, bazi anlatilarda

ise Glines’in, Tanr1’nin yonetimindeki astral bir unsur oldugu anlasilmaktadir.

2.3.2. Ay

Tiirk halk anlatilarinda Ay, genellikle kimsesiz kizlar1 yanina alarak eziyetten
kurtarmas1 ve kurt, ayr gibi hayvanlar ile yedi basli devin kendisini yemeye
calismasindan dolay: sekil degistirmesi bakimindan ele alinmaktadir. Bayat (2007:
272), astral unsurlardan Ay’ gogebe toplumlar tarafindan bir donem Tanri olarak
kabul edildigini belirttikten sonra Tiirklerdeki Ay Tanri inancinin Gok Tanrt dini
doneminde ¢ocuklarin ve kadinlarin koruyucusu olan Umay Ana’ya doniistiigiinii
sOyler. Memluk Tiirklerine ait bir efsaneye gore magaraya dolan ¢amurdan olusan ilk
insanin ismi Ay Atam’dir. Daha sonra olusan ilk kadinm ismi ise Ay-va’dir (Ogel,
2010a: 200). Yakutlarda Ay’in bir ruhu olduguna ve insana dair 6zellikler tasidigina
inanilmakta idi. Yeni ay dogmadan diigiinler yapilmaz, birisi 6ldiikten sonra yeni bir
ise baglamamaya dikkat edilirdi (Dilek, 2012: 30). Benzer sekilde Roux (2011a: 44)
da Tirklerde Ay biiylidiigii siirece bir eylemde bulunulmadigini, 6zellikle savas
basglatilmadigin1 belirtir. Beydili (2005: 76), Cin kaynaklarina dayanarak eski
Hunlarda Ay’a 6vgiiniin baslica ibadetlerden oldugunu sdyler. Bayat (2007: 268) ise
Ay’in diinyaya yakinligi, daha ¢ok bilinen sema cismi olusu, gokte yerinin ve
seklinin siirekli degismesi ve geceleri ¢ikarak diinyayr aydinlatmasindan dolay:
baslangigta mitkkemmellik simgesi oldugunu ve Giines ile birlikte yaratilisin kaynagi
olarak tasavvur edildigini belirtir. Ay merkezli inang¢ sistemlerinin bu dénemden
kaldigin1 ifade eden Bayat’a gore Giines mitinin etkinlik kazanmasindan dnce Ay,

evrenin tek giicii idi.

Halk anlatilarinda Giines ile birlikte ilk yaratilan varligin Ay oldugu belirtilir.

Bir Tatar efsanesine gore bu iki astral 6ge, bir babanin beddua ettigi iki kizidir.
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Efsane kisaca soyledir: Bir kisinin iki kizi1 varmig. Kizlar genellikle
anlagamiyorlarmig. Ay ismindeki kiz daha ¢ok yaramazliklar yapip giinesi rahatsiz
edermis. Buna kizan babalari: Ben sizi birbirinizi gormeyecek hale getireyim. Ay
kizim, sen kara yiizlii olup kal, giines kizim sen da ak yiizlii ol. Hep beni hatirla,
demis. Boyle demesiyle iki kiz goge ucup c¢ikmis. Bu vakitten sonra kardesler
birbirini gérmeden yasarmis. Glines, ay1 gormeyi dilese ay yeraltina batarmis, ay
giinesi gormek istese giines ufuktan kaybolurmus. Bu sekilde gilindiiz ile gece

birbirini takip etmis ve gokyiiziinde Giines ile Ay var olmus (Zakirova, 2003: 46).

Urmangi (2005: 39), baz1 bilim adamlarina gére Bolgar’da Giines ve yildizlar
gibi Ay’mn da ilah olarak kabul edildigini, aya tapinildigini, kurbanlar sunuldugunu
belirtir. Bir Tatar atasoziinde Ay, Tanri olarak nitelendirilmektedir. Kirsiz ay, monsiz
hoday. (Temiz Ay, kaygisiz Huda.) Bir bagka Tatar atasoziinde ise Ay’a bakilarak
ant i¢ildigi belirtilmektedir. Ayga karap ant itu, gasiklar yulasi. (Ay’a bakip ant
igmek agiklarin gelenegi) (Isenbet, 2010: 273-274).

Tatar halk anlatilarinda Ay ile Giines’in iliskisine ve aymn yiizeyindeki
sekillere dair anlatilar bulunmaktadir. Ay bilen Koyas isimli masalda Ay ve Giines ilk
zamanlar ayn1 yerde durmak isterler. Bunun i¢in biitiin kuslarin buna riza gostermesi
gerekir. Ancak yarasa bunu kabul etmez. Nedenini sorduklarinda giines degen yerde
ekinlerin 1y1 yetisecegini, riizgarin tek yonden esecegini; glinesin degmedigi yerlerde
bunlarin olmayacagini sdyler. Bunun iizerine Giines ile Ay’ ayni1 yerde durmamasi
gerektigine karar verirler. Yarasa yiiziinden istegi gergeklesmeyen Giines, yarasaya

kizip onu kendi aydinliginda ugurtmayacagimi soyler (Gatina, Yermi, 1977: 110).%

Tatarlar Ay’ yiizeyindeki sekilleri, kalbur ile su tasiyan kiza
benzetmislerdir. Efsaneye gore Zohre isimli kizin annesi 6liince, babasi baska bir
kadinla evlenir. Bu kadin Zdhre’ye her tiirlii isi yaptirip ona eziyet eder. Is olmadig
vakitlerde ise kiza kalbur ile su ¢ektirirmis. Ayl bir gecede kalburla su getirmeye
giden Zohre sOyle yalvarir: Ey Hudayim, yerde boyle 1zdirap i¢inde yasayacagima
beni aya gonder. Zohre nin duasi oracikta kabul olur. Babasini 6zledigi vakitler Ay

dogdugunda yeryiiziine bakip dururmus (Giylecitdinov, 1987: 232-233). Bu efsane

*2 Masal oldugu belirtilen bu anlatnin efsane olarak degerlendirilmesi daha uygundur.
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atasOzii olarak da Tatar kiiltiirlinde yasamaktadir. Ayda kéyenteli kiz bar. (Ay’da
kalburlu kiz var) (Isenbet, 2010: 273).

Netice olarak, Tatar halk anlatilarinda Ay ile ilgili metinlerde Ay’in
yaratilisindan ziyade gece goriinmesinin, Giines ile bir arada bulunamamasinin
sebebi ve yiizeyindeki sekillerle ilgili inaniglar bulunmaktadir. Bunun diginda
ozellikle atasozlerinde, Ay’in Tanr1 olarak tasavvur edilmis olabilecegine dair izlere

de rastlamak mumkindiir.

2.3.3. Yesin (Yildirim)

Gokyliziinde olusup yeryliziinde nihayete eren bu doga olay1 ilkel insan i¢in gizemli
oldugu kadar korkucu idi. Tiirk mitolojisinde bazen Tanri’nin cezalandirma araci
olarak goriilen Yildirim, bazen de bir insana, hayvana veya baska bir seye carptigi
zaman onu kutsal kilmaktadir. Yakutlarda gogiin altinci katinda bulunduguna
inanilan 151k ve yildirim tanrisinin adi Aan Caahin’dir. Kamgili olarak tasavvur
edilen bu Tanri’nin kamgist yildirnmdir. Yeryiiziindeki bitkilerin koruyucusu olan
Aan Caahin, bitkilere zarar vermek i¢in yeryiiziine inen kotii ruhlart kovalar (Dilek,
2014: 12). Tuva Tirklerinde kam, hastaliga sebep olan kotii ruhlari korkutmak igin
onlar1 yildirimla tehdit eder: Cangilanar tarap ¢orgar, ¢annik bile ¢irtipter men

(yanlara dagilin, yildirimla vururum).

Uraz’m Tiirk Mitolojisi (1992: 36) isimli ¢alismasinda Urenha, Kazan-Kirgiz
kadinlarinin ilkbaharda ilk simsek caktigi ve gok giirledigi zaman c¢adir ¢evresinde
stit, ayran, kimiz dolu kaplar1 dolastirarak sag1 toreni yaptiklari belirtilmigtir.
Miisliiman Tiirklerden Bagkurt kadinlari ise simsek ¢akarken siit ve ayran gibi beyaz

ickileri orterek saklarlar. Inanglarina gére siit ve ayrana yildirim diisermis.

Diger Tiirk boylarinda oldugu gibi Kazan Tatarlarinin mitolojik inanglarinda
da yildirim ile ilgili izlere rastlamak miimkiindiir. Tatarlarin inanglarina gore,
yildirnmin ¢arptigi agacin insaat isinde ve yakit olarak kullanilmasi yasakt.
Yildirimla 6ldiirtilen kisinin, Tanri’nin sevdigi kulu oldugu diistintiliirdii. Yildirimin
carptigr agacin i¢inden aliman kivileim, ilag olarak kullanilirdi. Kazan Tatarlar,

Udmurtlar ve Cuvaslarin geleneklerine gore yildirimla yakilan atese dokunulmaz ve
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bu ates su ile sondiiriilemezdi. Bu atesi sondiirmek i¢in siyah inegin siitlinii
kullanmak gerekirdi. Baskurt, Tatar, Cuvas, Mordva ve Sibirya’daki Tirk dilini
konusan halklarin inanglara gore yildirim, Tengri’nin kotii giiclerle miicadelesinin
sonucudur. Tanri, ucuna ates taslar1 baglanan kamgcili melegini gonderir. Bu ates
taglar1 kamgidan koparak yildirim olusturmakta ve seytana carpmaktadir. Yildirimin
carptig1 taslar, bir daha yildirnm c¢arpmasin diye nazarlik olarak kullanilirdi
(Davletsin, 2013: 33-34). Urmangi (2005: 139-140), Tatar Tirklerinde simsek ile
ilgili olarak soyle bir inanisin oldugunu belirtir. “Simsek caktiginda Seytan ormana

diisse Ubrr, suya diisse Su Anasi, yere diisse Albasti olur.”

Ibn Fadlan’in yildirimla ilgili olarak Bulgar Tiirklerinin inanglarma dair
aktardiklarina gore Bulgarlarin iilkesinde bir eve yildirim diiserse ona yaklagmazlar,
onu ve icinde bulunan insan ve esyay: telef oluncaya kadar dylece birakirlar. “Bu
Allah’in gazabina ugramis” derler (Sesen, 2013: 30). Benzer durum Mogollarda da
gecerlidir. Plano Carpini, Mogollarda bir kimse yildirim ¢arpmasi neticesinde dlmiis
olursa ¢adiri, yatagi, arabasi, kegceden Ortiileri ve dlenin diger esyalar artik kirlenmis
oldugundan kimsenin onlar1 almadigini1 veya dokunmaya cesaret edemedigini belirtir

(Ayan, 2015: 55).

Tanri’nin cezalandirma araci olarak goriilen simseklerden sakinmak igin
Tanr’ya dua edilirdi. Bununla ilgili baz1 Tatar atasozleri sOyledir: Kiik kiikremese
mucik ukimnmuy. (Gok giirlemese dua okunmaz); Kiik kiikremice, Alla dimiler. (Gok

giirlemeyince Allah demezler) (isenbet, 2010: 337).

Tatar Tiirklerinin yildirimla ilgili inanglart onlarin bu doga olaymi Tanrilarin
bir cezalandirma veya miikafatlandirma araci olarak gordiiklerini gdstermektedir. Bu
durum yildirim ¢arpmasi ile ilgili pek ¢ok ritliel ve inang unsurunun gelismesini

beraberinde getirmistir.

2.3.4. Timirkazik (Kutup Yildizi)

Tatar Tirkcesinde Kutup Yildizi anlaminda kullanilan 7imirkazik s6zciigi birebir
Tiirkiye Tiirkgesine aktarildigi zaman Demirkazik anlamina gelir. Kutup Yildizi’nin

Demirkazik olarak algilanmasi bu yildizla ilgili bir efsanenin varligina isaret
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etmektedir. Kutup Yildizi, Tiirk disiince sisteminde gokte hi¢ kimildaman
durmasindan dolay1 gogilin diregi, gogiin kapisi olarak diisiiniilmiistiir. Bu yildizin
yakininda Kii¢iikay1 ve Biiyiikayr burglar1 vardir. Efsaneye gore Biiyiikayi’nin yedi
yildiz1 a¢ kalmis kurtlardir. Kiiglikay1r burcunun Kutup Yildizi’na yakin kismindaki
iki y1ldiz ise Kutup Yildizi’na baglanmis olan Akbuzat ve Gokbuzat’tir. Yedi kurt bu
iki at1 yakalamak icin kovalayip dururmus (Ogel, 2010a: 170-171). Bu yildizlarla
ilgili bir Tatar bilmecesi soyledir: Kazikka beylengen iki atim duliy, dulasa da bir
tireden kite almiy. (Kaziga baglanmis iki atim 6fkeyle kurtulmaya ¢alisiyor, ne kadar
ugrassalar da bir yere gidemiyorlar.) Bu bilmecenin cevab1 Kutup Yildizi, Akbuzat
ve Kokbuzat yildizlaridir (Mehmutov, 1977: 40). Altayin Sayin Siime destaninda
hanin kizin1 alabilmek i¢in yedi akbiiz at1 yakalamak zorunda kalan Altayin Sayin
Stime, atlar1 yakalamak istediginde atlar goge ugup kagmaya calisir. Altayin Sayin
Stime atina atlayip onlar1 gégiin tigiincii katinda yakalayarak yalaga baglar (Urmangi,
2007a: 181). Bu sahne Tiirk mitolojisindeki Kutup Yildizi’na bagl atlar1 kovalayan

kurtlari/hirsizlart andirmaktadir.

Tatar mitolojisi incelendiginde Kutup Yildiz1 ile ilgili genel Tiirk
mitolojisindeki efsanelere ve bu yildizin goksel bir varlik olarak kabul edilisine dair
izlere rastlamak miimkiindiir. Ozellikle Tatar atasozleri bu yildizla ilgili inanglara
dair pek ¢ok ipucu sunmaktadir. Tabinsan Timirkazikka tabin. Ana yoldizlar da
tabina. (Tapinirsan Timirkazik’a tapin. Ona yildizlar da tapinir) (Urmangi, 2005: 41).
Bu atasoziinden mitsel inanglarda canli varliklar olarak kabul edilen yildizlarin
Kutup Yildizi’na tapindigi, dolayisiyla Kutup Yildizi’nin biitiin yildizlarin Tanrisi
oldugu anlagilmaktadir. Ancak bir varligin Tanr1 olarak kabul edilmesi i¢in onda
yaraticilik vasfinin bulunmasi gerekir. Bu durum, siirekli hareket halinde olan
yildizlarin sabit olan Kutup Yildizi’nin etrafinda doniiyormus gibi algilanmasindan

kaynaklanmig olabilir.

Yine bir bagka atasoziinde Tatar Tirklerinde Yedigen yildiz olarak bilinen
Biiyiikayr burcunun yedi kere donmesine ragmen Kutup Yildizi’nin yerinden
kipirdamadigr belirtilir. Cidigen yoldiz - cidi eylene, Timirkazik urininda. (Cidigen
Yildiz (Biiyiikay: takimyildiz1) yedi kere doner, Timirkazik kendi yerinde) (isenbet,
2010: 275). Kutup Yildizi’nin ulu ata olduguna dair bir atasozii soyledir.
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Ala tan, bola tan, Ala tan, bola tan,
Timirkazik olatan. Kutup Yildizi ulu atan (isenbet, 2010: 274).

Gogiin arkasinda oldugu diisiiniilen Kutup Yildizi adeta gogiin ardinda

yasayan bir Tanr1’dir.
Kiik arkasi Timirkazik Gok arkast Kutup Yildizi*? (Isenbet, 2010: 275).

Bu yildizin eski toplumlarda en 6nemli islevi 6zellikle gece yolculuklarinda
yol gosterici olmasi idi. Sabit duran Kutup Yildiz1 her zaman kuzeyde oldugundan

yon bulmayi kolaylastirmaktaydi. Bu durum Tatar atasizlerine sdyle yansimistir.

Ayga karap adassan, Ay’a bakip yolunu sasirsan,

Atinmi Timirkazikka beyle. Atim1 Kutup Yildizi'na bagla (Isenbet, 2010:
276).

Akbuzat yoldiz, Akbuzat yildiz,

Kiikbuzat yoldiz, Gokbuzat yildiz,

Timirkazik bir yalgiz. Kutup Yildiz1 tek yalmz (Isenbet, 2010: 274).

2.3.5. Diger Yildizlarla ilgili inanglar

Tiirklerin ilkel donemlere ait inanglarina gore gogiin kutsal olmasi gibi gokteki
kozmogonik varliklar da kutsaldi. Cinkii gokyliziindeki olaylarin, varliklarin
dogrudan yerylizii ile ilgili oldugu disiiniiliirdii. Bu ylizdendir ki diger Tiirk
boylarinda oldugu gibi Tatar Tiirklerinde de her kisinin gokte bir yildizi oldugu
inanci mevceuttu. Yildiz kaydiginda birinin diinyaya geldigine yahut 6ldiigline
inanilirdi. Tatar Tiirk¢esindeki yoldiz atilu (yildiz kaydi), yoldizi siinii (y1ldiz1 sondii)
ifadelerinin Oliime isaret etmesi yildizlarla ilgili bu inangtan kaynaklanmaktadir
(Zakirova, 2003: 49). Bu konudaki bir Tatar atasozii soyledir: Yoldiz atilgann
kiirsen, iizin bil de tik tor. (Yildiz kaydigin1 gordiiginde kendine bak, dik dur)
(Isenbet, 2010: 274).

* Altay halklarinin inanglarina gére Kutup Yildizi gégiin besinci katindadir. Saman, Tanr1’ya ulasma
yolculugunda en fazla bu kata kadar ¢ikabilir. Uno Harva, Altay Panteonu Mitler, Riiieller, Inanglar
ve Tanrilar, (Cev. Omer Suveren), Dogu Kiitliphanesi, Istanbul 2014, s.37.
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Pek cogunun efsanesi giiniimiize ulagsmasa da basta atasdzleri olmak {izere
Tatar halk anlatilarinda yildizlarla ilgili inang izlerine rastlamak miimkiindiir. Halk
anlatilarinda hakkinda az da olsa bilgi verilen yildizlar sdyle siralanabilir: Zohre

yildizi, Culpan yildizi, Yedigen yildiz (Biiyiikay1 burcu).

Zohre Yildizi, Tatar mitolojisinde Ay’ yanindaki yildizin ismidir. Bu yildiz
ile ilgili efsane giiniimiize degin korunabilmistir. Efsaneye gore “Cok giizel, ¢caliskan
ve becerikli bir kiz olan Zohre, livey annesinin kendisine ¢ektirdigi her tiirlii 1zdiraba
katlanmaktadir. Zohre’ye pek ¢ok agir isler yaptiran iivey annesi, onu is olmadigi
vakitlerde de kovalarla suya gonderir. Su tasimaktan bitap diisen Zohre, derin
diistincelere dalar. Zohre’yi her zaman takip eden bir yildiz varmis. Bir giin bu yildiz
Zohre’ye yaklasip 1siklari ile onu nurlandirarak Ay’a cikartir. Uzerindeki su
kovalariin aniden ¢ok hafifledigini géren Zohre, gozlerini agtigi vakit kendisini
Ay’da goriir. Bugilin bile Ay’a dikkatli bakildiginda kovalarla su ¢eken Zdhre kiz
goriiniirmils.  Siirekli Ay’in yaninda dolasan yildiz, Zohre’yi Ay’a yiikselten
yildizdir. Bu yildizi, Zoéhre Yildiz1 olarak adlandirirlar” (Giylecitdinov, 1987: 233-
234).

Ay’in yaninda bulunan Zoéhre Yildiz: ile ilgili izlere Tatar atasézlerinde de

rastlamak mimkiindir.

Ay yaninda Zéhre yoldiz, Ay yaninda Zdhre Yildiz,
Cakrim cakrim arast. Cakrim cakrim arasi (Isenbet, 2010: 276).
Zohre aynin yoldas. Zohre Ay’ yoldasi (Isenbet, 2010: 277).

Tatar halk anlatilarinda efsanesi giinlimiize ulagsmayan ancak atasézlerinde
siklikla karsimiza ¢ikan yildizlardan biri Culpan Yildizr’dir. Tiirkiye ve Azerbaycan
Tiirklerinin Coban Yildiz1 dedikleri bu yildiza, Kirgizlar ve Ozbekler Colpan,
Mogollar Tsolman, Buryatlar ise Solbon derler. islam astronomisinde Ziihre adiyla
bilinen bu yildiza Tatar Tirkleri ise Culpan derler (Bayat, 2007: 292). Bunlarin
disinda Kervankiran ismi ile de bilinen Culpan Yildizi tan vaktinin habercisidir.

Tatar halk anlatilarinda bu y1ldiz tan vaktinde gdgiin sultani olarak nitelendirilir.
Tan kiizi Culpan Tan gozli Culpan

Tan kiiginde ul sultan Tan gogiinde o sultan (Isenbet, 2010: 275).
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En eski Tiirkge adi yediger olan Biiyilk Ayr Burcu, Yeniseylilere gore dort
geyik ve li¢ avcidan olusmaktadir. Orta ve Bati Asya’da ise bu burg, yedi kardes
veya yedi han olarak diisiiniilmiistii (Ogel, 2010a: 208-209).44 Tirk diinyasinda
hakkinda pek c¢ok efsane anlatilan Biiyiik Ay1r Burcu Tatar atasozlerinde Tiirk

diinyasi ile benzer sekilde Cidigen Yildiz olarak anilmaktadir.

Biiyiikay1 burcunun yedi yildizdan olusmasiyla ilgili atasozii soyledir:
Cidigen yoldiz cidi imis Yedigen yildiz yedi imis
Cidi sanasan, cavap imis. Yedi saysan cevap yedi imis.

Bagka bir atasoziinde, Cidigen yoldiznin koyrigi tanga sizilir. (Yedigen
yildizin kuyrugu tan vaktinde goziikiir.) denmektedir. Bir diger atasoziinde ise

Yedigen yildiz yedi kopuza benzetilmistir:
Cidigen yoldiz cidi kubiz. (Yedigen yildiz yedi kopuz) (Isenbet, 2010: 275).

Siirsel bir dille sdylenen, Biiyiikay1 burcu, Zohre Yildizi, Culpan Yildizi,
Oniki Yildiz ve Kutup Yildiz1 hakkindaki atasozii soyledir:

Cidigende cidi kiz, Biiytikay1 burcunda yedi kiz,

Ay yamnda Zéhre kiz, Ay yaninda Zohre kiz,

Tan yaminda Culpan kiz, Tan yaninda Culpan kiz,

Uniki yoldiz, uniki kiz, Oniki y1ldiz, oniki kiz

Timirkazik bir yalgiz. Kutupyildiz1 tek yalmz (Isenbet, 2010: 277).

Bu atasoziinde on iki kiz oldugu belirtilen on iki yildizin efsanesi soyledir:
Bilerde yasayan Tirismal Hoca ve on iki kiz1 diismandan kurtulmak i¢in Mercen’e
kadar giderler. Burada diismani engellemek i¢in yalin ayak toprak tasiyarak yeni bir
dag olustururlar. Ancak diismandan kacis olmaz. Diisman, hocay1 ve on iki kizin1 bu
dag basima diri diri gdmmek ister. O esnada kizlar on iki y1ldiz olup gége yiikselirler.

Tirigsmal Hoca ise dagin etegindeki suya karisarak akip gider. Halihazirda da bu

* Tuva Tiirklerinin inanglarina gére hastaliklardan kurtulmanin bir yolu da Yedigir ilahmimn kutsanip
kamlanmasidir. Kam tarafindan gerceklestirilen bu térende Yedigir yani Biiyiikay1 burcu i¢in sunlar
soylenir: “Dokuz gokten yarlikli, dolambagh yollardan, duraklayarak diisen yildizlarim, Yedigir
Tanr1! Yedi kaganin yarlifiyla, yedi Tanr1 yayildi. Dizilip yukarida yiiriiyen yildizlarim, yedi yone
kurban sunuyorum” Janyl Myrza Bapaeva, Tuva Samanizmi, Kémen Yayinlari, Konya 2013, s.146.
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nehrin bagladigi kaynak kutsal kabul edilmektedir (Giylecitdinov, 1987: 37-38). On
iki y1ldizla ilgili bir bilmece soyledir.

Biz, biz, biz idik, Biz biz idik,

Biz uniki kiz idik, Biz on iki kiz idik,

Bir taktaga tizildik, Bir tahtaya dizildik,

Tan atkangi yuk buldik. Tan atinca yok olduk (Zakirova,2003: 48).

Tatar mitolojisinde yildizlarla ilgili olarak dikkati ¢eken en 6nemli husus,
yildizlarin 6nemli bir kisminin kiz olarak tasavvur edilmis olmasidir. Muhtemelen bu
yildizlarla ilgili efsaneler kayit altina alinamadan unutulmustur. Ancak izleri halen

halk anlatilarinda varligini1 devam ettirmektedir.

3. Insanin Yaratilis1 ve Tiireyisi

Yaratilis yoktan var edilmeyi ifade ederken tiireyis, yaratilmig bir varliktan
¢ogalmayu, tiiremeyi anlatmaktadir. Coruhlu (2010: 120), bu iki kavramin birbiri ile
karigtirildigini belirttikten sonra yaratilis efsanelerinde biitiin insanligin yaratilisinin
s0z konusu oldugunu, tiireyis efsanelerinde ise bazi boylarin yahut kavimlerin

atalarindan nasil tiirediklerinin anlatildigini sdyler.

Tatar mitolojisinde dogrudan insanin yaratilist ile ilgili bir anlati
bulunmamaktadir. Muhtemelen kayit altina alinamadan kaybolan antropogonik mitin
izlerine halk anlatilarinda da rastlanilamamaktadir. Bu durumun en 6nemli sebebi
dinlerin en 6nemli konularindan birisinin insanin yaratilisina dair anlatilar1 olmasidir.
Kabul edilen her dinin 1srarla {izerinde durdugu bu konu, mitik inangtaki

antropogonik metnin unutulmasini beraberinde getirmis olmalidir.

Kazan Tatar Tirklerinin halk anlatilarinda Bulgar Tirklerinin kokenine dair
tiireyis efsanesi bulunmaktadir. Tatar Tirklerinin daha dogrusu Bulgar Tiirklerinin
nereden geldigini anlatan bu efsane, Islami 6zellikler barindirmaktadir. Efsaneye
gore Nuh peygamberin ii¢ oglu vardir. Bunlardan birinin ismi Yafes’tir. Yafes’in
Gaziy, Torik ve Alip isimli ogullart olur. Yafes’in ogullar1 birbirinden giizel, giicli

yigitlermis. Bir siire gectikten sonra bu kardeslerin arasina seytan girer ve Gaziy ile
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Torik birbiriyle savasir. Savasta Torik, Gaziy’i yenince kardesler artik birlikte
yasamazlar. Torik, Alip kardesini de alarak biiyiikk soguk suyu olan bir nehrin
kenarma yerlesir. Alip gercekten yigit biridir. Istese, kii¢iik daglar1 bir yerden alip
baska bir yere koyar, eli ile at, sigir gibi biliyiik hayvanlar1 kaldirirmis. Bunlarin
yerlestigi yer, kara orman ve sazlikmis. Ozellikle yagmurlu giinlerde Alip’mn garigina
camurlar dolarmis. Sicak gilinlerde ise bu ¢amurlar kurur ve Alip’1 rahatsiz edermis.
Alip zaman zaman durup bu camurlar1 ¢ikartirmis. Bdylece yol kenarlarindaki

diizliiklerde kiiciik tepeler olusmus.

Alip bir giin ava ¢ikar, yolunu kaybeder, abisi Torik’in yanina dénemez.
Orman i¢inde yiiriirken bir su kenarina gelir. Bu su boyunda onunla ayni1 dili konusan
ancak Alip’a yabanci olan kisiler varmis. Alip burada yasar ve evlenir. Iki erkek
cocugu olur. Cocuklarina Bolgar ve Bortas isimlerini koyar. Alip gibi yigit olan
Bolgar ve Bortas biiyiidiikten sonra, ikisi bir yerde kale kurup yasamaya baslarlar.
Uzun yillar geger, bu iki kalede yasayan kisilerin sayisi ¢ogalir. Boylece ayni
tohumdan iki tiirlii halk olan Bolgarlar ve Bortaslar ortaya ¢ikar (Zakirova, 2003: 22-
23). Bu efsaneye gore Tatar Tiirkleri Hz. Nuh’un ogullarindan Yafes’in Alip isimli
oglunun soyundan gelmektedir. Efsanede dikkati ¢eken en Onemli nokta, Tatar
Tiirklerinin Yafes’in ogullarindan Torik’in degil Alip’in soyundan gelmis olmasidir.
Benzer sekilde Resideddin de Nuh peygamberin yeryiiziinii kuzeyden gilineye dogru
i kisma ayirdigini, birinci kismin kara tenli kisilerin neslinin geldigi Ham’a, ikinci
kismin1 Arap ve Farslarin nesil basi olan Sim’a ve {i¢iincii kismini ise biitliin Tiirk
halklarinin atasi olan Yafes’e verdigini soyler (Zakirova, 2003: 24). Ancak burada
Tiirklerin Yafes’in hangi oglunun soyundan geldigi belirtilmemektedir. Kasgarl
Mahmud ise Tiirklerin Yalavag Nuh oglu Yafes’in Tirk isimli oglundan tiiredigini
soyler (Atalay, 1998: 28).* Tatar Tiirklerinin tiireyisi hakkinda anlatilan efsaneler
dikkate alinirsa, Bulgarlar ile diger Tirk boylarmin Yafes’in farkli ogullarindan

tiiredigi anlagilmaktadir.

o Bigurin de Yafes’in, Hazar Denizi’nden Kore’ye kadar Orta Asya’da yasayan biitiin Tiirki halklarin
nesil bas1 oldugunu belirtir. Tiirik’in yedinci nesil torunlari ikiz dogar. Tatar ve Mogol. Babalari lli-
han, Tiirk yurdunu béliip Tatar’a ilin dogusunu, Mogol’a batisin1 verir. Mogoldan ii¢lincii nesilde
Karahan’in oglu biiyilk Oguzhan dogar. Akt. Ilsdyer Zakirova, Bulgar Cor: Halik Icati, Fikir,
Tataristan 2013, s. 25. Ancak burada belirtilen Tatarlarin Kazan Tiirkleri mi yoksa Mogol asilli
Tatarlar m1 oldugu belli degildir
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Tatarlarin nesil bagi olarak kabul ettikleri Alip, Tatar halk anlatilarinda farkl
sekillerde karsimiza ¢ikmaktadir. Bazi halk anlatilarinda Aliplarin, Yeciic Meciic
veya Gad neslinin kalintilart oldugu séylenmektedir. Zur Gevdeli Kisi (Blylik
Govdeli Kisi) efsanesinde Bolgar sehrine gelen ibn Fadlan, Bolgar padisahina bu
konu hakkinda bir soru sorar. Padisah, kendisine bir tiiccar tarafindan aktarilan su
sozleri soyler: “Ey padisah! Sudan bir kisi yiiziip ¢ikti, eger o bize yakin halklardan
ise bizim bu yerlerde kalmamiz miimkiin degil ve bizim bagka bir yere gdé¢mekten
baska caremiz kalmaz.” Bu sozler iizerine atina binip bu kisiyi gormeye giden
padisah onu soyle tarif eder: “Onun uzunlugu benim dirseklerim ile 6l¢iildiigiinde, on
iki dirsek olur. Basi en biiyiik kazanin biiytikliigii kadar, burnu ¢eyrekten fazla, iki

g0zl oldukea biiylik, parmaklarinin her biri ¢ceyrekten uzun.”

Padisah, kendisi ile konugmayan bu kisiyi kendi halki arasina yerlestirir. Bu
kisi hakkinda kendilerinden {i¢ ay uzakliktaki Baltik halklarina bir mektup yazar.
Kendilerine sdyle bir cevap gelir: “Bu kisi Yeciic Meciiclerdendir. Onlar bizden ii¢
aylik uzaklikta yasamaktadirlar. Onlar ile bizi deniz ayirir, ¢iinkii onlar denizin kars1
tarafinda yasarlar. Onlar vahsi hayvanlar seklinde miinasebette bulunurlar. Allah
onlar i¢in her giin denizden bir balik ¢ikarir ve onlarin her biri gelip yanindaki bigak
ile kendisine ve ailesine yetecek kadar kesip alir. Eger o kendine ve ailesine yetecek
olandan fazlasini alirsa onun i¢i hastalanir. Bazen bundan dolay1 6liirler. Bazen de
onlar baliktan kendilerine yetecek kadar alirlarmis, o balik geri doniip denize

girermis. Onlar bu sekilde gece giindiiz yagamlarini siirdiiriirler.”

Padisah, Ibn Fadlan’a bu kisi hakkinda sunlar1 sdyler: “O belli bir siire benim
yanimda yasadi ve sdyle oluyordu. Ona bir ¢ocuk baksa, o ¢ocuk 6liir, hamile kadin
baksa ¢cocugunu diisiiriirdii. Eger o, bir kisiyi ele gegirse, onu asla birakmaz, iki kolu
ile 6ldiiriinceye kadar sikardi. Bunu goriince, ben onu biiyilik bir agaca astirdim, o
burada 6ldii. Eger onun kemiklerini ve basini gérmek istersen sana gosteririm”
(Grylecitdinov: 1987: 22-23). Bu efsane ile Tatarlarin Alip’tan tiiredigine dair
anlatilan efsane arasinda benzerlikler bulunmaktadir. S6yle ki, her iki efsanede de
Alip denilen biiyiik govdeli insanlardan bahsedilmektedir. Gerek Yafes’in oglu Alip,
gerekse bu efsane de anlatilan kisi, ormanda kaybolduktan sonra bir su kenarina ¢ikar

ve orada kendisi gibi konusan insanlarla karsilagir.
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Bolgar Pehlivani isimli efsanede, Bolgar sehrinin yoneticisinin hizmetinde
olan biiylik govdeli bir kisiden bahsedilir. Bu kisinin Gadlar neslinden oldugu
soylenir. Yedi zirag*® uzunlugundaki bu kisi padisahin hizmetindedir.*’ Efsanenin
devaminda padisahin bu kisiyi savaslarda kullandigi, bu kisinin savasta yayalari
elindeki sopa ile oldiirdiigl, Tiirklerin onu gordiiklerinde korkup kagtiklar1 ancak
bdyle goriinmesine ragmen karakterinin ve yaptig1 islerin iyi oldugu sdylenir

(Grylecitdinov, 1987: 24).

Ehmer Daglarn ile ilgili anlatilan efsane de Alplerle ilgilidir. Efsaneye gore
Ehmer isimli son derece biiylik govdeli, cesur bir bahadir agaglart kesip ekin ekmeye
baglar. Bu kisinin ¢abatasii®® topraktan temizledigi yerlerde tepeler hésil olur.
Boylece Ehmer Daglari olusmustur (Sibgatullina, 1997: 129-130).*° Bu efsanede de
Yafes’in ogullarindan Alip’in anlatildig1 efsaneye benzer sekilde bir Alp’in, carigina
dolan ¢amuru temizlemesiyle daglarin, tepelerin olusumu anlatilir. Alplerin c¢arigina
dolan camuru temizlemesiyle olusan daglar hakkinda anlatilan efsanelerin benzerleri
Cuvas Turklerinde de mevcuttur. Efsanelerde bir ¢ocuk Alp, annesinin telkiniyle
cebine koydugu insanlar1 yerlerine birakirken ayakkabisina dolan toprag: ¢ikarir ve
bu topraktan tepeler, daglar olusur (Bayram, 2010: 175, 177, 262-285). Bunun
disinda Cuvas halk anlatilarinda bazi gollerin de olusumu Alplerle iliskilendirilerek,
bu gollerin Alpin ¢ignedigi ac1 kipse otunu tiikiirmesiyle veya Alpin gozyaslariyla
meydana geldigi belirtilir (Bayram, 2010: 165, 285-286).

Tatar halk anlatilarindan yola ¢ikarak Aliplarin yahut dev insanlarin
ozellikleri genel olarak soyle siralanabilir. Insanlar1 ve hayvanlari elleri ile alip
keselerine koyacak kadar biliyiiktiirler. Cariklarina dolan topraklar1 temizledikleri

vakit bu topraklar1 yigdiklar1 yer, dag veya tepe olur. Otlar arasinda yiiriir gibi

* parmak uglarindan dirsege kadar olan kisma denk diisen uzunluk Tatar Tilinin Anlatmali Siizligi,
Matbugat Yortt Nesriyati, Kazan 2005.

*" Defgiy hem Amn Sinlisi (Defgty ve Onun Kiz kardesi) isimli efsanede de Gad neslinden olan bir
alpten ve onun kiz kardesinden bahsedilir. Bu kisinin biiytikligii yedi dirsekten fazla imis. Defgiy
ismindeki bu kisi bir insanin kiigiik bir ¢ocugu koltugu altina almasi gibi atlar1 koltuk altina
kistirrmug. Efsaneyi anlatan kisi Defgly ile karsilastigini ve kendisiyle selamlastigini sdyleyip
kendisinin basinin Defgiy’in ancak alt kaburgalarina ulastigini belirtir. Defgiy’in kendisi gibi olan kiz
kardesinin, kocasini gégsiine bastirip kaburgalarint kirarak 6ldiirdiigii anlatilir. S. Grylecitdinov, Tatar
Halik Icati: Rivayetler hem Legendalar, Tatarstan Kitap Nesriyati, Tataristan 1987, s.24.

*8 Dénemin ayakkabist.

* Alp Dagi efsanesinde de dev ¢ocugu, carigina giren topraklari cikarinca dag olusur. S.
Gylecitdinov, Tatar Halik Icati: Rivayetler hem Legendalar, Tatarstan Kitap Nesriyati, Tataristan
1987, 5.250.
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ormanlardan geger, biiyiik ¢ukurlari, kiigiiciik gukurlar: atlar gibi gecerler. Dagdan
daga atlayarak ulagirlar. Yine bu efsanelerde insanlar, devlere gore kurt, oyuncak,
karinca kadardir. Dev anne babalar kendilerinden sonra insanlarin (kiigiik nesillerin)
gelecegini ve bu insanlarin kiyamete kadar yasayacagini belirtilir (Giylecitdinov,

1987: 250-252).%°

Tatar halk anlatilarinda Aliplar ile ilgili efsaneler incelendiginde, Tatarlarin
nesil bas1 kabul ettikleri Nuh’un oglu Yafes’in ogullarindan Alip ile ilgili efsanenin

muhtelif kisimlarinin bagka efsaneler igerisine yayilmis oldugu goriilmektedir.

3.1. insanoglunun Omrii

flkel insan icin merak edilen konulardan biri de diinyadaki canlilarin ve insanin
omriidiir. Omriin uzunlugunun ve kisaliginin biyolojik sebeplerinin bilinmedigi
donemlerde bu husus inang sistemi icerisinde agiklanmaya calisilmistir. Tiirk
mitolojisinde bu konu ile ilgili anlatilan bir Altay efsanesinde insanin omrii, Altay
Tiirklerinin yaratilis felsefesine uygun bir sekilde tasavvur edilmistir. Efsaneye gore
“insan1 yaratan Altay Kuday onun Omriinii kara sa¢1 agarana, ak disleri sararana dek
vermistir. Fakat insanin a¢ gozliiliigiinden dolay1 ¢ok uzun yasarsa yeryiiziindeki her
seyi yok edeceginden korkan Erlik, insanin yasini yetmis iki ile sinirlandirmistir.
Altay Kuday, Erlik’in bu kararmma uymayip hayvanlar toplayarak insanin yasim
arttirmay1 diistinmiis. Topladig1 hayvanlarin i¢inden, kapidan en son ¢ikanin séziinii
kabul edecegini sOylemis. Ay1 demis Ki, yalnizca yaglilar 6lsiin. Geyik demis Ki,
yalnizca kadinlar 6lsiin... Son olarak fare, genci de yaslis1 da 6lsiin deyince onun
dedigi kabul olunmus” (Muytiyeva, Cockina, 1996: 9-10). Insanoglunun émrii ile

ilgili bu Altay efsanesinin bir benzeri Tatar halk anlatilarinda da mevcuttur.

Kisi Gomiri Nigik Korilgan? (Insan Omrii Nasil Belirlenmis?) isimli Tatar

efsanesinde bazi hayvanlarin 6miirleri ile birlikte insanin ne kadar yasayacagi konusu

0 Seref el-Zaman el Mervezi’nin eserinde Kirgizlardan bahsedilirken bir adamin bir kayiga binip iig
giin gilines, y1ldiz, 151k gérmeden yol aldiktan sonra bir vadiye ¢iktig1, bu vadide uzun boylu ii¢ stivari
gordiigl belirtilir. Her bir stivarinin boyu uzun kargili bir mizrak kadardir. Yanlarinda inekler kadar
bliytik kopekler varmis. Bir cadirin iizerine attiklari bu adama yemeklerinden yedirmigler. Sonra
aralarindan biri bu adami alip yurdunun yakinina birakmis, hi¢ kimse bu insanlarin kim, ne cins
olduklarin1 anlayamamus. Ramazan Sesen, Islam Cografyacilarina Gore Tiirkler ve Tiirk Ulkeleri, 2.
Baski, Turk Tarih Kurumu, Ankara 2001, s. 71.
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anlatilmaktadir. Bu efsanede insan Omrii belirli araliklara boliinmiistir. Bu
araliklardan ilk yirmi yas insana ait olmakla birlikte diger yas araliklart bazi
hayvanlarin 6miirlerinden alinmistir. Efsanenin sonunda insanin émrii yetmis yas ile
sinirlandirilmistir. Efsane kisaca su sekildedir: Eski zamanlarda insanlar, hayvanlar
yasamaya basladiginda hepsi bir araya gelip toplanir. Bu toplantida hangi canliya ne
kadar 6miir verilecegi tartisilir. Insanogluna kaygisiz yasamasi icin yirmi yas verilir.
Ata ise kirk yas verilir. Ancak at, “bana kirk yas gerckmez, yirmi yas yeter, ben
insanlarin emrindeyim” der. Bunun iizerine atin yirmi yasi insanin yasina eklenir.
Daha sonra kopege yirmi yas verirler. Kopek ise “bana on yil yeter, ben her daim
sogukta yastyorum” der. Kopegin de artan on yili insanin yasina eklenir. Maymuna
yirmi yag verilir. Ancak maymun da bu yasin fazla oldugunu, kendisinin her zaman
zorluklar icerisinde yasadigini sdyleyip kendisine verilen yasin on yilin1 kabul eder.
Maymunun 6mriinden artan on yil da insana verilir. Son olarak kedi ¢agrilir ve ona
da yirmi yillik bir dmiir verilir. Fakat kedi de kendisi i¢in bu 6mriin fazla oldugunu,
yasaminin insana bagli oldugunu sodyleyip yirmi yilin on yilin1 kabul eder. Kediden

de artan Omiirle birlikte insanoglunun 6mrii yetmis yila ¢ikar.

Insanlar yirmi yasa kadar rahat bir dmiir siirer. Yirmi yasindan sonra at dmrii
baglar. Diinyay1 bekler, atin eyerini ¢eker (agir isler yapar/cok mesakkat ¢eker), cok
calisir. Kirk yasindan sonra kopek dmrii baglar. Cocuklar biiyiidiigiinden onlara ulur
(onlar1 yonetir). Elli yasindan sonra maymun Omriinliin girmesiyle maymuna
benzemeye baglar. Gozleri ¢ukurlasir, kamburu ¢ikar, beli biikiiliir. Altmis yasindan
sonra kedi 6mrii baslar. Her zaman sicak, yumusak yerleri sever. insanoglunun émrii

iste boyle verilmistir (Giylecitdinov, 1987: 249-250).

Insan omriiyle ilgili Altay efsanesi ile Tatar efsanesi arasinda benzerlikler ve
farkliliklar mevcuttur. Her iki efsanede de insan Omriiniin ne kadar oldugu sorusu
aciklanmaya calisilmistir. Bu efsanelerde insan Omriinin belirlenmesinde
hayvanlarin etkin rolii goriilmektedir. Ancak her iki efsanede gecen hayvanlar
birbirinden farklidir. Altay efsanesinde ayi, geyik, fare gibi yabani hayvanlar 6n
planda iken Tatar efsanesinde at, kdpek, kedi gibi cogunlukla evcil hayvanlar goze
carpmaktadir. Altay efsanesinde insana yetmis iki yil Omir verilirken, Tatar
efsanesinde yetmis yil verilmistir. Ilk efsanede Kuday, Erlik gibi Tanrilarin ismi

geemesine ragmen ikincisinde herhangi bir Tanr1 ismi gegmemektedir.
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Insan émriiniin yetmis y1l olusu ile ilgili olarak Zirek Kart (Zeki Yasl) isimli
Tatar masalina gore ilk zamanlar bir padisah yetmis yasina ulasan kisileri bir ise
yaramadigindan dolay1 oldiirtiirmiis. Ancak bir kisi yetmis yasindaki babasini
oldiirmeye kiyamaz ve onu saklar. Bu kisi babasinin yardimiyla padisahin kendisini
tabi tuttugu sinavlart basari ile gecer. Bunun iizerine padisah bu sinavlari kimin
yardimiyla basardigi sorar. Masalin kahramani yetmis yasindaki babasinin
yardimiyla bu sinavlar1 basardigini sdyleyince padisah, diinyaya yaslilarin da gerekli
oldugunu, bundan boyle yashlarin 6ldiirtilmeyecegini soyler (Camaletdinov, 1981:
19-21). Sembolik bir okuma ile bu masalda gegen ilk zamanlardaki padisah, Tanr1
olarak yorumlanabilir. Masalin devaminda Tanri’nin insanogluna yetmis yil omiir
verdigi, insanlarin bu dmiirden fazla yasamasina miisaade etmedigi; ancak bir siire
sonra bu kararindan vazgecerek yetmis yasindan sonra da insanlarin yasamasina

miisaade ettigi anlagilmaktadir.

Netice olarak insanin omrii konusu toplumlar tarafindan merak edilmis ve
mitik tasavvurlar ¢ercevesinde agiklanmaya galisilmistir. Bu aciklamalarin yapildig
mitik metinlerde her toplumun giinliik yasantisinda siklikla karsilastigi ve 6nem
verdigi unsurlar kullanilmigtir. Tiirklerde insan 6mrii ile ilgili anlatilan bu efsaneler

ayni zamanda ilk yasname ornekleri olarak degerlendirilebilir.

4. Eskatoloji Mitleri

Diinyanin sonu ile ilgili mitlere eskatoloji mitleri denir. Eskatolojik mitler ilkel
donemlerde yasayan insanlarin, diinyanin ebedi olmadigina dair diislincesinin
sonucudur. Bu mitler ayn1 zamanda Tanrilara, diinyaya, evrene vs. dair bir biitiinli

olusturan anlatilarin son parcasi olarak degerlendirilebilir.

Altay mitolojisinde Kalgan¢: Cak denilen kiyamet ile ilgili mitik metinlerin
sayis1 genel Tiirk mitolojisinde oldukca azdir. Telengit, Telelit ve Altaylarda tespit
edilen kiyametle ilgili efsaneler ise hacim bakimindan siirlidir. Bu metinler
incelendiginde  Kalgan¢t  Cak’in, yani  kiyametin  alametleri  olarak
degerlendirilebilecek iki husus gbéze carpmaktadir. Bunlardan birincisi insanlar
arasinda meydana gelen degisiklikler, digeri ise diinyada meydana gelen

degisikliklerdir. Insanlar arasinda meydana gelen degisikliklere gore tdre bozulur,
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ulus dagilir, hanlar hanlara, uluslar uluslara saldirir ve bunlar birbirlerine kotiiliik
diistintirler. Biiylik hakan halkini birakir ve il bagsiz kalir. Baba oglunu, oglu babasin
tanimaz. Anneler yavrularini birakir. At basi biiyiikliigiinde altin, bir tas yemekten
kiymetsiz olur. Yaban sogani pahali olur. Diinyada meydana gelen degisiklikler ise
sOyledir: Kara yer atesle kaplanir, tepeler ¢alkalanir, kara su kanla karisip akar, yer
uguldar, daglar sallanir, cukurlar, hendekler yikilir, gok giirler, gdgiin kenar1 agilir,
deniz calkalanir gibi goriiniir, yerin alt1 iistiine gelir. Yosunlar 6giitiiliip toz olur. Ay
ve giines 1s1ksi1z olur. Bunlarin disinda denizin dibinden dokuz parca kara tas ¢ikar.
Bu dokuz tas dokuza boliiniir ve her pargadan dokuz ¢emberli sandik ¢ikar. Her
sandiktan ise demir atli dokuz kisi ¢ikar. Yerde kongiil denilen zehirli bir ot biter. Bu
otun kokiinden sar1 ¢ekirge c¢ikar. Hayvanlara carpsa hayvanlarin, insanlara carpsa

insanlarmn kanlarini sémiiriir (Sakaoglu, Duymaz, 2011: 189-194).

Pek ¢ok Tiirk boyunda oldugu gibi Tatar Tiirklerinde de dogrudan diinyanin
sonu ile ilgili mitik metinler giinimiize ulagsmamistir. Ancak halk anlatilarinda
Tatarlarin kiyamet ile ilgili inang izlerine rastlamak miimkiindiir. Tatar halk
anlatilarinda diinyanin sonu ile ilgili yapilan tespitlerden ilki Tirklerin diinya
tasarimi ile yakindan ilgilidir. Tirk mitolojisinde diinya tasarimu ile ilgili olarak,
diinyanin ilahi bir 6kiiziin boynuzlar1 arasinda oldugu, okiizlin ise ugsuz bucaksiz
suda yiizen bir baligin biyiginda durdugu belirtilmisti. Leyla ile Mecnun hikayesinin
Tatar varyantinin son kisminda Tiirklerin diinya tasarimu ile ilgili bu inancina isaret
edilerek kiyametin nasil kopacagi belirtilmektedir. Hikayede, Leyla ile Mecnun
kavusamadan vefat ederler. Onlarin 6liimiinden sonra hocalar1 Zeyd, bir diis gortir.
Zeyd’in distlinde, iki asik igerisinde her tiirlii yemisin ve agacin bulundugu ulu bir
bahcededir. Bunun lizerine Zeyd iki asiga; “yoksa birbirinize kavustunuz mu ?” diye
sorar. Onlar sdyle cevap verir: “Ey Hoca, bizlere bu yer ve gok bozulmadig: siirece
kavugma emri yoktur. Onun i¢in bizim diigiiniimiizde bu yeri tasiyan okiizii kesip toy
ederler. Eger bizler diinyada kavugsaydik, bu yer harap olurdu, insanogullarina

mekan kalmazdir” (Urmangi, 2007: 257).

Tatar halk anlatilarinda diinyanin sonu ile ilgili bir diger tasavvur, yine
Tiirklerin mitik inanglarindaki diinya tasarimi ile iligkilidir. Tatar destanlarindan
Yirtoslik destaninda diinyanin sonu ile ilgili olarak yer kokiiniin dayagi yani

yeryiiziinii ayakta tutan diregin, agacin vs. yikilmasindan kaynaklanan bir kiyamet
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tasavvuru bulunmaktadir. Bu destanda Barsa Kilmes padisahinin kizin1 almaya giden
Yirtoslik, yolda evini kdselerinden doldurup ayakta tutmaya calisan bir ihtiyara
rastlar ve ona ne yaptigmi sorar. Bunun iizerine yashh adam, “Barsa Kilmes
padisahinin kizi Konersilu, Yirtdslik beni almaya gelmesin diye, yer kokiiniin
dayagini almis, bunun igin evim durmuyor,” diye cevap verir (Urmangi, 2007a: 155).
Yirtoslik destanina gore yer kokiiniin dayagi sadece diinyayr degil, ayn1 zamanda
diinyadaki yapilar1 da ayakta tutmaktadir. Bu dayagin alinmasi yahut yikilmasi
diinyadaki biitiin yapilarin, dolayisiyla diinyanin yikilmasi anlamina gelmektedir.
Benzer sekilde Kuzi Kérpe¢ ile Bayansilu destaninda, Kuzi Korpeg¢’in annesi
riiyasinda felaket isareti olarak diinya diregi olan ‘baytirek’in yikildigini goriir

(Urmangi, 2007: 34).

Tatar Tiirklerinde diinyanin yikilmasi yahut kiyametin kopmasi ile
iligkilendirilebilecek iki atasozii mevcuttur. Bu atasozlerin birinde Kuyruklu yildizin
diinyanin sonunu getirecegi belirtilir. Koyrikli yoldiz afetke. (Kuyruklu yildiz
felakettir) (isenbet, 2010: 275). Digerinde ise diinyay: riizgarin bozacag: belirtilir.
Diinyani cil bozar, kisi arasin siiz bozar. (Diinyay1 yel bozar, kisilerin arasini s6z

bozar) (Emirov, 2005: 21).

Bunlarin disinda Tatar bilmecelerinde diinyanin sonu ile ilgili olarak kiyamet

koptugunda, tas tistiine tag kopacagi belirtilir.

Zaman ahirt bulganda Zaman sone erince

Tas oOstine tas kubar, Tas tistiine tas kopar,
Iki tagnin eginnen Iki tasin iginden

Bodre ¢egli kiz ¢igar. Kavircik sagh kiz ¢ikar.

Cevap: Cakma ¢agip ut kabizu (Cakmak cakip ates yakmak) (Gilmanov, 1996: 75).

Sonug olarak Tatar Tiirklerinde eskatoloji mitleri miistakil metin halinde
bulunmamaktadir. Ancak halk edebiyati metinlerinde diinyanin sonu ile ilgili ¢esitli
tasavvurlar mevcuttur. Bu tasavvurlar diinyanin yaratilist ve tasarimiyla uyum

igerisindedir.
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5. Diger Mitler

5.1. Takvim Mitleri

Takvim, toplumlarin giinlik yasamlarin1 kolaylastirmak igin giinesin, ayin,
yildizlarin hareketleri ile doganin dongiistinti goz 6niinde bulundurarak zamani ¢esitli
kisimlara ayiran bir vakit diizenleme yontemidir. Toplumlar bu vakit diizenleme
yontemini olustururken dini ve Kkiiltliirel yasantisini, yerlesik veya gdcebe hayat
tarzinin olusturdugu sartlari, yasadiklar1 cografyanin iklimsel ozelliklerini, komsu
milletlerle olan miinasebetlerini vb. goz oOniinde bulundurmustur. Bazen de din
degistirme yahut baskin kiiltiirlerin tesiri ile baska millletlerin takvimleri
kullanilmistir.  Tiirkler de tarihi siire¢ boyunca pek ¢ok takvim kullanmistir. Yapilan
her takvim degisikliginde bir onceki takvim, halk takvimi durumuna gelmistir.
Nitekim Tiirk Takvimi olarak da kabul edilen Oniki Hayvanli takvim, Anadolu’nun

bazi bolgelerinde halen halk arasinda yasamaktadir.

Tiirklerle ilgili bilgi veren kaynaklar incelendiginde Tiirklerin hangi tarihi
baslangi¢ noktasi olarak aldigina dair bilgi bulunmamaktadir. Turan’a (2006: 44-45)
gore Tirkler ilk zamanlarda birgok eski millette oldugu gibi yilin aylarm gokteki
ayin haraketlerine uydurarak hesap etmislerdir. Bu durum aynm1 zamanda Tiirklerde

goksel bir unsur olan aya verilen 6nem ile de uyum igerisindedir.

Melioranskiy, Kiil Tigin epigrafik yazitin1 inceledikten sonra Eski Tiirklerin
ilk yillik takviminin on aydan olustugu ve isimlerinin sira sayilariyla ayn1 oldugu
kanaatine varmustir. ilk iki ay, biiyiik ve kiigiik aylar olarak adlandirilmisti. VIIL
yiizyildan itibaren ise Cin takviminin bir benzeri olan Tiirk-Mogol hayvan takvimi
kullanilmigtir  (Davletsin, 2013: 124). Tirklerin yaygin sekilde kullandigi
takvimlerden olan On Iki Hayvanl takvime dair ilk bilgilere Orhun Kitabeleri’nde
rastlanmaktadir. Kiil Tigin Yaziti’nda Kiil Tigin’in Koyun yilinin on yedisinde vefat
ettigi belirtilir. Kiil Tigin i¢in yapilan tiirbenin resimlerinin ve yazit tasinin ise
Maymun yilinin yedinci aymin yirmi yedisinde bittigi yazilmaktadir (Ozgelik, 2010:
48). Bilge Kagan Yaziti’nda gegen “Bunca kazanmis (olan) babam Hakan, Kopek

yil(inin) onuncu ay(inin yirmi alti(sinda) vefat etti. Domuz yil(1nin) besinci ay(inin)
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yirmi yedi(sin)de cenaze tdreni(ni) tamamladim” ifadeleri On Iki Hayvanli takvimin

bu dénemde kullanildigin1 gdstermektedir (Ozgelik, 2010: 76).

Tirk kiiltiir tarihi acisindan 6nemli kaynaklardan olan Divani Liigati’t-
Tirk’te On iki Hayvanli takvimin nasil ortaya ciktigma dair bir efsane
bulunmaktadir.”* Bu efsanede bir takvime neden ihtiyag duyuldugu, On iki Hayvanh
takvimin nasil olusturuldugu ve olusturulan takvimdeki hayvanlarin bulundugu
yillara dair inanislar anlatilmaktadir.®* On Iki Hayvanl takvim Tiirklerin zamani on
ikilik birimlere ayirdigin1 gostermektedir. Nitekim farkli Tiirk boylarinda her on iki
yillik zaman dilimi miice, miicel, mii¢6l, miisel gibi isimlerle adlandirilmaktadir

(Biray, 2009: 672).

> “Tiirkler on iki gesit hayvanin adim alarak on iki yila ad olarak vermisler; ¢ocuklarin yaslarini,
savag tarihlerini ve baska seyleri hep bu yillarin donmesi ile hesap ederler. Bunun kokii soyle
olmustur: Tiirk hakanlarindan birisi, kendisinden birkag¢ yil 6nce olmus bir savagt 6grenmek istemis, o
savagin yapildig yilda yanilmislar; onun iizerine, bu is i¢in Hakan ulusuyla genes (miisavere) yapar ve
kurultayda “biz bu tarihte nasil yanildiksa bizden sonra gelecek olanlar da yanilacaklardir; dyle ise,
biz simdi g6giin on iki burcu ve on iki ay sayisinca her yila birer ad koyalim; sagislarimizi bu yillarin
gecmesiyle anliyalim; bu, aramizda unutulmaz bir andag¢ olarak kalsin” dedi. Ulus, Hakanin bu
Onerisini onayladi. Bunun iizerine Hakan ava ¢ikar; yaban hayvanlarini ‘Ilisu’ya dogru siirsiinler” diye
emreder. Bu, biiyiik bir irmaktir. Halk bu hayvanlar1 sikigtirarak suya dogru siirer. Bu hayvanlardan
avlarlar, birtakim hayvanlar suya atilirlar; on ikisi suyu geger; her gecen hayvanin adi bir yila ad
olarak takilir. Bu hayvanlardan birincisi “siggan=sican” imis. Ilk énce gegen bu hayvan oldugundan
yilin basi bu adla anilmig ve “siggan yili” denilmis; bundan sonra sirasiyla gegcen hayvanlarin adlari
yillara verilmis: ud yili: Okiiz y1li; pars yili: Pars yili; tawisgan yili: Tavsan yili; nek yili: Timsah yili;
yilan yili: Yilan yili; yund yili: At yili; koy yili: Koyun yili; bigin yili: Maymun yili; takagu yili:
Tavuk yilt; it yili: Kopek yili; tonguz yili: Domuz yili

Say1 tonguz yilina varinca doniilerek yine “siggan yili”ndan bagslar. Kasgarlt Mahmut der ki: Biz su
kitabt yazdigimizda dort yiiz altmisalti (466) senesinin Muharrem ayi idi, yilan yili girmisti. Bu yil
gecip de 467 yili olunca “yund yili” girecekti. Hesap sana gosterdigim iizere olacaktir. Tiirkler bu
yillarin her birinde bir hikmet var sanarak onunla fal tutarlar, ugur sayarlar; séz gelimi: Ud yili
geldiginde savas ¢ogalirmig; ¢linkii okiizler birbirleriyle vurusurlar, tos yaparlar. Takagu yilinda
yiyecek c¢ok olur, ancak insanlar arasinda karisiklik ¢ikarmis; ¢iinkii tavugun yiyecegi danedir; daneyi
bulabilmek i¢in ¢opleri, kirintilar birbirine karistirir. Timsah yili girdiginde yagmur ¢ok yagar, bolluk
olurmus; clinkii timsah suda yasar. Domuz yili girince kar ve soguk ¢ok olur, kargasalik ¢ikarmus.
Boylece Tiirkler her yil bir sey olacagina inanirlar. Tiirklerde haftanin yedi giiniiniin adi yoktur.
Ciinkii hafta denilen sey Islamliktan sonra bilinmistir. Aylarin adlarina gelince: Sehirlerde Arapga ad
kullanilir. Gogebe olan ve Miisliiman bulunmayan Tiirkler, yil1 dort ayrima bolerek ad verirler. Her {i¢
aym bir ad1 vardir. Yilin gegmesi bununla bilinir. Yenigiin (Nevruz)den sonra ilkbahara oglak ay,
sonra ulug oglak ay derler; ¢iinkii bu ikinci par¢ada oglak biiyiir. Bundan sonra ulug ay denir; ¢iinki
bu parga yaz ortasidir; yeryliziinde nimet bolarir, hayvanlar biiytir, siit gogalir; baskas1 da boyledir. Az
kullanildigr i¢in 6biir ad1 sdylemiyorum, sen anla” Besim Atalay, Divanii Liigat-it-Tiirk Terciimesi, |.
Cilt, Tiirk Dil Kurumu Yayinlar: Ankara 1998, s.344-348.

%2 On iki Hayvanli Takvim ile ilgili yapilan ¢aligmalarm degerlendirmesi igin bk. Mustafa Balci,
“Bilinmeyen Bir 12 Hayvanli Takvim Risalesi: Takvim-i Tatar Ma’a-Acem”, Tiirkbilig, (20), 2010,
5.85-96.

Idris Giiven Kaya, “Ismail Bin Abdullah’mn Oniki Hayvanl Tiirk Takvimi”. Turkish Studies, 7, (2),
2010, s.15-34.

Osman Turan, Oniki Hayvanl Tiirk Takvimi, 4. Bask, Otiiken Nesriyat, Istanbul 2016.
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Tatar Tirkleri de diger Tiirk boylart gibi degisik takvim sistemlerini
kullanmistir. Sehabettin Mercani’nin Selim bin Dust el-Kavali’nin kitabindan
aktardigina gore Tatar Tiirkleri Perslerin takvim sistemini kullanmistir. “Hey, akilli
insan bil ki, giines yilinin ii¢ ¢esit hesap sistemi vardir. Birine “Perslerin takvim
sistemi” denir. Bulgar’in ahalisi bu sistemi kullanmistir. Digerine “Rumlarin hesap
sistemi” denir. Hristiyanlar bu hesap sistemini kullanmislardir. Ugiinciisiinii (Hamal
takvim sistemini) biitiin sehirlerdeki Miisliimanlar kullanmiglardir. Boyle olunca
biitlin Miisliimanlarin Hamal takvimi sistemini bilmesi gerekir. Ciinkii namaz
vakitleri, gece ve giinesin batis vakti bu takvim ile belirlenmekte idi. Once Fars
Nevruzu, sonra Rum Nevruzu, ondan sonra ise Hamal Nevruzu gelir. Bulgar alimleri
bunlara “Bala Nevruz” (Kiigiik Nevruz), “Kart Nevruz” (Biiyliikk Nevruz) ve “Sisik
Nevruz” derler (Mercani, 1989: 57).

Mercani, biitiin Mislimanlarin Hamal takvim sistemini kullandig1
belirtmektedir. Gilines Hicresi de denilen bu takvim sistemi ile XI. yiizyildan beri
kullanilagelen Zodyak takvimi kastedilmektedir. Bu takvime gore giines, on iki ay
icerisinde on iki takim burcundan ge¢mektedir. Tatarlara ait halk edebiyati
metinlerinde bu takvimin izlerine rastlanmaktadir. S6z gelimi; “Savar (Nisan)
gelmezse ilkbahar da olmaz; Sunbel (Agustos) dogarsa soguk su olur; Gakrabin
basinda (Ekim’in) kar yagarsa kirk giin sonra kar yerde birikecektir; Hut (Subat)
basladiysa kadinlar icin sicak donem baglamistir (dokuma islerinin baslangici);
Hamal (Mart) ‘senin rezervlerini kurutacagim’ demistir; Gauz (Mayis) gelene kadar
yaz gelmeyecek, Kavas (Kasim) gelene kadar kis gelmeyecektir (Davletsin, 2013:
130).> Tatar Tiirklerine ait halk anlatilar1 incelendiginde aylarin ifade edilmesinde
giinesin on iki burctan ge¢cmesiyle hesaplanan Zodyak takvimi kullanilirken, yillarin
ifade edilmesinde On iki Hayvanli takvimin kullamldig: goriilmektedir. Séz gelimi
Kazan Tarihi isimli efsanede, Kazan’in Ruslar tarafindan alindigi tarih su sekilde
ifade edilir. “Yeksembe giinii Gakrab Yildizinin (Akrep yildiz1) ikinci giinii idi, sican
yil1 idi” (Grylecitdinov, 1987: 59).

> Kutadgu Bilig’de de baharm gelisi anlatilirken Zodyak Takvimi kullanilmaktadir. “Giines balik
kuyrugundan (hat), kuzu burnuna (hamel) kadar olan yerine tekrar dondii. Resit Rahmeti Arat,
Kutadgu Bilig Il, 6. Baski, Tiirk Tarih Kurumu Yayinlari, Ankara 1994, s.16.
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Tatar Tirkleri arasinda yillarin ifade edilmesinde yaygin bir sekilde
kullanilan takvimlerden biri de On Iki Hayvanli takvimdir. Bu takvimin ortaya ¢ikisi
ile ilgili olarak anlatilan bir Tatar efsanesi soyledir: Eski zamanlarda insanlar kendi
yil hesaplarini gesitli hayvan isimleri ile adlandirmak isterler. Bu haber hayvanlar
arasinda yayilir. Ismi sayilan on iki hayvan arasinda ilk sirada olmak konusunda
tartisma baslar. At sdylemis: ben insanlart iistiime bindirip uzaklar1 yakin ederim.
Insana benden faydali ev hayvani yok, yil agas1 ben olmaliyim der. Deve: sen insanin
isini yapiyorsun ama samanini yiyip suyunu igiyorsun, yediklerin i¢in kul oldun.
Beni soyleyecek olursam, senin tasiyamayacagin yiikleri tasiyorum, nice aylik
yollara ¢ikryorum, aciktim deyip yiyecek ve su istemiyorum. insana bu kadar faydali
oldugumdan ve hepinizden uzun oldugumdan yil agasi ben olmayacagim da kim
olacak? Bu sekilde sigir, koyun, kopek ve diger hayvanlar da insanlara faydalarini
sayarak yil agaliginin, yani ilk yil isminin kendilerine verilmesini ister. Her hayvan
kendi maharetlerini sayinca sican ne diyecegini bilemeyip, bu isin bdyle
coziilemeyecegini belirtir. Diger hayvanlar da ona katilir. Sigan: biz yilin gelisine
bakalim. Gelecek yili kim once goriirse o, yil agas1 olsun der. Diger hayvanlar da bu
fikre katilir. Bir hile ile devenin tepesine ¢ikan sigan, gelecek yili ilk géren hayvan
olur. Bunun tizerine diger hayvanlar sican ile deveyi bir kabul etmis. Boylece deve
degil sican, yil agasi olmus (Guylecitdinov, 1987: 248-249). Sicanin deve ile
miicadele ederek Oniki Hayvanli takvimdeki yillardan birine adinin verilmesini
saglamasi ile ilgili benzer bir efsane Altay Tirkleri arasinda da mevcuttur. Bu
efsanede deve ve sican kendi adlarimin takvimdeki yillardan birine verilmesi icin
yarigirlar.  Yarismaya gore giinesin  dogusunu ilk gorenin adi yil olarak
kullanilacaktir. Bunun i¢in devenin horgiiciine ¢ikan sican deveden korktugundan
giin batisina bakar, deve ise glin dogusuna bakmaktadir. Gilines dogarken ilk 1giklar
giin batisindaki bir tepeye yansidigindan 1siklar1 ilk goren sican olur ve yarismayi
kazanir. Boylece Oniki Hayvanl takvimde devenin ismi bulunmazken sicanin ismi

bulunur (Dilek, 2014: 63-64).>*

> On iki Hayvanli takvimde yil agasi olma veya bu takvimdeki yillardan birine ismini verme
konusunda si¢an ile deve arasinda ¢ekismeyi anlatan bu anlatinin benzeri Tiirkmen, Kazak ve Buryat-
Mogollar arasinda da mevcuttur. BK. Nergis Biray, “On Iki Hayvanli Tiirk Takvimi —Zamana ve
Insana Hiikmetmek-*, Tiirkiyat Arastirmalar: Enstitiisii Dergisi TAED, (39), 2009, s.671-683.
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Tatar Tiirklerinin On Iki Hayvanli takvimindeki hayvanlar sirasiyla sdyledir.
Tickan (Sigan), Siyir (S1gir), Bars (Pars), Kuyan (Tavsan), Ley (Kertenkele/Timsah),
Yilan, Yilki (At), Kuy (Koyun), Migin (Maymun), Tavik, Et (Kopek), Dungiz
(Domuz). Bu hayvanlarin siralamasi Divanii Liigati’t-Tiirk’te verilen efsanedeki
siralama ile aynidir. Altay Tiirklerinin geleneksel takviminde de hayvanlarin
siralamasi ayni olup yalnizca Sigir yili yerine Uy cil (Inek yili), Timsah yili yerine

Ulu cil (Ejder yili) kullanilir (Dilek, 2014: 54-55).

Tiirklerin, On iki Hayvanl takvim ile ilgili olarak her yila ad veren hayvanmn
baz1 ozelliklerini dikkate alarak cesitli inaniglar gelistirdigi goriilmektedir. Genel
anlamda yila ad veren hayvanin sik sik doviigmesi veya uysal olmasi, suda yahut
karada yasamasi, beslenme sekli gibi Ozellikleri dikkate alinarak devletlerde,
toplumlarda karigiklik olup olmayacagi, devletlerin birbirleri ile savasip
savagmayacagi, hirsizlik, zuliim gibi olaylarin azalacagi veya ¢ogalacagi, o yil dogan
cocuklarin mizaclarinin nasil olacagi, yagislarin durumu, kisin sert gegip
geemeyecegi, kithik olup olmayacagi, insanlarda, hayvanlarda ve yiyeceklerde
hastalik olup olmayacag: gibi insan yasamini dogrudan etkileyen hemen her konuda

tahminlerde bulunulur (Turan, 2004:101-106).

Bununla ilgili olarak benzer inamiglar Tatar Tiirklerinde de mevcuttur. S6z

gelimi Pars yili zenginligin, bollugun oldugu yildir.
Baris yili barin ¢eg, Pars yilinda hepsinden ek.
Hi¢ bulmasa tari ¢eg. Hic olmasa dar1 ek (Isenbet, 2010: 281).

Kuyan (Tavsan) ile Kuy (Koyun) yillarinda kitlik, Sigir yilinda ise tokluk olacagina

inanilir.

Baris yuli baylik, Pars y1l1 zenginlik,
Kuyan yili katlik. Tavsan yili kitlik.
Baris yili baylik, Pars y1l1 zenginlik,
Svywr yili tuklik. Si1gir y1l1 tokluk.
Kuy yuli katlik, Koyun yil1 kitlik,

Kuyan yili yotlik. Tavsan yili yokluk (Isenbet, 2010: 281).
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Kuyan yili aglik bulir. Tavsan yilinda aglik olur (Isenbet, 2010: 281).

Kopek yilinda kar firtinast olacagina ve bolluktan dolayr hayvanlarin

bliyliyecegine inanilir.

Et yuli buran bula. K&pek yilinda boran olur (Isenbet, 2010: 282).
Et yilinda mal iiser, Kopek yilinda hayvan biiyiir,
Baris yilni bar da iiser. Pars yilinda hersey biiyiir (Isenbet, 2010: 283).

Tatar Tiirklerinin On Iki Hayvanl takvimde yila ad veren hayvanlar ile ilgili
inaniglar1 diger Tiirk boylar ile kiyaslandiginda Tatar halk anlatilarinda ¢ogunlukla

iklimsel kosullara dair inaniglarin kaldigi goriilmektedir.

Bu takvim sistemlerinin disinda daha c¢ok iklim ve cografyanin sartlar
dogrultusunda halkin giinliik yasamini1 diizenledigi halk takvimi vardir. Bu halk
takvimi bir yilin tamamini veya ylizyillar1 kapsayacak sekilde sistemli bir takvim
olmaktan ziyade genellikle yilin belli gilinlerini, donemlerini ifade etmek igin
kullanilir. Tatarlar kisin sonundaki en soguk alt1 giine akman-tukman veya ekmen-

tokmen derler. Bu giinlerde kis i¢in ayrilmis olan yiyecekler tiikkenmek tizeredir.

Akman, akman alti kon, Akman, akman alt1 giin,

Ay-hay sinin katuvin. Vah vah senin azigin

Ulcip salgan itine Olgerek aldigin etine

Kunak kilse kat: kon. Misafir gelse kotii giin (Isenbet, 2010: 287).

Yiyecegin azaldig1, sogugun arttig1 bu alt1 glin adeta alt1 aydan daha uzun gelir.

Etmen-tukman alti kon, Etmen-tukman alt1 giin,
Altr aydan kati kon. Alt1 aydan kotii (zor gegen) giin (Isenbet, 2010:
288).

Tatar Tiirkleri gilinlerin uzayip kisalmasini o giinlerin olusturdugu sartlar ve

yapilan isler ile nitelemislerdir. Bununla ilgili olarak bir atasozii sdyledir:
Cidide-citkire; Yedide (son raddeye) ulasir;

Sigizde-sigirte; Sekizde sigratir;
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Tugizda-tuktata; Dokuzda durdurur;
Unda-uynata; Onda oynatir;
Unbirde-kiik taban, On birde gok zemin;
Unikide- b.. taban; On ikide bok bulur;
Undcte-su taban; On tigte su bulan;
Undiirtte —diirt at taban. On dortte dort at bulir.

Bu atasoziinlin agiklamasi soyle yapilmistir: Eskiden Aralik ayinda giinler
yedi saate kadar kisalirdi. Bu durum, giinlerin kisalmasinin son raddesidir. Bunun
i¢in ‘cidide citkire’ ifadesi kullanilird1. Sigizde sikirte ifadesi, Ocak aymin sekizinden
itibaren giiniin uzunlugunun sekiz saate ¢ikmasindan dolayr soylenirdi. Tugizda
tuktata; Ocak aymnin yirmi dokuzundan itibaren giin uzunlugunun dokuz saate
ciktigin1 ve soguklarin durmaya basladigini anlatir. Subat’in onundan itibaren giin
uzunlugunun on saate ¢ikmasi ve giines 1sinlarinin diinyayr daha ¢ok 1sittig1 zamani
ifade etmek i¢in unda uynata ifadesi kullanilmistir. Subat’in yirmisinden itibaren giin
uzunlugu on bir saate ¢ikar. Ancak yollar halen karla kaplidir. Bunun i¢in un birde
kiik taban ifadesi kullanilir. Mart’in besinden itibaren giin uzunlugu on iki saate
cikar. Kar altindaki at tezekleri goriinmeye baslar. Mart ayinin on sekizinden itibaren
giin uzunlugu on ¢ saate ulagir. Bu donemde karlar eridiginden sular ¢ogalir. Bunun
icin unogte su taban ifadesi kullanilmistir. Nisan aymin basindan itibaren giin
uzunlugu on dort saate ulasir. Sularin ¢ok fazla olmasindan dolayr tarlalarin
stiriilebilmesi i¢in en az dort at gerekir. Bunun i¢in undiirtte diirt at saban ifadesi

kullanilmustir (Isenbet, 2010: 288-289).

Goriildiigi tizere Tatar Tiirkleri kadim zamanlardan bu yana pek ¢ok takvim
sistemini kullanmiglardir. Sistemli takvimlerin disinda halkin iklim sartlarin1 ve doga
olaylar1 goz 6niinde bulundurarak olusturdugu halk takvimleri de bulunmaktadir. Bu

halk takvimi, sistemli takvimlerin i¢erisinde de varligini devam ettirmistir.
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5.2. Sayilar

Varliklarin miktarini1 bildiren sozciikler veya sozciik obekleri olan sayilar, ayni
zamanda sosyal ve kiiltiirel yasamin ayrilmaz bir pargasidir. Pek c¢ok ritiielin,
uygulamanin belli sayidaki tekrarlarla yapilmasi, ilkel donemlerden bu yana bazi
sayilara ¢esitli anlamlar yliklenmesine neden olmustur. Doganin gizemlerini ¢6zecek
anahtarlarin sayilar oldugunu belirten Platoncu ve Pisagorcu fikirler, sayilarla ilgili
gizemciligin dogmasina zemin hazirlamigtir. Buna gore “sayilar diizene soktuklar
seylerin karakterlerini etkilerler. Boylece sayi, Tanri’yla yaratilmig diinya arasinda

araci olur” (Schimmel, 2011: 26-27).

Kadim zamanlardan giiniimiize her toplumun inanglari, sosyal ve kiiltiirel
yasantist dogrultusunda kendine has kutsal sayilart olusmustur. Ancak bu sayilarin
onemli bir kismi pek ¢ok toplumda ortaklik arz etmektedir. Halk anlatilarinda yahut
kiiltiiriinde yasayan her saymin mitsel degeri yoktur. Bir sayinin mitik unsur olarak
degerlendirilebilmesi igin halk edebiyati metinlerinde, dini yasamda siklikla
tekrarlanmasi ve toplumun kiiltiirel belleginde karsiliginin bulunmasi gerekir. Bu
dogrultuda bu calismada mitik kiymete sahip oldugu diisiiniilen sayilar tespit
edilirken saymin siklikla tekrar edilmesine ve Kkiiltlirel bellekte karsiliginin

bulunmasina dikkat edilmistir.

Tatar Tirklerinin halk anlatilarinda, dini-kiiltiirel yasamlarinda siklikla tekrar
edilen sayilar ayn1 zamanda Tiirk diinyasindakilerle 6nemli 6l¢iide ortaklik arz
etmektedir. Ancak burada su hususlar1 belirtmekte fayda vardir. Mitik unsur olarak
tespit edilen sayilarin kiiltlirel bellekteki anlamlari zamanla degismis olabilir. S6z
gelimi Islamiyet tesiriyle Tiirklerin anlatilarinda ve kiiltiirel yasamlarinda yer alan
kirk sayisi, Islamiyet’ten dncede de Tiirkler arasinda kiymete sahip bir say: idi.
Islamiyet’in etkisiyle bu saymnmn Tiirkler arasinda ¢agristirdign manalar zamanla
degiserek Islami bir hiiviyete biiriinmiistiir. Bunun yaninda asagida verilen sayilarin
disinda tespit edilemeyen ancak mitik kiymete sahip sayilarm varligi da ihtimal
dahilindedir.
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5.2.1. U¢ Sayis1 (Tanrisal Esik)

Schimmel’in “kapsayici sentez” olarak yorumladig: Gi¢ sayist (Schimmel, 2011: 69)
sadece Tirkler igin degil diinyadaki pek ¢ok toplum i¢in gizemli bir sayidir. Alman
bilgin R. Miiller, ili¢ sayisinin kiymetinin dogadaki gozlemler neticesinde ortaya
ciktigini belirtir. Soyle ki; suyu, havay1 ve yeryiiziinii goren insanda, ii¢ diinyanin var
oldugu fikri gelisti. Maddenin kati, sivi ve gaz halini tespit eden insan, yaratilan
varliklarin da mineraller, bitkiler ve hayvanlardan ibaret oldugunu buldu. Bitkilerin
kok, sap ve ¢igekten; meyvelerin ise kabuk, etli kisim ve ¢ekirdekten olustugunu
kesfetti. Glinesin sabah, 6glen, aksam farkli yon ve bigimlerde algilandigini,
yasadigimiz diinyanin ii¢ boyutlu oldugunu, biitiin yasamin baslangic, orta ve sondan
olustugunu vs. gordi (Schimmel, 2011: 70-71). Biitiin bunlar insanoglunun his ve

fikir diinyasinda ti¢ sayisinin gizemli bir hal almasini saglamistir.

Diinya mitolojilerinde oldugu gibi Tiirk mitolojisinde de siklikla tekrar edilen
tic sayisi, Oncelikle Tiirklerin diinya tasavvurunda géze c¢arpmaktadir. Tiirkler,
diinyanin yerylizii, gokylizii ve yeralti olmak iizere ii¢ katmandan olustuguna
inanmiglardir. Tiirklerin diinyay: ii¢ katman olarak tasavvur etmeleri ile ilgili olarak
Ogel (2010: 424), bu inancin Mani dinindeki Uc¢ Bélge Kanunu’ndan
kaynaklandigini belirtir. Oguz Kagan destaninin Uygur varyantinda Oguz Kagan iki
kere evlenir ve her bir esinden tiger ¢ocugu olur. Camiii t-Tevarin’teki Oguz Kagan
destaninda Oguz Kagan’in, Tanr1’ya iman etmemis olan annesinin siitlinii ii¢ giin {i¢
gece boyunca igmedigi belirtilir (Sakaoglu, Duymaz, 2002: 221, 226). Manas
destaninda da ¢ogunlukla Miisliimanlarin ka¢ boy oldugu ifade edilirken ii¢ sayisi
kullanilmustir (Yildiz, 1995: 441).>° Dede Korkut’taki Boga¢ Han ile ilgili hikayede
Bogac Han, babas1 Dirse Han’1n attig1 ok ile vurulur. Hizir, Boga¢ Han’1n yarasini {i¢
kez eli ile sivazlayarak onun bu yaradan dolay1 6lmeyecegini belirtir. Salur Kazan ile
ilgili hikdyede ise Salur Kazan’in ¢obaninin olagandisi sapaniyla attigi taslarin

diistiigii yerde ti¢ y1l boyunca ot bitmedigi soylenir (Ergin, 2016: 88, 110).

Kuzey Altay ve Hakas samanlari dini merasimlerinde kullandiklar1 yeni

teflerini Ug Siirii (Ug Zirveli) diye adlandirdiklar: kutsal daga gosterirlerdi. Samanlar

> «Ug ata boyu Misliman’in”, “li¢ atanmin oglu Miisliiman” Bk. Naciye Yildiz, Manas Destani (W.
Radloff) ve Kirgiz Kiiltiirii ile 1lgili Tespit ve Tahliller, Atatiirk Kiiltiir, Dil ve Tarih Yiiksek Kurumu
Yayinlari, Ankara 1995, s.441.
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bu dagin Ulgen’den inmis ii¢ zirveli kutsal dag olduguna inanirlard: (Potapov, 2012:
105). Dagin ii¢ zirveli olusu ve Tanr1 Ulgen’le iliskilendirilmesi ayn1 zamanda ii¢
sayisinin  kutsiyetini gostermektedir. Ogel’e gdre (20120: 424) Tiirkler, Mani
mezhebinde bulunan Ug¢ Zaman Prensibi’nin etkisiyle zaman1 Ertmis, Koziiniir ve
Kelmediik olmak tizere ii¢ devreye ayirmistir. Kutadgu Bilig’de hiikiimdar olan Kiin-
Togdi, Ay-Toldi’ya adelet vasfin1 agiklarken iizerinde oturdugu tahtin {i¢ ayakli
oldugunu, ii¢ ayakli olan higbir seyin bir tarafa meyletmeyecegini soyler (Arat, 1994:

69). Dolayisiyla burada {i¢ sayis1 dogrulugun ve adeletin sembolii olarak verilmistir.

Sir Bolgesi'nde yasayan Kazaklarin evlilik adetlerine goére yeni gelin
kocasinin evine getirildikten sonra ii¢ giin boyunca “simildik” denen perdenin
arkasinda bekler. Ug giinden sonra duvak agcma merasimi gerceklestirilerek yeni
gelin, kocasinin akrabalar1 ve komsulari ile tamistirihir (Kartaeva, 2014: 177). Kazak
Tirklerinin bu adetinde yeni gelinin {i¢ glin boyunca bekletilmesi, adeta ilkel
toplumlarda yeni bireyin boya katilis seremonisini andirmaktadir. Benzer sekilde
Kuzey Altaylarda bulunan oymaklarda giivey ve gelin cakmak tas1 ile yaktiklari
atesin yaninda ii¢ gece ve giindiiz beklemelidir (Inan, 1976: 42). Kutsal atesin
yaninda ii¢ gece ve giindiiz beklenilmesi evliligin kutsanmasi ve gecerliligi i¢in
onemlidir. Tirkler arasinda anlatilan pek ¢ok masalda olaylarin ii¢ kere tekrar
edilmesi, kahramanin ii¢ kardesten biri olmasi, genellikle vakitlerin ti¢ giin {i¢ gece
olmasi, Tiirk diinyasindaki inanisa gore “Allah hakkimin {i¢ olmas1” vb. pek cok
ornek Islamiyet’ten once ve sonra Tiirkler arasinda ii¢ sayisinin gizemli ve kutsal

olduguna isaret etmektedir.

Tatar Tiirklerinde de bu say1 gizemli bir 6zellik arz etmektedir. Pek ¢ok
masalda Divler ii¢ baghidir. S6z gelimi Eygeli Batir masalinda Eygeli’nin babasinin
mallari ve kendisine es yaptig1 ii¢ kiz kardesi ¢alan Div {i¢ baghdir (Gatina, Yermi,
1977: 213). Idigey destaninda doksan bey arasinda Dérmen Urman Bey, ¢ocuklarin
bindigi at1 ti¢ kez galar ve kurtulur. Ancak dordiinciide yakalanir ve 6ldiirtlir (Sulti,
1998: 48). Ayni destanda Idigey oglu Noradin, Toktamis Han ile karsilasir ve ilk
hamleyi onun yapmasimi ister. Toktamis, Noradin’a {i¢ ok atar ancak ok zirhli
gomlegi gecemez. Bunun {lizerine Toktamis, Noradin’a kesmesi i¢in basini sunar
(Sulti, 1998: 145). Bu 6rneklerdeki olaylar ti¢ tekrardan sonra sonuglanir. Dolayisiyla

bu say1 ayn1 zamanda &nemli bir esigi de ifade etmektedir. Ug yil arslanni kérmi
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torsa, tolki arslanga eylenir. (Ug yil arslan1 gdrmese, tilki aslana déniisiir) (Isenbet,
1967: 317). Bu atasozii, bir durumun, olaym degisebilmesi i¢in iizeriden ii¢ yilin

gecmesi gerektigini gostermesi bakimindan onemlidir.

Kos Ezlep Yorgen Han Ul (Kus Takip Eden Han Oglu) masalinda padisahin
lic oglu vardir. Bu ii¢ ogul babalarinin altinlarin1 ¢alan kusu yakalamak ig¢in
yolculuga ¢ikarlar. Karsilarina ii¢ yol ¢ikar. Bu yollardan sag taraftakinin c¢ok
zenginlige, ortadakinin orta derecede zenginlige c¢iktig1, sol taraftakinin ise
doniisiiniin olmadig1 yazilmistir. Benzer sekilde Altin Elma masalinda da padisahin
tic oglu vardir. Padisahin kiiclik oglu yer alt1 diinyasina indiginde karsisina ii¢ yol
¢ikar. Bu yollardan birinin 6lim yolu, birinin tokluk yolu, birinin ise aglik yolu
oldugu belirtilmistir (Gatina, Yermi, 1977: 179-228). Ak Biiri (Ak Kurt) masalinda
ise kurdun ormanti, {i¢ giin ii¢ gecelik yol uzunlugundadir. Bu ormandan ¢iktiktan {ig
giin ii¢ gece sonra ise Divlerin bdlgesine ulasilir. Divlerin bolgesinde de {i¢ giin {i¢
gece yol aldiktan sonra masal kahramani, yardimcisi olan aygira ulasacaktir (Gatina,

Yermi, 1977: 189).

Genel Tiirk mitolojisinde oldugu gibi Tatar Tiirklerinin anlatilarinda da iig
sayist Tanr1 tarafindan kutsandigindan bu sayiya kadar gerceklesen olaylarda
kahramanlarin varligini devam ettirme hakki vardir. Ugiin disma ¢ikildiginda yahut
bu say1 asildiginda varligin Tanr tarafindan olan korunmasi ortadan kalkmaktadir.
Ug sayisinin sosyal ve kiiltiirel dokudaki kiymeti goz 6niine alindiginda bu say1 igin

“Tanrisal esik” ifadesinin kullanilmasi yerinde olacaktir.

5.2.2. Alt/Altmms/Altmms Alti Sayilar1 (Tanri’nin Kutsal Sayisi)

Hem matematiksel anlamda hem de Hristiyanlik ve Miisliimanlikta diinyanin Allah
tarafindan alt1 giinde yaratilmasi, bu say1yr miikemmel kilmaktadir (Schimmel, 2011:
135).56 Benzer sekilde Altay Tiirklerine ait bir yaratilis efsanesinde Ulgen diinyay1
alt1 giinde yaratmistir (Sakaoglu, Duymaz, 2011: 175). Kétiiliiklerden ve nazardan

korunmak maksadiyla Tiirk sanat1 ve mimarisinde siklikla alt1 kollu Stileyman miihrii

%% A’raf suresinin 54. ayetine gore Allah gokleri ve yeri alt1 glinde yaratmistir. Matematiksel anlamda
bir sayinin mitkkemmel say1 olabilmesi i¢in sayinin kendisi hari¢ pozitif bélenlerinin toplami kendisine
esit olmalidir. Melek Dosay Gokdogan, “Say1”, Islam Ansiklopedisi, 36. Cilt, ISAM, Istanbul 2009,
s.213.
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simgesine rastlanilmaktadir (Coruhlu, 2010: 222). Yahudilik’te ve Hiristyanlik’ta da
olduk¢a O6nem verilen bu miihiir igice ge¢mis iki liggenden olusmaktadir (Kiigiik,

2013: 98).

Genel Tirk mitolojisinde ii¢, yedi, dokuz, kirk gibi sayilara gore daha az
kullanilan bu say1 genellikle Oniine geldigi nesnenin, durumun veya olaymn
mitkemmelligini, tam anlamiyla olgunlugunu ifade etmektedir. S6z gelimi Dede
Korkut hikayelerindeki “alt1 6ge¢ derisinden kiilah”, “alt1 perlii giirz”, “alt1 perlii
comak”™ ifadeleriyle kiilah, giirz ve ¢omagin saglamlig1 kastedilirken, “alt1 yolun
ayirt” ifadesi ile tiim yonler, “alt1 parmak derinlik zahm™ ifadesi ile de agilan yaranin

oldukga derin oldugu kastedilmektedir (Ergin, 2016: 113, 114, 162, 204, 205).

Bu sayinin yaratici ile iligskisinden dolay1 kutsaligiyla iligkili olarak, Altay
Tiirkleri kutsal Altay daglarmin alti kdseli veya alti kenarli olduguna inanirlar
(Lvova, Oktyabrskaya, Sagayalev, Usmanova, 2013a: 82). Samanizmde bir samanin
giici o samanin yardimci ruhlarinin sayisi ile yakindan iligkilidir. Sor samani
Aleksey’in yardimci ruhlarindan biri de Al kilistib kan oblun (Alti kilighh han
ogul)’dur. Bu ruh bagka bir kamin yemek istemesine karsi samani korur (Alekseyev,

2013: 111).

Tatar halk anlatilarinda da bu sayr dikkate deger bir siklikla tekrar
edilmektedir. Oncelikle Yirtiislik destaninda genel Tiirk mitolojisi ile pek de
uyusmayan bir sekilde gokyiiziinlin alt1 kattan olustugu belirtilir (Urmangi, 2007a:
152-153). Bunun disinda alti bagh ve alti ayakli veya alti kula¢ atlar, Tatar
Tiirklerinin masal ve destanlarinda siklikla goriilmektedir. So6z gelimi Diyu Kizi,
Bolgen Bay Malayr hem Mulla (Div Kizi, Muhta¢ (Duruma Diisen) Zengin Oglu ve
Molla) masalinda Div, kahramana cesitli gorevler verir. Bu gorevlerden biri,
kahramanin alt1 basl at1 bir yere gétiiriip sulamasidir (Gatina, Yermi, 1977: 160). Ak
Kobok destaninda K6don Han alt1 ayakli bir ata binmistir (Urmangi, 2007a: 283).
Altin Elma masalinda masal kahramimini yeralt1 diinyasindan yeryliziine gbz acip

yumuncaya kadar ¢ikaran at, alt1 kulagh ala bir aygirdir (Gatina, Yermi, 1977: 233).

Bunlardan bagka Tatar halk anlatilarinda alti sayisinin  nesnelerle
irtibatlandirildig1 durumlara da rastlanilmaktadir. S6z gelimi Kara Kiikel destaninda

kahramanin alt1 yerinden kayis cekilmis alt1 pot eyeri vardir. Buna alt1 pot kilig ile
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altt pot mizrak sokturmustur (Urmangi, 2007a: 207). Kadis Mergen destaninda
Div’in karisi, Kadis Mergen i¢in kara kisragin etini alti kulplu biiyilk kazanda
pisirmektedir (Urmangi, 2007a: 259). Bir Tatar atastziine gore kisi alt1 giin a¢ kalsa
dahi atasimin adetini terketmemelidir. Alti kon ag¢ bulsan da ata gadetin kuyma

(Isenbet, 1967: 80).

Bu sayinin ¢esitli inanglarda yaratilistaki fonksiyonu dikkate alindiginda, halk
anlatilarindaki kahramanlarin hayvanlarmin yahut esyalarinin alti sayisi ile iliskili
olmasi, kahramana bu yardimci varliklarin Tanri tarafindan verildiginin gostergesi

olarak yorumlanabilir.

Alt1 sayisinin on kati1 olan altmig sayis1 Babil’de “Biiyiik Tek” anlaminda
cennet tanris1 Anu’ya atfedilmekteydi. Insan émriiniin altmis y1l olarak kabul edildigi
Cin’de ve Yunanistan’da altmis, yuvarlak sayr olarak kullanilirdi. Bu sayimin
Kabe’nin boyutlari, Stimer kemeri ve diinyanin merkezi olan kutsal dagin sayisi ile
bir iliskisi oldugu da ileri siiriilmektedir (Schimmel, 2011: 278). Altmis sayis1 ayni
zamanda bir takvim sayisidir. Nitekim Cin takvimi bu say1 {izerine
temellendirilmistir (Ogel, 2010: 514; Turan, 2004: 35). Alt1 sayis1 genellikle
yaratilistaki zaman kavrami ile iligkili iken bu saymin on kat1 olan altmis sayisi

dogrudan Tanrilarla yahut Tanrisal mekanlarla iliskilendirilmistir.

Tatar halk anlatilarinda bu say1 ile iliskilendirilen kahramanlar kutsal
ozellikler barindirmaktadir. S6z gelimi Tiilek destaninda Susilu’nin sa¢1 altmis karis
uzunlugundadir. Bu destandaki Bagman Han’in altmis yigit hizmetcisi vardir
(Urmangi, 2007a: 53). Altayin Sayin Siime destaninda Altayin Sayin Siime
biiyiidiikten sonra binmek i¢in babasindan at ister ve altmis kulag uzunlugundaki iple
at yakalamaya gider (Urmangi, 2007a: 173). Zayatiilek ile Susilu destaninda
Zayatiilek’i altmis kisi anlasarak oldiirmeye calisir (Urmangi, 2007a: 115). Ak Biire
(Ak Kurt) masalinda kahramana yol gosteren kurt, kahramanin, ayak sesi altmis
cakrim uzakliktan isitilen altmis kulagh at1 yakamasi gerektigini, ancak bu sekilde
annesini bulabilecegini sdyler. Bu at dibinde bir g6l bulunan altmis kulag
uzunlugundaki altin direge siirtiinerek onu kirar (Gatina, Yermi, 1977: 189-190).
Yeslik Suyr (Genglik Suyu) masalinda dirilik ve O6lim suyunu aramaya giden

padisahin kiiciik oglu, yola ¢ikmadan 6nce bir demircinin yanina gidip kendisine
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giirz yaptirmak ister. Demirciye giirz i¢in yirmi pot demir verir. Demirciden giirzii
alan padisahin oglu onu bir parmag: ile kirar. Bunun iizerine masalin kahramani
demirciye kirk pot demir verir. Demirci kirk pot demirle yaptigi giirzii padisahin
ogluna verir. Padisahin oglu bu giirzii havaya atip yere diisiirdiiglinde giirz ikiye
ayrilir. Giirzlin saglam olmasi i¢in bu defa masalin kahramani1 demirciye altmis pot
demir verir. Altmis pot demirle yapilan giirz yeterli saglamlikta olur. Padisahin oglu
bu giirzii alarak hem agabaylerini hem de dirilik ve 6liim suyunu aramaya ¢ikar

(Gatina, Yermi, 1978: 116).

Tatar Tiirklerinin halk anlatilarinda altmis sayisinin insan Omrii olarak
tasavvur edildigine dair izlere de rastlamak miimkiindiir. Tiilek destaninda su alti
diinyasindan yeryliziine ¢ikan Tiilek, baba yurduna déner. Ancak babas1 6ldiigiinden
sehrin ulular1 toplanip, ertesi giin bu sehre aksam vaktine kadar kim gelirse onu
padisahliga yiikseltelim, derler. Bu ifadeler destanda soyle ge¢mektedir: “Biiyiik,
kiiglik altmig yasindan alti yasma kadar herkes bir agizda olup, kim gelirse

padisahliga yiikseltecegiz diye bekleyip dururlardi” (Urmangi, 2007a: 75).

Tatar halk anlatilarinda alt1 sayist ile ilgili olarak gegen bir diger say1 altmig
altidir. A4k Kobok destaninda destan kahramani bir sehirden altmis alt1 balta calar.
Bagka bir kdyden ise yetmis yedi balta ¢alarak bunlar1 kendisine kili¢ yapmasi i¢in
Kiitsimets adl1 ustaya gotiiriir. Ancak kili¢ ustasi altmis alt1 baltanin altisini, yetmis
yedi baltanin ise yedisini katmamistir. Ak Kobok, Kiitsimets ustanin yaptigi kilici
eline alinca bu durumu anlar. Bunun iizerine kili¢ ustasini Oliimle tehdit eder.
Kiitsimets korktugundan alt1 baltay1 ve yedi baltayr ekleyerek kilict tamam eder.
Destanin devaminda Ak Kobok, K6don Han ile savasa tutusur. Bu savasta Ak Kobok
altmis alti, at1 ise yetmis yedi yara almistir. Kaymn ve mese agaclarinin yardimiyla
yaralarina ragmen yasayan Ak Kobok yoluna devam ederken altmis alti tirnakli
dagilmis bir araba, altmis alt1 iri tiiyli bir akkus goriir. Bunlara kamgisi ile vurunca
araba harekete geger, akkus ise canlanip yeniden ugar (Urmangi, 2007a: 285-286,

299-301). Buradaki altmis alt1 sayis1 kahramanin cani veya ruhu ile irtibatlidir.

Tatar halk anlatilarindaki 6rneklerden anlasilmaktadir ki alt1, altmis ve altmis

alti sayilar1 ile iliskilendirilen kahramanlar, nesneler, hayvanlar kutsallik arz



121

etmektedir. Bu kutsallik alti ve altt ile iliskili sayilarin Tanrisalligindan

kaynaklanmaktadir.

5.2.3. Yedi /Yetmis Yedi Sayilar:1 (Beseri Esik)

Insanligin ortak sayilarindan olan yedi, pek ¢ok toplumda benzer kiiltiirel kiymete
sahiptir. Kadim toplumlardan giiniimiiz toplumlarina degin yedi rakami kutsal bir
hiiviyet arz etmektedir. Babil ziguratinin yedi katli olusu, Hayat Agacinin yedi dalli
olusu, pek ¢ok toplumda go6giin yedi kathi olduguna inanilmasi, gezegenlerin yedi
tane oldugunun diislintilmesi, Siileyman’in Tapmagi’na ¢ikan yedi basamak
bulunduguna inanilmasi, Nuh’un tufan i¢in yedi giin hazirlik yapmasi vs. gibi pek
cok oOrnek, ge¢misten giiniimiize bu sayinin sira disi olarak tasavvur edildigini

gostermektedir (Schimmel, 2011: 140-145).

Tiirk mitolojisinde de siklikla tekrarlanan ve kiiltiirel bellekte karsilig
bulunan yedi sayisi, Giineydogu Sibirya’da go6giin katlarini nitelemektedir.
Anohin’in Altay Tatarlari ile ilgili aktardiklarina gore en yiice Tanr1 olan Bay Ulgen
gdgiin yedinci katinda oturmaktadir. Sor Tiirklerinin Altin Sirik destaninda da Us
Cayan (Ug Yaratic) isimli Tanr1 yedi gdgiin {izerinde yasamaktadir (Ergun, 2006:
71). Bazi metinlerde Gk Tanri’nin yedi yahut dokuz oglundan soz edilir. G6giin
yedi kat olusuna karsilik yeralti da yedi yahut dokuz kat olarak diistiniilmiistiir
(Coruhlu, 2010: 216-220). Altay mitolojisine gore ay tutulmasinin sebebi yedi bash
Celbegen’dir (Dilek, 2014: 50). Bu say1 bazi Tiirk boylarmin dini tdrenlerinde
uygulanan ritiiellerde de karsimiza c¢ikmaktadir. Sozgelimi Tuva Tirklerinde bir
kamdan kaydedilen alkis metninde kamin goézciileri ve kasifleri yedi kurttur. Cedi
borii! Kedejiliim, hayguldarim! Kangaldinar?(Yedi Kurt! Gozciilerim, kasiflerim!
Nasilsiniz?). Benzer sekilde kam tarafindan gergeklestirilen dini toérende
hastaliklardan kurtulmak amaciyla Yedigir Tanri (Biiyiikkay1 burcu) igin yedi yone
yedi kurban sunulur (Bapaeva, 2013: 95, 146). Sor Tiirklerinin inanglarina gore
Samanin yardimci ruhlarindan biri de ¢etti pare kér balik (yedi ¢ift doru balik)’tir.
Bu t6s, samanin takip ettigi ayna yeraltina veya suya girdiginde samana yardim eder
(Alekseyev, 2013:110). Cuvas Tirklerinde Alplarla ilgili anlatilarda insanin yedi tiir

kaygisinin oldugu belirtilir. Bunlar; korkaklik, icki, ev diizenini bozan sevgili,
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cehalet, Tanr1’y1 unutup malk miilk icin kosmak, hain olmak, beceriksizlik. Insanin
mutlulugu icin gerekli olan yedi sey ise; saglik, sevgi, iyi es, ¢ok ¢ocuk, okuma

yazma O0grenmek, beceriklilik, ana vatandir (Bayram, 2010: 205).

Kara Atli Han adl bir Altay masalinda Kara Kula lakapli kisinin yedi kurdu,
yedi gok kisrak ve yedi inek ile birlikte yasayan kadinin kiiglik ¢ocugunu yemek
ister. Bunun tizerine ¢ocuk dile gelerek annesine, kurtlara yedi giin sonra gelmesini
sOylemesini ister. Yedi giin sonra gocuk, besigini kirarak ¢ikar. Yedi kulplu
demirden kara kazani alir ve yedi keskin agizli keskin bir kargi yapar. Yedi dag
dolasir ve yedi geyik tekesinin boynuzlarini toplar. Bunlardan ¢ok biiyiik bir yay
yapar. Yaan adli canavarin benini keserek yedi canli canavari Sldiiriir (Ogel, 2010:

314-315),

Bu say1 vakit, hesap gibi giinlilk yasamdaki 6nemli unsurlarda esik olarak
kabul edilir. Nitekim yedi sozciigii, Eski Tiirk¢edeki yetmek, basarmak, erigsmek,
giitmek, hakkin1 vermek anlamlarina gelen yet- , yit- fiilinden gelmektedir"’ (Hazar,
Sengoniil, 2012: 148). Tatar Tiirk¢esinde de yedi ve yeter kelimeleri “cidi”, “citer”
seklindedir. Bu durum Tiirklerde yedili say1 sisteminin varligina isaret etmektedir.
Bununla ilgili olarak Tiirkiye Tirkgesindeki “yedi iklim dort bucak”, “yedi mahalle”
deyimleri her yeri ifade etmek i¢in kullanilirken “yedisinden yetmisine kadar”
deyimi herkesi ifade eder (Aksoy, 2015:1112). Benzer sekilde yedi deniz, yedi nehir,
yedi diivel, yedi gobek, yedi bela gibi pek cok ifadede yedi sayisi ile bahsedilen

unsurun biitini kastedilmektedir.

Kazaklarda nikahtan sonra erkek, ailesinden habersiz yedi yildan fazla bir
slire evinden ayr1 kalirsa esinden bosanmig sayilir (Kartaeva, 2014: 175). Buradaki
yedi yil insan i¢in son raddedir. Benzer sekilde Tatar halk anlatilarinda da yedi sayis1
belli bir siniri, esigi ifade etmektedir. S6z gelimi Kara Kiikel destaninda yigitler
genellikle yedi giin yedi gece doviisiip yedi giin yedi gece uyurlar (Urmangi, 2007a:
207-213). Yirtoslik destaninda bir hanin yedi oglu vardir. Bu han yedi ogluyla
evlendirmek iizere yedi kiz1 olan bir aileyi aramak i¢in yollara diiser. Yedi kiz1 olan

baska bir han bulur ve onun kizlarin1 ogullarina ister. Destanin devaminda Barsa

* Yedi sozcuginiin kokenini Munkacsi, Rasanen ve Hardtmann yet- fiili ile iliskilendirir. Tuncer
Giilensoy, Tiirkiye Tiirkgesindeki Tiirk¢e Sozciiklerin Koken Bilgisi, 2. Baski, Tirk Dil Kurumu
Yayinlari, Ankara 2011, s. 1107.
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Kilmes padisahiin kizin1 almaya giden Yirtoslik, yolda kendisine katilan alt1 kisi ile
birlikte yedi kisi olup padisaha gider (Urmangi, 2007a: 135, 157). Yirtoslik,
kendisine katilanlarin sira dis1 6zelliklerinin yardimiyla padisahin kizini alir. Altayin
Sayin Stime destaninda han, kizin1 Altayin Sayin Stime’ye vermek i¢in Boriik¢i’nin
yedi akbiiz atin1 baslik olarak ister. Bu atlar1 alabilmek i¢in destan kahramaninin yedi
yiiz cinin yerine gidip yedi diregin altinda bulunan alti kuyunun yaninda beklemesi

gerekir (Urmangi, 2007a: 179).

Tahir ile Zohre hikayesinin Tatar varyantinda kagmaya karar veren asiklar,
yedi ak deve hazirlatirlar. Bu develerden birine Tahir birine Zohre, ikisine iki abla,
ticiine 1i¢ cariye biner (Urmangi, 2007: 167). Bir Tatar efsanesine gore Kazan’1 alan
Ivan Grozniy’mn askerleri, savasi izleyen yedi kizi kovalar. Kizlar, simdiki Tatar
mezarhigmin bulundugu Ug Direk denilen yere gelince yer agilip onlari igine alir

(Grylecitdinov, 1987: 62).

Tirk masallarinda siklikla karsimiza yedi basli Divler, Ejderhalar
cikmaktadir. Ak biire isimli Tatar masalinda da bakir sarayin sahibi olan Div, yedi
basghidir (Gatina, Yermi, 1977: 193). Kadis Mergen destaninda Kadis Mergen’in
oldiirdiigii ti¢ Ejderha’nin da yedi basi vardir (Urmangi, 2007a: 261-263). Tatarlarin
diinya tasariminda yeralt1 yedi kattir. Yirtoslik destaninda Yirtoslik’in esi babasindan
hediye olarak; yedi Kkat yeraltinda, i¢ ice yedi saray i¢inde bulunan Calkoyrik’1 ve
bagrinin altindaki elmas kilici ister (Urmangi, 2007a: 141). Yestey Monki destaninda
bir geyik, aksak ayakli yavrusuna ilag olarak Yestey Monki’den sigirinin siitiini
ister. Yestey Monki s1gir1 sagip siitiinii geyige verir. Geyik yavrusunun ayagi iyilesir.
Bunun {izerine geyik, Yestey Monki’ye “yedi yildan sonra benim pesime diis,” der.
Yedi yil sonra Yestey Monki geyigin pesinden gider ve tastan yapilmis bir eve
rastlar. Bu evdeki kiz, yedi yil onceki karsisina ¢ikan geyigin aksak yavrusudur.
Yestey Monki bu kiz ile evlenir (Urmangi, 2007a: 199). Kos Ezlep Yorgen Han Ul
(Kus Takip Eden Han Oglu) masalinda masalin kahramani babasinin altinlar1 ¢alan
kusu yakalamak i¢in yola ¢ikar. Bu kus bir hanin kusu olup yedi gozcii tarafindan
korunmaktadir. Masalin kahramani kusu alacag: sirada gozciiler tarafindan yakalanip
padisaha gatiiriiliir. Padisah bu kisiyi sinamak i¢in onu, bagka bir sehirde bulunan bir
hanin yedi atin1 ¢almak tizere gonderir. Bu atlarin her biri yedi sarayda bulunmakta

olup yedi kisi tarafindan korunmaktadir (Gatina, Yermi, 1977: 180-181).
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Tatar halk anlatilarinda yedi sayisi ile iligkili sayilardan biri de yetmis
yedidir. Bu say1 genellikle biiyii, fal ile ilgili metinlerde geg¢mektedir. Biiyii
metinlerinde bu say1 yetmis yedi kat su {istii, yetmis yedi kat gok iistii, yetmis yedi
kat yer alti, yetmis yedi kara gbéz gibi ifadelerle ge¢mektedir. S6z gelimi yedi
numaralt Ask Biiyiisii metninde, yitmis yiti kat kiik ostinde ajdarha yilan torir!
(yetmis yedi kat gok istiinde ejderha yilan durur!l) Sekiz numarali Ask Biiyiisii
metninde yitmis yiti kat yir astinda arislan kiyik torir. (Yetmis yedi kat yer altinda
aslan geyik durur.) Bozuni Devalav isimli biiyii metninde ise yetmis yedi kokii,
yetmis yedi dali ve her dalinda yetmis yedi yapragi olan mese agacindan bahsedilir.
Ul ak imennin yitmig yiti tamwrlart bar ve hem yitmis yiti botaklari bar ve hem

botaklarinda yitmis yiti yapraklar: bar (Ehmetcanov, 2012: 19, 23).

Tiirk mitolojisinde ti¢ sayisi ile birlikte belli bir sinir1, esigi, olgunlugu, nihai
noktay ifade eden bir diger say1 da yedidir. Ancak ii¢ sayis1 daha ¢ok Tanrisal iken
yedi sayisi dogrudan insanlarla ilgilidir. Yani, yerin ve gogin katmanlarmin,
denizlerin, iklimlerin nihai siirmin ifade edilmesinde yedi rakaminin kullanilmast,
bu sayinimn insanoglu tarafindan belirlendigine isaret etmektedir. Diger bir deyisle
yetmek fiili insanin sinirin1 ifade etmede kullanilir. Dolayisiyla bu fiilden tiireyen
yedi sayis1 da insanoglunun son noktasini ifade eder. Yedi sayisi ile ilgili tespitler bu

sayinin bir tiirevi olan yetmis yedi i¢in de gecerlidir.

5.2.4. Dokuz/Doksan Sayilari (insanoglunun Yaratihisindaki Gizemli Sayn)

Schimmel (2011: 177), Hristyanlikta Hz. Isa’min giiniin dokuzuncu saatinde
6lmesinden dolay1 aciy1, kederi ifade eden dokuz sayisinin daha ¢ok Hint-Germen ve
Orta Asya gelenekleriyle baglantili oldugunu soyler. Altay yaratilis efsanesine gore
Tanri, diinyay1 yarattiktan sonra dalsiz budaksiz bir agac¢ goriir. Dalsiz budaksiz
agaca bakmay1 hos karsilamayan Tanr1, dokuz dal bitmesini emreder ve agagta dokuz
dal biter. Daha sonra dokuz dalin kokiinden dokuz kisi tiiresin ve bunlardan dokuz
ulus olussun, der (Sakaoglu, Duymaz, 2011: 169). Tiirk mitolojisinde diinyanin sonu
ile ilgili efsanelerden biri olan Telengit rivayetinde Kalgan¢i Cak denilen kiyamet
vakti basladiginda “denizin dibinden dokuz parca kara tas c¢ikar, dokuz tas dokuz

yerinden yarilir, her tastan dokuz ¢emberli dokuz sandik ¢ikar, her sandiktan demir
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atl dokuz kisi ¢ikar...”(Sakaoglu, Duymaz, 2011: 189) Gerek insanin yaratilisi ile
ilgili efsanede, gerek diinyanin ve insanligin sonu ile ilgili metinde, dokuz sayisi

dogrudan insanla ilgilidir.

Dede Korkut’taki hikayelerden Duha Koca Ogli Delii Dumrul Boyini Beyan
Ider Hanum Hey’de babasindan kendi yerine Azrail’e vermek iizere can isteyen Deli
Dumrul’a babasi; “dogdugunda dokuz bugra oldiirdiigiim arslan ogul” diyerek hitap
etmektedir (Ergin, 2016: 181). Buradan anlasilmaktadir ki Deli Dumrul dogdugunda
babas1 dokuz deve kurban etmistir. Hakas Tiirklerinin Alip Sarig Plat His destaninda
Altin Hartiga’nin oglu olunca adin1 Altin Hosto koyarak dokuz giin boyunca toy
eder. Bu toyda etler dokuz kulplu kazanlarda pisirilir (Aktas, 2012: 518). Ayni
destanda dokuz bogumlu canli ok pek cok kisinin dlmesine sebep olur. Gagavuz
Tiirklerinin Tepeg6z ile ilgili anlatilarinda Tepegdz ti¢ kardesten ikisini yer. Kiigiik
kardesi de kandirip yemek igin evine gotiirdiigii sirada topal kara bir koyun ona
yardimct olarak gergekleri anlatir. Kara koyunun anlattiklarina gore Tepegdz’iin
evinde dokuz oda vardir. Dokuz odanin dokuz kapisi, dokuz kilidi, dokuz anahtari
vardir. Kiiciik kardes bu anahtarlar1 alarak Tepegdz’iin evinden ¢ikar ve koyunlarin
arasina karigir (Ozkan, 2007: 221-222). Dokuz odali evden kurtulan kahraman
olaylarin devaminda Tepegoz’ii oOldiirerek ondan kurtulur. Anlatt kahramaninin
dokuz odali evden kurtulmasi adeta Tepegdz’iin dokuz caninin 6ldiiriilmesi anlamina
gelmektedir. Anadolu Tirk¢esinde dokuz dogurmak, dokuz canli olmak gibi
deyimler bulunmaktadir. Bu deyimler Tiirk diinyasindaki bazi anlatilarda da
gorilmektedir. S6z gelimi Tuva kahramanlik destanlarindan Han-Silgi Attig Han-
Hiiliik’te Demir Mdge dokuz canlidir. Bu canlardan ilki Gok oglu GOk Bora atta,
ikincisi yedi irmagin otesindeki yedi tayganin Gtesindeki yedi sakarli kiiren geyikte,
ticiinciisli Sarig tayganin Ustiindeki alaca kara akbabada, dordiinciisii esik agzindaki
iki demir kavakta, besincisi obanin Oniindeki kalpak kara tasta, altincisi kiirek
kemiginin arasindaki parmak ucu gibi kara bende, yedincisi ediginin arasindaki polat
sart cakida, sekizincisi c¢elik polat kilicta, dokuzuncusu ise esigin paspasinin
altindadir. Demir Moge’nin Oldiiriilebilmesi i¢in dokuz canmnin oOldiiriilmesi
gerekmektedir (Ergun, Aca, 2005: 164). Sor Tiirklerinin kahramanlik destanlarindan
Ak Kan (Ak Kagan) destaninda Ak Kagan’in ¢gocugu olmamaktadir. Bunun iizerine

hanim1 Ak Kagan’a yillardir ava ¢ikmadigini soyler. Ak Kagan dokuz giin boyunca
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ava ¢ikar ve hayvanin, kusun semizini vurup yurduna doner. Avladigi hayvanlarin
yarisini halkina verir. Bu esnada bakar ki bir kizi ve oglu olmustur (Ergun, 2006:
154-155). Manas destaninda Manas Oldiikten sonra dokuz giin bekletilip doksan
kisrak kesilir. Halka dokuz kat kumas dagitilir (Ogel, 2010:513). Goriildiigii iizere

Tiirk destanlarinda bu say1 ya kahramanlarin dogumu ile ya da 6liimii ile ilgilidir.

Kazak evlenme adetlerinde de siklikla karsimiza ¢ikan bu sayi, mitsel
bunalimlarin® giderilmesinde kullanilmaktadir. Séz gelimi diiniirlesme siirecinin
bozulmasi halinde bu durumdan sorumlu olan taraf aldig1 hediyelerin tamamini iade
ettikten sonra dokuz esyadan olusan cezayr 6demek zorundadir. Kiz kagirma
durumunda erkek tarafi, kiz tarafina baslik parasina ilaveten bir ila ii¢ dokuz arasi
ceza Oder (Kartaeva, 2014: 171-177). Benzer sekilde Yakutlardaki saman-kam
dualarinda insanlara akil hastalig1 gonderen Tamik Hatin’a hiirmet gosterilerek onun
rizasini kazanmak icin dokuz kakum, dokuz sari si¢an, dokuz kokarca, dokuz

giivercin azad edilecegi sdylenir (Inan, 2000: 78).

Insanmn yaratihigindaki dokuz rakami insana yonelik problemlerde dokuz
kurbanin sunulmasini gerekli kilmistir. Kazaklarda nisanin bozulmasi kiz tarafi igin
problemler dogurdugundan, bu problemin mitsel anlamda giderilmesi i¢in dokuz
esyanin adeta kurban olarak kiz tarafina verilmesi gerekmektedir. Yakutlarda ise
Tamik Hatin’in insanlara akil hastaligi gondermesi, mitsel bir bunalim yaratir.
Saman, dokuzar hayvan azad ederek kurbanlar sunar ve boylece bu durumdan

insanlar1 korur.

Benzer duruma Tatar halk anlatilarinda da rastlanilmaktadir. Sinlisi Kece
Bulgan (Ke¢i Kiz Kardes) masalinda kegi suretindeki kiz, yeniden insana doniisiip
kesilmekten kurtulunca onu evlendirip dokuz kurban kesip, dokuz giin diigiin ederler
(Gatina, Yermi, 1977: 174). Burada kegiye doniismiis olan kizin hayvan olarak
kesilmek istenmesi mitsel bunalimi, kesilmekten kurtulduktan sonra evlendirilip

dokuz kurban kesilip dokuz giin dokuz gece diigiin yapilmasi ise bu bunalimin insan

% fIkel insamn diisiince sisteminde insan bir biitiiniin parasidir. Bu biitiin; yildiz, giines, ay, gok gibi
astral unsurlardan, yeryiiziinde ve yeraltinda oldugu dustiniilen her tiirlii varliga kadar evrene ait tiim
Ogeleri kapsamaktadir. Bu biiylik biitlinlin parcast olan insanin gerek varligin1 devam ettirebilmesi
gerekse evren ile uyum igerisinde olabilmesi igin yaradilisina uygun hareket etmesi gerekir. Bunun
aksi olursa mitsel bunalim ortaya ¢ikar. Mitsel bunalim, sadece varliklarin yaradilisina uygun sekilde
kurbanlar sunulmas: ve ritiiellerin gerceklestirilmesi ile giderilir.
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yaratilisina uygun sekilde giderilmesini simgelemektedir. Benzer sekilde Kamber
destaninda Arzimbike ile Kamber’i ayirip Arzimbike’yi kendi ogluna almak isteyen
yash kadin Arzimbike’ye Kamber’in, Kamber’e ise Arzimbike nin 6ldiigiinii soyler.
Daha sonra asiklar yeniden kavusunca yasl kadin, Kamber’i zehirli et ile 6ldiirmek
ister. Perilerin bas1 olan Gdlimsilu’nun yardimiyla bunlardan kurtulan asiklar evlenir
ve dokuz giin diigiin yaparlar (Urmangi, 2007a: 313-321). 4k Biire (Ak Kurt)
masalinda bakir sarayin sahibi dokuz basl bir Div’dir. Bu Div, insanlar1 kagirip bir
kismini kendisine es ve kole yaparken, bir kismin1 da yemek i¢in besler. Masalin
kahramani insanlar1 kole yapan ve onlar1 yiyen Div’in dokuz basini keserek onlari
kurtarir (Gatina, Yermi, 1977: 196-198). Bu masalda kahraman, insan igin problem

yaratan Div’in dokuz basini keserek ddeta dokuz kurban sunmustur.

Anlatilarda insanin yaratilis1 ve 6limii ile iligkili olan dokuz sayisiyla ilgili
durumlar bu rakamimin on kati olan doksan sayisi i¢in de gegerlidir. S6z gelimi,
Hurluga ve Hemra destaninda ¢ocugu olmayan padisah i¢in Hizir doksan defa Hz.
Ali’nin kabrine gidip dua eder (Urmangi, 2007: 57). Burada da insanin diinyaya
gelebilmesi igin doksan defa dua edilmesi, ritiiel olarak doksan kurbaninin

sunulmasini temsil etmektedir.

Netice olarak, Tiirk mitolojisinde oldugu gibi Tatar mitolojisinde de dokuz
sayist dogrudan insanin yaratilist ile ilgili olup anlatilarda insanin varligmma dair

mitsel bunalimlarin, problemlerin giderilmesinde kullanilan sembolik bir sayidir.

5.2.5. Kirk Sayis1

Halk kiiltlirlinde ve anlatilarinda en sik kullanilan sayilardan biri de kirktir. Bu say1
genellikle 6liim, dogum gibi gecis donemlerinde kirk ¢ikarma, kirk mevlidi, kirk
ucurma gibi ifadelerle kullanilir. Kirk ¢ikarma gelenegi Tiirk boylarindan
Ozbeklerde ¢ille, Kazaklarda kirkinan sikti, Kirgizlarda kirk giin veya kirk isimleri ile
bilinir. Yakutlarda kutsal sayilan dogumdan sonraki kirk giin boyunca av kiyafetleri
ile eve girilmez, dogum yapan kadin ambara veya ates almaya gitmez. Tirklerde
yeni dogan g¢ocugun kirki ¢ikarilirken genellikle kirk kasik su ile yikama tdreni
gerceklestirilir (Lvova, Oktyabrskaya, Sagalayev, Usmanova, 2013b: 178-182).

Benzer sekilde Olen kisilerin ardindan da kirk ¢ikarma torenleri yapilir. Dogumdan
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sonraki ilk kirk gilinlin sonunda yeni dogan bebek icin yapilan kirk ¢ikarma toreni
bebegin tam anlamiyla bu diinyaya ait oldugu anlamina gelirken, dliilerin ardindan
kirk giinlin sonunda gergeklestirilen torenlerde 6len kisinin bu diinya ile tiim baglar

kopartilip 6teki diinyaya aidiyeti saglanmaktadir.

Halk anlatilarinda genellikle kirk giin kirk gece gibi zaman ve kirk kiz, kirk
ogul gibi miktarlar: ifade ederken kullanilan bu sayi, zaman ve miktarda doygunluk
noktasini, bir biitiinii, yeterince olgunlagsmayi gostermektedir.>® Ayrica Schimmel
(2011: 265), bu sayinin hazirlayict ve tamamlayici islevine dikkati ¢ekmektedir.
Dede Korkut’ta kirk bas kul, kirk giin kirk gece, kirk otak, kirk yoldas, kirk yer
(Ergin, 2016: 115, 153, 176, 188, 193), Er Soltonoy destaninda kirk yigit, kirk adim
uzaklik, kirk kulag, kirk kap1 (Ceribas, 2011:176) gibi ifadelerde kullanilan bu sayzi,
niteledigi nesnenin veya durumun doygunlugunu, biitiinliigiinii gostermektedir. Sor
Tiirklerinin Kan Pergen destaninda kirk gégiin yiiksekliginden inen Kan Alip isimli
kisi destan kahramanina yardim eder (Ergun, 2006: 83). Buradaki kirk gogiin
yiksekligi ifadesi ile en yiiksek ve kutsal nokta kastedilmektedir. Yine Sor
Tiirklerinde Saman’in yardimer ruhlarindan biri Kirik pare kara kus (Kirk ¢ift kara

kus)’tur. Bu ruh, saman aynay1 geri getirmek i¢in uctugunda ona yardim eder
(Alekseyev, 2013: 110).

Tatar halk anlatilarinda da siklikla karsilagilan bu say1 genel Tiirk mitolojisi
ile benzer bir isleve sahiptir. Kirk Kiz efsanesinde Bolgar Hani’nin sarayinda bulunan
kirk kiz, Timur’un saldirilarindan kurtularak Biler’e gider. Ancak Timur buraya da
saldirinca kizlar savasta oOldiriliirler. Bu dindar kirk kiz, o6ldirtldiikleri yere
gomiiliirler. Kirk kizin mezari halk tarafindan kutsal kabul edilip Kizlar Ziyareti diye
adlandirilmistir (Grylecitdinov, 1987: 36). Bu efsanede kirk sayisi, kizlara kutsallik
atfedilmesini saglamistir. Batirnin Yalgisi (Kahramanmn Yanligt) isimli efsanenin
giris kisminda Barabalardan bahsedilirken onlarin halkinin en ¢ok bulundugu yer
olarak Karsak sOylenir. Daha sonra bu olgunlugun/coklugun adeta pekistirilmesi igin
Karsakmin karik kizi, kirik ult ay yarigina uyinga ¢ikkanda... (Karsak’in kirk kizi,
kirk oglu oyun oynamaya ¢iktiginda) denir (Giylecitdinov, 1987: 125).

* Kurk sayist ile ilgili genis bilgi i¢in bk. Ahmet Ozgiir Giiveng, “Kirk Sayisimn Halk Edebiyati
Uriinlerinde Kullamimu Uzerine Bir Inceleme”, A.U. Tiirkivat Arastirmalar: Enstitiisii Dergisi, (41),
20009, 5.85-97.
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Alippmemsen destaninda Alippmemsen’in  kardesi Irnek Alp, agabeyini
kurtarmak iizere yola ¢ikar. Onun esir edildigi sehrin yakinlarina gelip dinlenmek
i¢in uyur. Irnek Alp’in nefes alip verisinden agaclar sallanir. Bunu goren sehir halk
korkarak Alipmemsen’i koruyucu elbise, sapka, gomlek gibi kiyafetlerle donatirlar.
Alipmemsen ile kardesi Irnek Alp’i doviistiirmek isteyen sehir halki, bu doviisii
Alipmemsen’in kazanmasi i¢in onun koruyucu kiyafetler bakimindan tastamam
olmasini isterler. Bunun i¢in ona kirk koyun kesip bu kirk koyunun derisinden elbise
ve sapka diktirirler. Daha sonra ise kirk arsindan goémlek giydirirler (Urmangi,
2007a: 217).

Tiilek destaninda su alt1 padisah1 olan Cagdar Han’a giden Tiilek, orada kirk
giin yiyip i¢ip Cacdar Han ile kalir. Buradaki kirk giin, Cagdar Han ile Tiilek’in
birbirlerini tanimalar1 ve dostluk kurmalari i¢in yeterli bir zaman dilimidir. Ancak bu
zaman dilimi nihayete erdiginde Tiilek, Balkan Dagi’n1 ve yerini yurdunu 6zledigini
belirtir (Urmangi, 2007a: 49). Hurluga ve Hemra hikayesinde ¢ocuklari olan padisah
kirk giin kirk gece kutlama yapar. Ayni hikdyede birbirlerine kavusan asiklar, kirk
giin kirk gece birlikte olurlar (Urmangi, 2007a: 59,67). Kuzt Kérpe ile Bayansilu
destaninda sevdiginin mezarini aramaya giden Bayansilu yanina, kendisine hizmet
eden kirk kizi da alir. Bu kirk kiz yol boyunca Bayansilu’nun sagtigi inci mercanlari
toplar. Bayansilu sevdiginin mezarma girip kendisini 6ldiirtince kirk kiz geri doniip
Kara Han’a kizinin 6ldiigii haberini verirler (Urmangi, 2007: 47) Bu destanin bir

baska versiyonunda Kuzi1 Koérpe yola ¢ikmak isteyince annesi ona;

Ulim, kirik iilim bir kilse, Oglum, kirk 6liim bir gelse,
Nigik itip iitirsin? diy eniysi . Nasil gegersin? der anasi.
Kirik biiri o¢rasa, Kirk kurt rastlasa,

Ant nigik ditirsin? Onu nasil gecersin?

(Urmangi, 2007: 48-51)

Burada Kuzi Korpe’nin annesi yola c¢ikacak olan evladimi caydirmak
maksadiyla karsisina ¢ikabilecek tehlikelerin en kotiisiinii ifade etmek i¢in kirk
sayisin1 kullanmistir. Dolayisiyla kirk 6liim ve kirk kurt, Kuzi Koérpe’nin karsisina

cikabilecek en biiyiik tehlikelerdir. Kos Ezlep Yorgen Han Ul (Kus Takip Eden Han
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Oglu) masalindaki padisah zenginligin son raddesindedir. Bunun igin masalin
girisinde padisahin kirk ambar dolusu altin ve glimiisiiniin oldugu sdylenir (Gatina,
Yermi, 1977: 179).

Kisacasi, kirk sayisi Tatar halk anlatilarinda siklikla tekrarlanmakla birlikte
dini, sosyal ve Kkiiltiirel anlamda toplumsal/kollektif bellege yonelik pek cok
cagristmda bulunmaktadir. Bu ¢agrisimlardan iyilik, kotiiliik, biiyiiklik, ¢okluk gibi
pek cok olgunun yeterli olgunlukta oldugunu ifade etme 6n plana c¢ikmaktadir.
Bunun yaninda Islamiyet’le de iliskili olarak bu saymin niteledigi varliklar kutsallik

arz etmektedir.

5.3. Renkler

Varliklar1 tanimlamada ayirici 6zelliklerden biri renklerdir. Sosyal ve Kkiiltiirel
hayatta pek ¢ok ¢agrisima sebep olan renkler, ilkel donemlerden itibaren toplumlarin
yasamindaki 6nemli unsurlardan olagelmistir. Tiirk mitolojisinde de bazi renklerin
sembolik anlami vardir. Bu renkler dini hayatta varliklarin kutsal olup olmadigini
gostermede, sosyal ve kiiltiirel hayatta insanlar arasindaki statiilerin belirlenmesinde,
1yl ve kotilinlin ifade edilmesinde ayirici bir unsur olarak kullanilmaktadir. Ayrica
Tiirklerde devlet teskilatmasinda renklerden istifade edildigi bilinmektedir. Biitiin
bunlar Tirklerin dini ve kiiltiirel yasantisinda renklerin varliklari, olaylari vs.

nitelemede 6nemli bir isleve sahip oldugunu gostermektedir.

5.3.1. Ak

Genel olarak bakildiginda diinyadaki pek ¢ok toplumda ak renk 15181, 6liimi, saflik
ve masumiyeti, 0zeni, soyut olan1 ve yeni fikir ya da diislinceyi ifade etmektedir
(Ulukan, 2012: 171). Tirk kiiltiiriinde de en 6nemli renklerden olan ak, yaratilistan
itibaren dikkati ¢cekmektedir. Verbitskiy tarafindan derlenen bir Altay yaratilis
efsanesinde Tanr1 Ulgen “ne yaratayim, nasil yaratayim?” diye diisiiniirken birden
bire su igerisinde Ak ana (ene) karsisina cikarak Ulgen’e ne yapmasi gerektigini
soyler (Sakaoglu, Duymaz, 2011: 174). Bu efsaneye gére Tanr1 Ulgen’den daha yiice

olan Tanri’nin sifat1 ‘ak’tir. Benzer sekilde Yakut Tiirklerinin inanglarina gore ilk ve
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biiyiik Yaratici, ‘Beyaz Yaratict Tanri/Efendi’ anlamma gelen Uriii Ayu Toyon’dur
(Ogel, 2010: 430). Radlof tarafindan derlenip yaymmlanan Delikanl isimli Sor
destaninda ise Tanri, kutsal kayin agaci ilizerinde oturan ak saghi bir ihtiyar
goriniimiindedir (Ergun, 2006: 69). Ak rengin Tanrilarin sifatt olmasi, bu rengi
kutsal kilmaktadir. Tanrilar1 niteleyen bu renk ayn1 zamanda dini torenlerde, ¢esitli
ritiellerin gergeklestirilmesinde siklikla kullanilmaktadir. Bununla ilgili olarak Altay
mitolojisinde ayinler esnasinda kamlar, binek olarak kullanacaklari hayvanlarin
kutsalligini ifade etmek i¢in ak sifatin1 kullanirlar. S6z gelimi kutsal deve demek icin

ak adan, kutsal at demek i¢in ise ak ¢agal ifadeleri kullanilir (Dilek, 2014: 16).

Tirk kiltiiriinde yon olarak batinin rengi olan ak, devlet yapilanmasinda,
yonetimdeki kisilerin riitbelerinin belirtilmesinde, soyun yiiceligini ifade etmede
kullanilird1 (Coruhlu, 2010: 212). Dini ve kiiltiirel yasantinin diginda Tiirk diinyasi
halk anlatilarinda da en sik kullanilan renklerin basinda ak gelmektedir. Tuva
Tiirklerinin destanlarindan Arzilan Kara Attig Cecen Kara Mdége destaninda
kahramana yol gosteren yardimci; kel ak bogaya binen, ak sogiit yiikleyen, ak basl,
ak sakall biridir (Ergun, Aca, 2005: 279). Sor Tiirklerine ait Ak Olen ile Kir Olen
destaninda ulu yaraticinin yarattig1 diinya soyle tasvir edilir: “Simdikinin 6tesinde,
oncekinin sonunda, ak denizin kiyisinda, altin dag gibi altin otag dururmus. Ak dagin
eteginde ak mal yayilir, ak denizin kiyisinda halk teba yayilir yasarmis. Yetmis ak
diinyanin kaganlari, beyleri imigler” (Ergun, 2006: 214). Hakas Tirklerine ait Altin
Arig destaninda da yeryiiziiniin olusumu ve hemen sonrasi tasvir edilirken ak sifati
siklikla kullanilmaktadir. Daglarin olusumu kastedilerek “yerin yiiksegi ak zirveler
olusmaktadir” denmektedir. Benzer sekilde sularin, vadilerin ve ¢igeklerin olusumu
tasvir edilirken ugsuz bucaksiz Ak deniz suyunun ¢aglayarak aktig1 yerde ak cicekli
ak vadilerin bulundugu belirtilmektedir. Destanda beyin evinin rengi aktir. At
baglanilan direkte de ak yeleli Ak Boz at durmaktadir (Ozkan, 1997: 35-37). Tanrilar
tarafindan gerceklestirilen yaratilis ve hemen sonrasinin tasvir edildigi bu metinlerde
ak renk, kutsalligin yaninda kusursuzlugu da ifade etmektedir. Bu renk Tiirklerde
Islamiyet’ten sonra da kiymetini korumaya devam etmistir. S6z gelimi, Kutadgu
Bilig’de sabredip bekleyen avcinin ak-kus yakalayacagi sdylenir (Arat, 1994: 105).
Buradaki ak-kus sabrin meyvesi olan bir miikafati ifade eder.
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Iyilik, mutluluk, temizlik, saflik, bilgelik gibi anlamlar1 temsil eden bu renk,
Tatar Tiirklerinin de sosyal ve kiiltiirel yasantisinda genel olarak kutsalliga isaret
etmektedir. Tatar Tiirkleri ak renkteki varliklarin ilahi kudrete sahip olduklarina
inandiklarindan, bu hayvanlara siradan hayvan goziiyle bakmaz, saygi gosterip
tapinirlardi. Tatar halk anlatilar1 incelendiginde Ak renkteki hayvanlar kahramanlarin
en 6nemli yardimcilaridir (Urmangi, 2005: 37). Bu hayvanlar adeta ilahi bir giic
tarafindan kahramanmi korumak ve ona yardimci olmak igin gorevlendirilmistir.
Alpamsa destaninda Kiltap padisah, Alpamsa’nin sevdigi kiz olan Sandugag’1 ister.
Kiltap padisahla savasmak zorunda olan Alpamsa onu, ancak Akbiiz atini alarak
yenebilecegini soyler (Urmangi, 2007a: 225). Alpamsa bu at1 alirsa Kiltap’tan kut
gider. Boylece Kiltap padisah, Akbuz at araciligiyla kendisine adeta Tanr1 tarafindan
saglanan koruma kalkacagindan oOldiiriilebilir pozisyona gelecektir. Destanin
devaminda dile gelen Akbiiz at, Alpamsa’ya neler yapmasi gerektigini anlatir.
Destanin sonunda ise kahraman ikinci kez Sanduga¢i almak ve Alpamsa oldugunu
kanitlamak i¢in Akbiiz atin yardimina basvurmaktadir (Urmangi, 2007a: 233,239).
Yestey Monki destaninda kahramanin ati ‘doru renkli, ak benekli’ olarak tarif edilir

(Urmangi, 2007a: 199).

Kadis Mergen destaninda destan kahramani 6ldiirdiigti yedi bash ejderhanin
akbiiz atin1 alarak ejderhanin evine doner (Urmangi, 2007a: 263). Kadis Mergen
burada adeta ilahi kudrete sahip bir varlik olan akbiiz ati ejderhanin elinden
kurtarmigtir. Benzer durum Altayin Sayin Siime destaninda da vardir. Bu destandaki
Han, kahramana kizin1 vermesi igin Borik¢i’nin yedi akbiiz atin1 getirmesi sartini
kosar. Bunun i¢in yedi yiiz cinin bulundugu yere gidip, orada altinda alt1 kuyu olan
yedi diregin yaninda yedi akbiiz at1 beklemesi gerekir. Yedi akbiiz at, Altaymn Sayin
Stime’nin alacagi kizin bashgidir (Urmangi, 2007a: 179). Tiilek destaninda Tiilek’in
kusunun ismi Ak Yabalak’tir. Ak Yabalak diger kuslardan cok daha iistiin
kabiliyetlere sahiptir. Tiilek’in atinin ismi de Akbiizce Yilyitmez’dir. Kahmanin av
kusu gibi atinin da isminin Oniinde ak sifati vardir (Urmangi, 2007a: 31). Kads
Mergen destaninda kardesleri tarafindan ayaklar1 kesilen Kadis Mergen, yedigi ‘ak
kok’iin yardimiyla iyilesir ve yeniden ayaklarina kavusur (Urmangi, 2007a: 263).

Yirtoslik destaninda yilanlar diinyasina giden Yirtoslik, baskdsede, minder
tistiinde kivrilarak yatmis bir ak yilan goriir. Yirtoslik daha sonra buradaki ak yilanla
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evlenir. Destanin devaminda yilan padisahi, Yirtoslik’e pek ¢ok zor gorev verir. Bu

gorevleri bagariyla bitiren Yirtoslik’e yilan padisahi sdyle bir agiklama yapar.

“Ey damadim Yirtoslik, ben seni kendi yerime aldirdim. Bu ejderha yilani,
suraya sen geleceksin diye, yoluna gozciiliige koydum. Damadim, sen simdi i¢inden
diistiniirsiin, bu padisah bana kastetti, dldiirmek i¢in bu kemige, bogaya, kartala,
Barsa Kilmes padisaha gonderdin, diye. Ben kastettigimden gondermedim seni. Bu
derya ig¢indeki perilerden giin gérecegimiz yoktu, sehrimize gelip helak ediyorlardi.
Onlardan ¢aresiz kalip, simdi giin goreyim dedigimde, bu geyik gelip, mal ve
davarimiza zarar verip gidiyordu. Ondan kurtulup giin géreyim deyince bu kartal
zarar verip dururdu. Ondan kurtulduktan sonra yine Barsa Kilmes padisah gelip,
savasip, halkimi 6ldiirlip, sehrimizi atese verip, yakip giderdi. Tanr1 Teala bu durumu
verdi bize: Yilan sekline biirlinlip, yeraltina girip kurtuluyorduk. Simdi korku
verecek higbir sey yok, onlar1 ldiiriip bizi kurtardin” (Urmangi, 2007a: 147, 165).
Bu destanda Yirtoslik, kotii gligler tarafindan saldriya ugrayan ve Tanr tarafindan bu
kotii giiclerden korunmak istendigi i¢in ak renkli yilan donuna girme kabiliyeti
verilen padisaha ve halkina yardim etmektedir. Bu durum ak rengin Tanr tarafindan
verilen kutsalligi ifade etmesi bakimindan 6nemlidir. Ak Yilan masalinda masalin
kahramanini her defasinda dliimden kurtaran ak renkli bir yilan vardir. Bu yilan
padisahin riiyasin1 yorumlamak i¢in giden masal kahraminina yardimer olarak onun

oldiiriilmemesini saglar (Gatina, Yermi, 1978: 256-260).

Halk anlatilarinda ak renk, anlatidaki iyi karakterin sifatidir. Genellikle iyiler
ak, kotiler ise kara renk ile nitelendirilir. Sahsenem ile Garip hikayesinde padisah ile
vezirinin ¢ocuklar1 yoktur. Cocuklari olunca onlar1 birbiri ile evlendireceklerine dair
sOz verirler. Vezirin ismi Hasan’dir. Ancak Ak vezir adi ile anilmaktadir. Ak vezirin
oglu, padisahin ise kizi olur. Ak vezir dliince padisah soziinli tutmaz. AK vezirin
kardesinin ismi Aydin’dir. Hikayenin ana karakterlerinden olan Sahsenem’in
yardimcisinin ismi ise Akga’dir (Urmangi, 2007: 263, 273). Gortldigi iizere bu

hikayede iyi karakterlerin hepsi ak sifati ile nitelendirilmistir.

Ak rengin kudsiyetine dair bir Tatar atasdzii soyledir: Ak soygenni hak
soygen, hak soygenni halik soygen (Ak seveni Hak sever, Hak seveni halk sever)

(Isenbet, 1967: 71). Bir baska atasoziinde ise Kiinilin ak bulsa, yozin sat bulir
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(Gonliin ak olsa yiiziin sad olur) (Isenbet, 2010a: 665), denmektedir. Ak rengin
mutlulugu simgelemesinin en agik 6rnegi ise Ak tos sat tos (AK renk mutlu renk)

(Isenbet, 2010: 252) atasdzii drneginde goriilmektedir.

Sonug olarak, ak renk Tatar halk anlatilarinda kahramanlarin yardimcilarini
ve 1iyi karakterleri nitelemesi bakimindan kutsallik arz etmektedir. Bunlarin disinda
genel Tiirk mitolojisinde oldugu gibi mutluluk, iyilik, saflik gibi degerleri de ifade

etmektedir.

5.3.2. Kara

Ak rengin karsiti olarak disiiniilen bu renk, diinya mitolojisinde genellikle ezeli
karanlik, bosluk, 6liim karanligi, tahribat, tiziintii, bliyli, kotiiliik gibi olumsuzluklar
ifade etmekte kullanilmistir (Coruhlu, 2010: 205). Tiirk mitolojisinde de kara renk
cogunlukla kotii giiclerin ve onlara ait her tiirlii eylemin, nesnenin sifatidir. S6z
gelimi Altay mitolojisine gore koétiilikklerin kaynagi olan Erlik’in yeraltinda kara
kilden yapilmis Kara Balkas isimli sarayr vardir. Calkandularda ise Ulgen’in
ogullarindan olan ancak yeraltina cekilerek kotiiliigiin sembolii haline gelen ve
Erlik’in babasi olduguna inanilan varligin ismi Kara Kan’dir. Yine Altay
Tiirkgesinde kotii ruhlarin genel adi Kara Neme’dir. Bunlarin disinda Altaylarda
Kara aday, Kara sokor, Karagay, Karakus, Karas gibi ruh ve varliklar kotiiliikle
0zdeslesmistir (Dilek, 2014: 98-99).

Erlik ile ilgili olarak Radloff’un (1975: 301-302) derledigi bir dua metninde Erlik’in

kara renkle nitelendigi kisimlar soyledir:
Ey kara at iizerindeki Erlik!

Kara kunduzdan bir yatagin var ...
Sakallarin kapkara, ...

Kara yiiziin kivilcim sagar, ...
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Yiiziin kurum gibi karadw (Gomeg, 2011: 30-31).%°

Tiirk mitolojisinde genellikle bereket ilahesi olarak diislintilen, kadin ve
cocuklarin koruyucusu olduguna inanilan Umay’a dair inanislar zamanla degismis,
bu varligin ¢ocuklarin 6liimiine sebep olduguna inanilmistir. Bu yiizden Hakaslarda

bu mitik varlik Kara Umay olarak adlandirilir (Coruhlu, 2005: 297).

Kara, Tirklerde toplumsal statiiniin ifade edilmesinde kullanilan renklerden
biridir. Bununla ilgili olarak Dede Korkut hikayelerinden Boga¢ Han ile ilgili
hikdyede Bayindir Han’1in verdigi sdlene Dirse Han da katilir. Bayindir Han ¢ocugu
olmayanlar1 kara otagda agirlayip altina kara kege serer. Yemek olarak da kara koyun
yahnisinden hazirlanan yemegi sunar (Ergin, 2016: 78-79). Dede Korkut’taki bu
hikayede kara renk, cocugu olmayanlari belirlemede kullanilmistir. Oguz ve Alman-
Bet destanlarinda destan kahramanlarinin babalarinin adi Kara Han’dir. Her iki
destan kahramani da babasini Miisliiman olmaya davet eder. Ancak Kara Han kabul
etmez. Bunun iizerine Oguz destaninda Oguz tarafindan, Alman-Bet destaninda ise
Alman-Bet tarafindan Kara Han dldiiriiliir (Ogel, 2010: 301). Kara rengin Miisliiman
olmayanlar1 ifade etmesi ile ilgili olarak Dede Korkut’ta kara donlu azgin dinlii kafir,
kara saglu sas1 dinlii din diismeni alaca atlu kafir, kara donlu kafir (Ergin, 2016: 87,
96, 157) ifadeleri gegmektedir.

Bunlarin disinda Tiirk halk anlatilarinda kara renk, anlati kahramanina zarar
vermeye c¢alisan kotii nitelikli varliklar veya kisiler i¢in kullanilir. S6z gelimi Tuva
Tiirklerinin destanlarindan Boktu-Kiris, Bora-Seeley’de kotii karakterlerden biri
kapkara yiizlii Kara Tepegoz’diir (Ergun, Aga, 2004: 289). Soogiin Bora Atug
Soogiin-Koogiin - destanindaki  kotii  karakter tasvir edilirken kara renk sikga
kullanilmistir. “...sahipsiz kara diinya yurtlu, kaynagi donmaz kara goliin kiyisinda,
yolu yok demir kara tayganin etegini yurt tutan, Buga kara atl, 6liirde cani yok,
yasamaya yasit yok kara niyetli, kan1 karali, kat1 zalim, demir basli Demir Kara

Cangin denilen kisi yasarmis (Ergun, Ac¢a, 2005: 346).

Tiirk mitolojisinde kara renginin olumsuzluklari ifade eden anlaminin disinda,

gokle birlikte yaratilan yeri/yeryliziinii veya topragi niteleyen anlami da

% Benzer sekilde Kutadgu Bilig’de de seytanin vasiflarindan biri olarak onun kara yiizlii oldugu
belirtilir Resit Rahmeti Arat, Kutadgu Bilig Il, 6. Baski, Tiirk Tarih Kurumu Yayinlari, Ankara 1994,
S. 363.
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bulunmaktadir. Kara yer, kara toprak gibi ifadeler yerin sifatlarmndandir.”® Ogel
(2010a: 260), kesin olmamakla birlikte Tiirklerin yer i¢in Onceleri yalnizca yagiz yer
ifadesini kullandigini, kara toprak ifadesinin ise sonralar1 ortaya ¢iktigini
belirtmektedir. Bu renk Tiirk halk anlatilarinda nadiren de olsa iyi karekterlerin sifatt
olarak kullanilmaktadir. S6z gelimi, Tuva Tirklerinin Han-Silgi Attig Han-Hiiliik
destaninda destan kahramam “kara samur borklii, kara ipek donlu, kara kalin deri

edikli, erler eri Han Hiiliikk Bey”dir (Ergun, Aga, 2005: 154).

Iyi veya kétii varlik yahut kisilerin sifat1 olmasinin disinda bu renk kuzeyde
olan bir yer veya toplulugu ifade etmede de kullanilmistir. Von Gabain’e (1968: 109-
111) goére ‘Karahanlilar’ isimlendirmesi bu yerin Islam diinyasinin kuzeyinde
kalmasindan kaynaklanmaktadir. Benzer sekilde Horasan’a gore kuzeyde kalan
Karakum Co6li’niin isimlendirmesi konumundan dolayidir (Coruhlu, 2010: 205). Sor
Tiirklerinin boy daglarindan bir Kara-tag’dir (Lvova, Oktyabrskaya, Sagalayev,
Usmanova, 2013b: 84).

Tatar halk anlatilar1 incelendiginde bu renk genellikle olumsuzluklarin ifadesi
olarak kullanilmaktadir. Halk anlatilarindaki kotii karakterler, onlarin yardimcilar
kara sozciigii ile nitelenmektedir. So6z gelimi Yestey Monki destaninda Yestey
Monki, once kara atli Timer Yilbegen’i daha sonra Yer Kara Alip’1 yenerek oldiiriir
(Urmangi, 2007a: 201, 205). Burada destan kahramani tarafindan oldiiriilen her iki
kotii karakter de kara renk ile nitelendirilmistir. Misek Alip destaninda, Kara Han’in
istegi lizerine Misek Alip, Tebene Kuga Hanim’1 ona getirir. Han, Misek Alip’in
hizmetleri karsiliginda ona yemek yedirmediginden, at vermediginden ve onu
giydirmediginden Tebene Kuga, Han’a kizip onu kargislar. Bunun {izerine Han’in
halki karasigan olur, hatunu kara kancik av kopegi olur, han ise kara agagkakan olup
agac kabugu gagalar (Urmangi, 2007a: 197). Burada kétii karakterin herseyinin kara
olmasi, kara renk ile kotiliigiin iliskisini gostermesi bakimindan onemlidir. Kuzi
Korpe ile Bayansilu destaninda, Ak Han ve Kara Han isminde iki Han vardir. Ak
Han’in oglu, Kara Han’1n ise kizi olur. Ak Han’a verdigi sozii tutmayan Kara Han,

kotii bir karakterdir. Bu yilizden destanda evinin kara tastan oldugu belirtilir. Kara

%1 S6z gelimi Kutadgu Bilig’de yer sdzciigii her defasinda kara sifati ile birlikte kullanilmistir. “Kara
toprak misk ile doldu. Kara yeryliziine yesil ipek bagladi. S6z sayesinde kara yerdeki mavi goge
yiikselir. Kara toprak ile mavi gok” vs. Bk. Resit Rahmeti Arat, Kutadgu Bilig Il, 6. Baski, Tiirk Tarih
Kurumu Yaymlari, Ankara 1994, s. 16, 17, 83, 137.
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Han, kizin1 Kara Kalmak’a vermistir (Urmangi, 2007: 31, 37, 41). Bu destanin bir
diger versiyonunda Bayansilu’nun yengesi onu, kardesi Kara yigide almak ister
(Urmangi, 2007: 51). Tahir ile Zohre hikayesinde kotii karekterlerden, padisahin
Karagumak adli hizmetgisi, Zohre’ye asiktir. Tahir’in riiyasina giren kara kopek,
asiklarin birbirine kavusmasini istemeyen bu kotli karakteri temsil etmektedir
(Urmangi, 2007: 147, 183). Bu hikayenin bir bagka versiyonunda Tahir’in babasi,
Z6hre’nin babasinin veziridir. Tahir’in babasi 6liince padisah, kiz1 Zohre’yi bagka bir

vezirinin Karamug isimli ogluna verir (Urmangi, 2007: 191).

Ugi Kiz (Oksiiz Kiz) masalinda aggdzlii kiz, ubirli yashi kadmimn zinet
esyalarin1 almaya calisinca, ubirli kadin kara bir sandik ile bu kizi kdyiine geri
gonderir. Kdye gelen kiz, kara sandig1 actig1 vakit, bu sandiktan kara bir yilan ¢ikip
kiz1 sokarak oldiirtir (Gatina, Yermi, 1978: 215-218). Aksak Timir hakkinda anlatilan
efsanede Devis sehrini alan Timur, kendisi hakkinda kétii konusanlarin kapisini kara,
kendisini 0venlerin kapisini ise ak renge boyattirir. Ertesi giin kara renge boyanan

kapili evlerin sahiplerini dldiirtiir (Grylecitdinov, 1987: 30).

Kara renk halk anlatilarinda oldugu gibi Tatar Tirklerine ait biiyli s6zlerinde
de kotii varliklari nitelemektedir. Yilan Karag: Tili bityii metninde ‘yilan karasindan’

kurtulmak i¢in kara at ve kara don/elbise ifadeleri kullanilmistir.

Kara atim astimda, Kara atim altimda,
Kara tunim dstimde kaytti! Kara elbisem iistimde dondi!
Yilan karagi sin de kayt! Yilan... Sen de don! (Ehmetcanov, 2012: 15)

Muhabbet Irimi (Ask Biiyiisii) baslikli biiyii, bir kigiyi bir digerine asik etmek
i¢cin kullanilmaktadir. Bu biiyii s6zlerinin son kismi soyledir: Kara yilandin ve hem
kara ivdin, adem ugli-kizi nicek kurkip, ak saraylarina ka¢ip nigek kiredir, bu felen
tiz uynaglarindin sulay kagip minim kuynima kirsin! (Kara yilandan ve kara evden
adem oglu-kizi nasil korkup ak saraylarina kacip giriyorsa, bu falan kisi

oynaglarindan kag¢ip benim koynuma dyle girsin) (Ehmetcanov, 2012: 19).

Tatar mitolojisinde ahirlarda yasadigina inanilan mitik varliklardan Abzar
Iyesi, siyah renkteki hayvanlart sevmez, onlarin 6niinden yemlerini alir ve gece boyu

bu hayvanlar1 kosturarak adeta onlara iskence eder. Bu durum siyah renkli
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hayvanlarin yeralt1 diinyasi ile iliskilendirilmis olmasindan kaynaklanabilir. Benzer
sekilde Tatar mitolojisinde kotii bir karakter olan ve insanlara zarar veren mitik

varliklardan Ubir, genellikle kara kedi veya kara kopek suretlerinde gezinir.

Tatar atasozlerinde de bu renk ile ilgili izlere rastlamak miimkiindiir. Kiinili
karamin yozi kara. (Gonlii karanin yiizii de karadir) (Isenbet, 2010a: 655). Alla
saklasin, kara yilan ¢akmasin; ¢aksa deva tapmassin. (Allah korusun, kara yilan
sokmasin, soksa deva bulmazsin) (isenbet, 2010a: 764). Kara tos karangi tos. (Kara
renk karanlik renk) (Isenbet, 2010: 252).

Tatar Tirklerinin inanglarinda ve kiiltiiriinde kara renk, Kkoti giiclerle
iliskisinden dolayr kotiiliigli simgelemenin disinda bagka durumlarda da karsimiza
cikmaktadir. S6z gelimi, siiriiniin 6niinden gelen hayvan siyah renkli olursa havanin
bulutlu olacagina inanilir. Bu inang, eskiden yagmur yagmasi istendiginde kara
renkteki hayvanlarin kurban olarak sunulmasi ritiielinden kalmis olabilir (Urmangi,
2005: 139). Tahir ile Zéhre hikayesinde Hizir’in bindigi atin rengi karadir. Bu kara
at, Tahir’i goz a¢ip kapayimcaya kadar istedigi yere ulastirir (Urmangi, 2007: 161).
Altayin Sayin Siime destaninda Altayin Sayin Siime’nin kiz kardesi kara bir atla
dortnala gelen Ene Silum ile evlenir (Urmangi, 2007a: 185). Bu orneklerde
goriildiigii tizere kara renk genel Tiirk mitolojisi ile benzer sekilde zaman zaman iyi

karekterleri de nitelemistir.

Kisacas1 Tatar halk anlatilarinda bu renk ¢ogunlukla yeralti diinyasi
varliklartyla miinasebetinden dolayr kotii  karakterleri, varliklari, durumlarn
nitelemede kullanilmistir. Ancak bunun disinda yagmur yagmasi istendiginde kara
renkteki hayvanlarin kurban edilmesi, baz1 kahramanlarin kara renkli atlara binmesi

bu rengin ayn1 zamanda kutsal bir yoniiniin bulundugunu géstermektedir.

5.3.3. Al/Kuzal

Tirk mitolojisinde pek ¢ok varligin rengi olan al ve kizil, genellikle birbiri ile
karistirilan ancak birbirinden farkli olan renklerdir. Tarihi siire¢ i¢erisinde bu iki renk
zamanla birbirinin yerine kullanilmigtir. Al Ruhu, Albasti gibi mitik varliklar

niteleyen bu renk, genellikle ates ile iliskilendirilir (Geng, 2009: 15). Inan, (1993:
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266), Turklerde eski devirlerden beri kullanilan Al-bayrak ifadesinin ates kiiltii ile
baglantili oldugunu belirttikten sonra Yakutlarda aile ocagi atesi, Altaylarda azametli
ates anlamina gelen al-ot, atesle temizlenme igin téren yapma anlamina gelen
alazlama, ilkel donemlerde hami ruh sayilan Al Tanris1 gibi ifadelerin Tiirklerde bu
rengin kutsal sayildig1 devirlerden kaldigim sdylemektedir (Ogel, 2010: 516). ilkel
donemlerde atesle iliskisinden dolay1 bu rengin niteledigi mitik varliklar ve olaylar
kutsal kabul edilmistir. Ancak zamanla al renk ile nitelenen ruhlar ve mitik varliklar
olumsuz bir hiiviyete biirlinmiistiir. Nitekim Al ruhu, Albasti, Al anasi, Almas-almis
gibi mitik varliklarin genellikle insanlara zarar verdigine inanilir.®? Tirk halk
anlatilarinda da bu renk zaman zaman koti karekterleri nitelemektedir. S6z gelimi
Alman-Bet destaninda Kirgizlarin diismani olan Oyratlarin han1 Kizil Oyrat Han’dir
(Ogel, 2010: 306). Kutadgu Bilig’de de kizil dil ifadesi ile keskin, sivri, ileri geri, bos
konusan, yalanci dil kastedilmektedir (Aslan, 2014: 244).

Dede Korkut’ta Boga¢g Han ile ilgili hikayede, Bayindir Han’in verdigi
solende Oguz beylerinden kizi olanlar kizil otaga oturtulur (Ergin, 2008: 77-78).
Toplumdaki statiiniin renklerle belirlendigi bu 6rnekte kizil renk kiz ¢ocugunu ifade
etmektedir. Bunun disinda Dede Korkut hikayelerinde kizil renk ile ilgili olarak kizil
deve, kizil kaftan, kizil kina, kizil altun, kizil yanakli, kizil ala gerdek, goksi kizil
diigmeli kafir kizlari, kan yas, kirmiz1 otag, kirmizi kaftan gibi ifadeler gegmektedir
(Kiictik, 2010:192). Gorildiigii tizere kizil renk Tiirk kiiltlirlinde oldukga farkl

kavramlari niteleyebilmektedir.

Tatar halk anlatilar1 incelendiginde, bu renk c¢ogunlukla kizil olarak
sOylenmekle birlikte zaman zaman al sézciigii ile de karsilanmaktadir. Genellikle
anlati kahramaninin atinin rengi olarak gecen kizil, bazen olumlu bazen de olumsuz
karakterleri nitelemektedir. Ak Kiibik destaninda Ak Kiibik’in babasinin adi Al
Bitik’dir. Bu destanin baska bir versiyonunda Ak Kobok annesinden binmek i¢in at
isteyince annesi; ben sana hamile iken kisrak at da gebe idi. O kisragin dogurdugu at
senin olsun, der. Ak Kobok kisraga bakmaya gittiginde onun kizil bir at

dogurdugunu goriir. Kizil at, boynunu kisragin belinin iistiinden asirarak uzatip,

%2 Bu varliklar hakkinda bk. Celal Beydili, Tiirk Mitolojisi Ansiklopedik Sozliik, (Cev. Eren Ercan),
Yurt Kitap Yaymn, Ankara 2005.
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arkadaki memeyi agzina alarak emip durmaktadir. Ak Kobok gelir ve bu ati
kulagindan tutarak dizginler (Urmangi, 2007a: 285). Destan kahramaninin babasinin
al sifath, atinin ise kizil renkli olmasi bu rengin kutsiyetine isaret eder. Benzer
sekilde Kara Kiikel destaninda da kahramanin siyah yeleli, siyah kuyruklu kizil
yabani bir at1 vardir (Urmangi, 2007a: 207).

Yahsilikla Yavizhik (lyilige Kotiilik) masalinda kizil renk, kara ve ak
renklerden {stiin tutulmustur. Masal kisaca soyledir: Orta halli bir adamin ii¢ oglu
vardir. Adam ogullarini ¢agirip yakinda dlecegini, 6ldiikten sonra her birinin kendisi
icin mezara gelip dua okumalarini ister. Adam kisa siire sonra oliir. Kardeslerden
biiyiik olan ikisi i¢ki icer ve babalarinin mezarina gitmezler. Biiyilik kardes en kiigiik
kardesini dua okumasi {izere babasinin kabrine gonderir. Kiigiik kardes dua okuyunca
mezar yarilip babasi kabirden ¢ikar ve ona bir karakus tiiyil verir. Ortanca kardes de
kiiglik kardesini kendisinin yerine dua okumasi i¢in babasmin kabrine gonderir.
Duadan sonra kabir yarilip babasi tekrar ¢ikar ve ona akkus tliyli verir. Son olarak
kendi adina dua okuyan kii¢iikk kardese kabirden ¢ikan babasi kizil kus tiiyli verir.
Masalin kahramani karakus tiiyiiniin yardimi ile bir padisahin biiyiik kizini, akkus
tiiylinlin yardimi ile ayni padisahin ortanca kizini, kizil kus tiyii ile de padisahin
kiiciik kizint alir. Karakus ve akkus tiiylerin yardimiyla aldig1 kizlar1 agabeylerine
verir. Kizil kus tliylinlin yardimiyla aldig:r kiz ise padisahin kiigiik kiz1 olup onu
kendisine alir. Masalin devaminda karakus ve akkus tiiylerinin sembolik anlamda
temsil ettigi iki biliyiik kardes, kizil kus tiiylinlin simgeledigi, masalin kahramani olan
kiiciik kardesin basina ¢esitli belalar getirirler. Ancak kiiciik kardes bu sikintilardan
kurtulur (Gatina, Yermi, 1977: 203-210). Bu masalda sembolik olarak kara ve ak
renkler ile kizil rengin miicadelesi goriilmektedir. Ilkel dénemlerde kutsal kabul

edilen kiz1l renk, diger iki renge tistiin gelmektedir.

Yirtoslik ve Yestey Monki destanlarinda ise kizil renkli at, kotii karakterlerin
yardimceisidir. Yirtoslik destaninda yeraltindan iki karisi ile birlikte ¢ikan Yirtoslik’in
eslerinden Konersilu’yu, kestane rengi kizil bir ata binen, kizil elbise giyen bugday
tenli bir genc kacirir. Yirtoslik yetisip bu genci dldiirerek Konersilu ve kizil at ile
birlikte doner. Destanin devaminda bu kizil at, Yirtoslik’in Konersilu’yu bulmasini
saglar (Urmangi, 2007a: 167, 169). Yestey Monki destaninda ise Yer Kara Alip’
6ldiirmeye giden Yestey Monki, yolda kizil ata binmis bir ¢ocukla karsilasir. Cocuk,
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onun doniiste kendisine misafir olmasini ister. Yestey Monki kabul eder ancak Yer
Kara Alip’1 6ldiirdiikten sonra doniiste bu ¢ocugun yanma ugramaz. Cocuk, Yestey
Monki’yi yakalar ve kendisine misafir olmadigi i¢in onu dldiirecegini sdyler. Bunun
lizerine doviismeye baslarlar ve Yestey Monki ¢cocugu 6ldiiriir (Urmangi, 2007a: 201,

205).

Halk kiiltiirinde de halk anlatilarinda oldugu gibi bu renge dair birbirinden
farkli inanislar s6z konusudur. Bununla ilgili olarak Mehmutov, Tatar Tiirklerinin
siirii geldiginde onde kizil sigir gelirse havanin giinesli olacagina inandigini belirtir.
Benzer sekilde eskiden havanin ayaz olmasi istendiginde kizil sigir kurban edilirmis
(Akt. Urmangi, 2005: 139). Kizil renginin aldaticiligina dair bir Tatar atasozii
sOyledir: Kizil Hozirn1 aldar/ Kizil Hizir’1 (bile) aldatir (Isenbet, 2010: 252). Bunun
disinda atesle ilgili bir biiyii metninde ates kizinin kizil oldugu séylenir (Nadirov,

1980: 37).

Goriildiigl tizere Tatar halk anlatilarinda kizil/al renginin niteledigi varliklar,
Tiirk mitolojisi ile benzer sekilde bazen iyi iken bazen kotii olabilmektedir. Bu

durum kizil rengine dair tasavvurlarin zamanla degismesinden kaynaklanmis olabilir.

5.3.4. Kiik (Mavi/Yesil)

Gok sozcugl Tiirkgede mavi ve yesil renkleri ifade etmek i¢in kullanilir. Her ne
kadar Tiirk¢ede yesil rengini ifade etmek i¢in yas sozciiglinden tiiretilen yasil/yesil
sOzcligli bulunsa da ‘gdk erik’ ifadesinin yesil erik, ‘gdgermek’ sozciliglinlin ise
yesermek anlamina gelmesi vb. gok kelimesinin yesil rengi ifade ettigini
gostermektedir. Ancak Ogel (2010a: 152), Goktiirklerde kok sozciigiiniin yalnizca
astral unsurlarin bulundugu gék ve mavi renk anlaminda kullanildigini belirtir.
Kutadgu Bilig’de gecen yasil kok ifadesinin ise kaynaklara gore daha ge¢ caglarda
ortaya ¢iktigmi soyler. Potapov (2012: 301), Altaylilarm Ulgen’i, gék veya mavi
aydinlik anlamina gelen Kék ayas seklinde ifade ettiklerini belirtir. Burada kok

sO0zclgiliniin kutsalli§in yanisira mavi rengi de ifade etmesi 6nemlidir.

Mitolojilerde akil, idrak, sagduyu, iffet, lekesizlik, sadakat, Allah’a hiirmet, baris gibi

erdem ve erdemli davranislarin simgesi olan bu renk, Tiirk mitolojisinde genel olarak
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stfat1 oldugu varligi kutsal kilmaktadir (Coruhlu, 2010: 209-210). Kiiltigin Yaziti’'nda
insanoglunun gok ile yer arasinda yaratilis1 ifade edilirken iize kok tenri (Ozgelik,
2010: 25) ifadesiyle adeta Tanr1 ve astral unsur olarak gok ile 6zdeslesen bu renk,
halk anlatilarinda genellikle kahramanlarin yardimcist olan kutsal hayvanlari
nitelemektedir. S6z gelimi Oguz Kagan destaninin Uygur varyantinda Oguz’un
cadirina giren kurt soyle tarif edilmektedir: O/ jaruktin kék tiliikliik kok jaluk bediik
bir erkek bori ¢ikti. (Bu 1siktan gok tiiyli, gok yeleli, biiylik erkek bir kurt ¢ikti)
(Bayat, 2013: 276, 290). Oguz Kagan’in karsisina ¢ikan kurdun gok renkli olmasi
onun Tann tarafindan gonderilmesi miinasebeti ile kutsalligina isaret eder. Benzer
sekilde Kara Atli Han adli bir Altay masalinda kahramana yardimci olan kutsal bir
gk buzagi vardir. Bu gok buzagi aksirinca burnundan altin yazilarla yazilmis bir

mektup ¢ikar. Bu mektupta;

Eger istemez isen, kendine kara 6liim,

Git diigmanin evine diismana ara 6liim!
Eger korkup diyorsan, gelmesin bana 6liim,
Diismana varmadan da, yetisir sana 6lim!

Masal kahramani bu sdzler iizerine cesaretlenip diismanlarini dldiiriir (Ogel, 2010:
315-316). Burada da buzaginin gok renkli olusu ve kahramana yol gdstermesi onun
kutsalligindan kaynaklanmaktadir. Ogel (2010: 300-301), Kara-Han oglu Alman-Bet
destanindan yola ¢ikarak Kirgizlarin ii¢ béliime ayrildigini, bunlardan orta yiizdeki
reisin adinin Koke¢d (Kokge) Han oldugunu belirtir. Kok¢d Han’in bulundugu kisim

Tirklerin yonleri renklerle ifade edisleri dikkate alinirsa dogu yonii olsa gerek.

Han-Silgi Attig Han-Hiiliik destaninda destan kahramani kardesini
tyilestirebilmek i¢in iist lemde diimdiiz kuzey yondeki goliin gok bogasinin yiiregini
getirir (Ergun, Aga, 2005: 76). Gok boga kutsal oldugundan yiiregi kahramanin

kardesine sifa olur.

Tiirk mitolojisinde oldugu gibi Tatar mitolojisinde de kutsal renklerden biri
goktlir. Bu rengin niteledigi varliklar da genellikle kutsallik arz etmektedir. S6z
gelimi Tatar Tiirklerinde kutsal kabul edilen atesle ilgili bir biiyli metninde Ut atas:
kiik bula, (Ates babasi gok olur) (Nadirov, 1980: 37), denmektedir. Bunun disinda
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anlatilarda kahramanlarin atlar1 zaman zaman kikbuz (gokboz) at olarak
geemektedir. Alpamsa destaninda destan kahramani, kizini aldig1 padisah icin savasa
gidecekken ondan at ister. Alpamsa, padisahin atlar1 igerisinde at segerken biiyiik
atlar1 kuyrugundan tutup firlatir. Firlattig1 bu atlardan sadece bir tanesi ayakta kalir.
Bunun iizerine Alpamsa, sizde gokboz at varmis, akboz at yokmus, der. Alpamsa
savasa giderken bu gokboz at1 esi Karligagsilu’ya binmesi i¢in verir (Urmangi,

2007a: 243, 245).

Cura Batir destaninda destan kahramani1 dogacag1 vakit Cura Batir’in babasi
Naren Batir, dogumun kolay olmasi i¢in gok renkli bir aygir1 kurban olarak keser
(Ehmetova, 1984: 110). Kurban edilen gok renkli aygir, Naren Batir’in hanimin
kolaylikla dogumu gergeklestirmesini saglar. Ayni destanda Sagali Han’in kizi
Sarikani, Cura Batir’a bir kutu icerisinde gok bir kili¢c hediye eder. Bu gok kili¢ ile
Cura Batir pek ¢ok Rus askerini o6ldiiriir (Urmangi, 2007a: 345). Yestey Monki
destaninda Yer Kara Alip ile Yestey Monki, ala dogan ve gok kartal donlarinda yedi
giin yedi gece savasirlar (Urmangi, 2007a: 205). Destan kahramaninin gok renkli
olmasi onun kutsiyetine isaret etmektedir. Bu kutsallik anlati kahramaninin yapilan

bu miicadeleden galip ¢ikmasini saglar.

Biler sehrinin ismi ile ilgili anlatilan efsaneye gore Hazar padisahi, kendisine
danigmadan Miisliimanlig1 kabul ettigi i¢in Biler’e saldirir. Allahu Ekber nidalariyla
saldiran Bilerliler, Hazar padisahinit maglup eder. Savastan sonra Miisliiman olan
Hazar padisahi, savascilarimi Oldiirlip beni kagmaya mecbur eden gok atli, alp
govdeli erler gordiim, demis. Bilerdeki Miisliiman tiiccarlar, bunlar Allahu Teala
askeridir diyerek yanit vermis (Giylecitdinov, 1987: 22). Goriildiigii lizere gok rengi,

Tatarlar Miisliiman olduktan sonra da kutsiyetini devam ettirmistir.

Kutup Yildizi ile ilgili anlatilan efsanelerde bu yildizin yakininda oldugundan
ona baglanmis iki at gibi tasavvur edilen yildizlardan biri Kiikbuzat Yildizi’dir.

Bununla ilgili olarak bir Tatar atasozii sdyledir.
Akbuzat yoldiz, Akbuzat yildiz,
Kiikbuzat yoldiz, Gokbuzat yildiz,

Timirkazik bir yalgiz. Kutup Yildiz1 tek yalmz (Isenbet, 2010: 274).
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Kisacas1 gok rengi, ak renk gibi Tatar mitolojisinde kutsiyet arz etmektedir.
Ancak gok ve ak renkleri karsilastirildiginda kutsiyet bakimindan ak rengin Once,
gok rengin ise sonra geldigi gorilmektedir. Ciinkii baz1 anlatilarda ak renk
kahramanin yardimcilarini nitelerken, gok renk daha ¢ok anlati kahramaninin esinin
yardimcist olan varliklari/hayvanlari nitelemektedir. Akbuzat, Gokbuzat ve Kutup
Yildiz1 hakkinda sdylenen atasdziinde de Oncelik ak renktedir. Ancak ak rengin

anilmayip dogrudan gok rengin kutsal oldugu durumlar da s6z konusudur.

5.4. Olii ile Tlgili Ritiieller, Oliim ve Obiir Diinya

Olii ile ilgili ritiieller, dteki diinyaya dair inanclar ile yakindan ilgilidir. Farkli defin
torenleri, bu torenler esnasinda ve sonrasinda yapilan uygulamalar, sdylenen biiyiilii
sOzler oteki diinyaya dair inang¢larin ipuglarin1 sunmaktadir. Bu diinya, 6teki diinya
ile baglantilidir. Dolayisiyla &liim, varligm sonu degildir. Olen kisi yeryiiziinde
oldugu gibi gokte de yasamaktadir. Bunun disinda balbalda, kutsal bir dagda,
bayrakta, mezarda, evinde veya bu yerlerin disinda herhangi bir yerde
yasayabilmektedir. Ayrica diinyada yeniden yasayabilir, yeniden dogabilir veya
yeniden dirilebilir (Roux, 1999: 184).

Yeniden yasama dair inang, ¢esitli uygulamalar1 beraberinde getirmistir. S6z
gelimi, Tirklerde olen insan veya hayvanlarin kemikleri, etler siyrildiktan sonra
tastamam bir sekilde gomiiliirdii. Boylece 6len kisinin veya hayvanin bir sonraki
hayatinda saglam bir sekilde dirilecegine inanilirdi. Hatta bir insan veya hayvan
herhangi bir uzvu eksik olarak dogdugunda bunun, onceki hayatinda kemiklerinin
tastamam bir sekilde gomiilmediginden kaynaklandigi disiiniilirdi. Diisman
kabileler, birbirlerinin mezarliklarina saldirarak oliilerin  kemiklerini dagitirdu.
Boylece bu kisilerin bir daha dirilemeyeceklerine inanirdi (Roux, 1999: 135-137).
Roux (1999: 218), Altay Tiirklerinde iig tiirlii defin téreninin tatbik edildigini belirtir.

Bunlar; topraga gomme, cesedin sergilenmesi/ (tabutu dort direk iizerine yahut agaca
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asma) ve ateste yakmadir. Altay Tiirklerine ait bu uygulamalarin benzerleri diger

Tiirk boylarinda oldugu gibi Tatar Tiirklerinde de goriilmektedir.®®

Tatar halk edebiyatina ait metinler incelendiginde O6ldiikten sonra dirilme,
baska yer veya varliklarda yeniden hayat bulma gibi 6teki diinya tasavvurlarina
rastlamak miimkiindiir. Bunlarin yaninda yeniden yasamay1 engellemek icin yapilan
uygulamalar da mevcuttur. Kuzi Kérpe ile Bayansilu destaninda Kara Han’in yedi
yiiz askeri Kuzi Korpe’yi yakalayarak oldiriir. Daha sonra kurgan yaparak icine
Kuzi Korpe’nin kemiklerini koyarlar. Kuzi1 Korpe 6liince Bayansilu da en giizel
kiyafetlerini giyerek Kuzi Korpe’nin bulundugu kurganmn igine girer ve Kuzi
Korpe’ye sarilarak kendini oldiiriir (Urmangi, 2007: 45, 47). Burada oncelikle
kemiklerin 6zenle gdmiilmesi dikkat c¢ekicidir. Tiirk mitolojisinde ruhun yiiklendigi
unsurlardan birinin kemik oldugu belirtilmisti. Bu dogrultuda Kuzi Koérpe'nin
yeniden dirilebilmesi i¢in kemiklerinin herhangi bir hasara ugramadan gomiilmesi
gerekmektedir. Bayansilu'nun en giizel elbiselerini giyerek oldiiriilen sevdiginin
kurganina girip kendisini 6ldiirmesi ise, Tiirk mitolojisinde 6len 6nemli kisilere oteki
diinyada hizmet etmesi i¢in kolelerinden birinin veya esinin beraber gomiilmesi
inancini, ritiielini animsatmaktadir. Bayansilu, 6teki diinyada sevdigine kavusacagina
inandigindan giizel elbiselerini giymis ve Kuzi Korpe'nin kabrinin igine girerek
kendini Oldirmiistiir. Benzer sekilde Alpamsa destaninda Karligagsilu’nun attigi
toplar Alpamsa’nin kardesi Hasan ile Hiiseyin’i dldiiriince, Alpamsa agabeylerinin
kemiklerini toplayip kazdigi kabre gomer (Urmangi, 2007a: 241). Kara Kiikel
destaninda destan kahramani Oliince cocuklart toplanip mezarmi kazar ve Kara
Kiikel’1 yikayip kefenleyerek gomerler. Kadis Mergen destaninda Kadis Mergen ve

agabeyleri, 6len anne babalarin1 mezar kazip gomerler (Urmangi, 2007a: 213, 263).

Davletsin (2013: 45), oliiden gelebilecek zararlardan korunmak ig¢in

mezarliklarin, nehrin karst kiyisi, ugurumun arkasi gibi yerlere yapildigin1 soyler.

6.3 Seref el-Zaman el Mervezi Kirgizlarin ve Burdaslarin 6liilerini yaktiklarini belirtir. Ramazan Sesen,
Islam Cografyacilarina Gore Tiirkler ve Tiirk Ulkeleri, 2. Baski, Tiirk Tarih Kurumu, Ankara 2001, s.
70, 73.

Inan, dliilerin topraga at ve esyalar ile birlikte gomiildiiklerini belirtir. Abdiilkadir Inan, Tarihte ve
Bugtin Samanizm Materyaller ve Aragtirmalar, 5. Baski, Tiirk Tarih Kurumu, Ankara 2000, s. 188.
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Tuna Bulgarlar1 6lii kadinlarin ayaklarmi kesmistir. Cogu zaman o6li kadinlar
ayaklar1 baglh sekilde gomiilmiistiir veya oliilerin iskeletteki kemiklerinin yerleri
degistirilmistir. Boylece Oliilerin yeniden dirilip insanlara zarar veremeyecegine
inanilirdi. Tatar mitolojisinde oGliiler vasitasiyla insanlara zarar veren ve genelikle
kadinlara musallat olan Ubir isimli mitik bir varlik vardir. Bu mitik ruh, musallat

oldugu kisi dldiikten sonra da geceleri mezardan ¢ikarak insanlara zarar verir.

Kemiklerin dagitilmasi ve 6liilerin ayaklarinin baglanmasi disinda 6Sliilerin bir
daha dirilmemesi i¢in uygulanan yontemlerden biri de O6len kisinin yakilarak
kiillerinin gége savrulmasidir. Tatar halk anlatilarinda siklikla karsimiza ¢ikan kélin
kiikke ogiru, (kiiliinlii goge savurmak/ugurmak) deyimi, kesin 6limii ifade etmektedir.
Yani boyle bir durumda 6len kisi igin baska bir yasam miimkiin degildir.64 Soz
gelimi, U¢ Dost masalinda masalin kahramam ifrit’in kagirdign kizin yaninda iken
kiz, Ifrit’in gelip masalin kahramaninin kiiliinii gdge savuracagindan endiselenir
(Gatina, Yermi, 1977: 220). Nursilu masalinda masalin kahramani, Div’i giirz ile
oldiirdiikten sonra soyle bir ifade kullanilir: Diyiini bétinley kol itip bitire yigit. (Divi
tamamen kiil edip yok eder yigit). Bu ifade Div’in bir daha yagsamayacagi anlamina
gelmektedir. Altayin Sayin Siime destaninda destan kahramani kendisini yutmaya
calisan yedi yiiz cinin anasimi Oldiirdiikten sonra yakip kiiliinii goége savurur
(Urmangi, 2007a: 181). Destan kahramanlarindan Yestey Monki, Timer Yilbegen ile
doviigiir, basin1 keserek onu yakar ve kiiliinii gége savurur (Urmangi, 2007a: 201).
Bunun diginda Tatar halk anlatilari incelendiginde Tanri’ya inanmamak gibi agir bir
sug isledigi diisiiniilen kisilerin yakildig1 goriilmektedir. Iski Kazan Kalasimin
Koriluvt (Eski Kazan Kalesinin Kurulusu) efsanesinde Timur, cocuklar dahil
sehirdeki herkesi ldiiriip iist liste yigar. Bu kisiler dinsiz olduklarindan hepsini yakar

(Grylecitdinov, 1987: 46).

% Yeniden dirilmesi istenmeyen kisilerin cesetlerinin yakilmas: hakkinda Houdas’m Nesavi’den
aktardig1 not sdyledir: Tarih¢i Nesavi'nin aktardigina gore Celaleddin’in babas1 Mogollardan kacarak
bir adaya siginir ve orada oOliir. “Cesedi Tatarlar kendisine ulasamadiklari i¢in yakilmaktan
kurtulmustur; ¢iinkii bunlar tim sultanlarin ortak bir atadan geldiklerine inandiklart i¢in, hangi
iilkeden olursa olsun gdmiilmiis bulunan tiim sultanlarin kemiklerini yakmak gibi bir gelenege
sahiptirler. Akt. Jean Paul Roux, Altay Tiirklerinde Oliim, Kabalc1 Yaymnevi, Istanbul 1999, s. 136.
Yeniden yasami engellemek igin Oliiniin yakilmasi bazi anlatilarda biiyiiciilerden kurtulmak i¢in
uygulanir. Ciinkii biiyiiciilerin cesedi de canli hali gibi zararli olabilmektedir. Bedenin yakilarak yok
edilmesi ruhun da yok edilmesi anlamina gelmektedir. Lucien Levy-Bruhl, /lkel Insanda Ruh Anlayst,
(Cev. Oguz Adanir), DoguBati, Istanbul 2006, s. 272-273.
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Ak Koébok destaninda insanin elinden Olimsiizliiglin - nasil  alindig:
anlatilmaktadir. Destana gore altmis yara alan Ak Kobok, zirhli elbiseleri ve yetmis
yedi yara alan kizil at1 ile birlikte gomiiliir. Ak Kobok agabeyine soyle der: Kodon
Han, yurduna yine yedi yiiz asker toplayip geldiginde bana ses verin! O zaman ben
dirilip ¢ikarim. Sarhos olan Ak Kobok’lin agabeyi buna inanmaz ve kamgisiyla
mezarin basina giderek mezara vurup ‘Ak Kobe kalk’, der. Ak Kobok atiyla mezari
yirtip goliin etrafin1 li¢ defa dolanir. Ancak diisman1 gdéremeyince agabeyine
diismanin nerede oldugunu sorar. Agabeyi, K6don Han’in gelmedigini, kendisinin
Olen kisinin dirilecegine inanmadigindan onun mezara girerken soylediklerini
sinamak istedigini sdyler. Bunun ilizerine Ak Kobok: simdi benden sonra Olenler
dirilmesin. Ben Oliiriim, benim yaralarim agildi, yedi giin kaldirmadin der ve atiyla
birlikte mezara girip 6liir (Urmangi, 2007a: 301-303). Ak K6bok’lin agabeyinin 6len
kisinin yeniden dirilecegine inanmamasi, Oliimsiizliigiin herkese verilmedigini, bu
durumun Ak Ko&bok gibi ayricalikli  destan kahramanlarina has oldugunu

gostermektedir.

Tirk mitolojisinde, oliilerin agag iizerine konarak etlerinin vahsi hayvanlar
tarafindan yendikden sonra gomiildiigi bilinmektedir. S6z gelimi Sor Tiirklerine ait
Ay Mégo destaninda Kizil Tas isimli kisi 6ldiikten sonra cesedinin dokuz camin
basina kaldirilmasini ister (Ergun, 2006: 316). Baz1 Tatar halk anlatilarma ve ibn
Fadlan’in aktardiklarma gore, bu ritiiel Tatarlarda da mevcuttu. Ibn Fadlan,
Bulgarlarda bir adam bir adami hata ile 6ldiiriirse onu kayin agacindan yaptiklar
sandiga koyduklarini, yanina bir testi su ve lic somon koyarak daragaci gibi diktikleri
lic agacin arasina astiklarii belirtir. ‘Onu yer ile gok arasina birakirlar. Yagmur ve
giinesin altinda birakip belki Tanri’nin ona aciyacagina inanirlar’ (Sesen, 2013: 30-
31). Fadlan’in aktardigi bu durum, istemeden katil olmus kisiler i¢in uygulanmakta
idi.*®

Aver adli masalda kiz kardesi tarafindan Ejderha’nin disleri ile oldirilen
avelyt gdmmek isteyen padisah, avcmin kiz kardesine onlarin 6lii gdmme

geleneklerinin nasil oldugunu sorar. Avcinin kiz kardesi, padisaha soyle cevap verir:

% Katil kisilerin cezalandirilmas ile ilgili olarak Tatarlarda s6yle bir atasozii mevcuttur. Utiriicige et
osleteler (Katile kopek saldirtirlar). Nekiy Isenbet, Tatar Halik Mekalleri, Tatarstan Kitap Nesriyati,
Kazan 1967, s. 359.
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“Biz yere gdbmmiiyoruz, biiyiik bir tahta tabuta koyuyoruz, lizerine gaz yagi, katran
dokiip demir ¢ember ile ¢emberleyip agaca asip birakiyoruz, der ” (Gatina, Yermi,
1978: 59). Bu masalda eski Tiirklerdeki oliiyii tabuta koyarak agag tizerine birakma

ritiieli goriilmektedir.

Tatar halk anlatilarinda insanlarin Divler veya Ejderhalar tarafindan yeralti
diinyasina kagirilarak yenilmesi veya buradaki varliklara hizmet etmede kullanilmast,
Oteki diinyaya dair bir tasavvura isaret etmektedir. Buna dair ornekler yeralti
diinyasinin, oteki diinya tasavvurlarindan biri oldugunu gostermektedir. Bu diinya
insanlara zarar veren kotii varliklara ev sahipligi yaptigindan, kotiilik yapan
insanlarin gidecegi yer olarak diigiiniilmiistiir. Ancak zaman zaman halk anlatilarinda
bu diinyaya kagirilarak burada yasamaya mahkim edilen padisah kizlari, esleri gibi
insanlar da bulunmaktadir. Anlatilarda yeralti diinyasina ait varliklar tarafindan
kagirilan bu kisilere dair herhangi bir kotii hususiyet belirtilmediginden, bu kisilerin
yeralt1 diinyasinda yasamamasi gerekir. Bu yilizden Tatar halk anlatilarinda bu kisiler

®  Bu durumun bir benzeri de kabiliyetli

anlati kahramani tarafindan kurtarilir.®
insanlarin Tanri’ya hizmet etmesi i¢in Oldiiriilmesidir. Fadlan’in aktardigina gore
Bulgarlar cevval, bilgili bir insan goriirlerse, ‘Bu kisginin rabbimize hizmet etmesi
gerekir’ derler. Onu alirlar, boynuna ip gegirirler, bir agaca asarlar. Ip kopuncaya

kadar orada kalir (Sesen, 2013: 31).%

Netice olarak Tatar halk anlatilar1 incelendiginde topraga gémme, tabutu dort
direk {izerine yahut agaca asma ve ateste yakma gibi oliiyle ilgili ritiiellerin mevcut
oldugu goriilmektedir. Bunlarin disinda, oteki diinyaya dair tasavvurlar, ruhun
yeniden hayat bulmasi veya bulmamasi ile ilgili uygulamalar, 6liilerden gelebilecek
zararlar1 engellemek amaciyla gergeklestirilen cesitli ritliellere dair izlere halk

edebiyati metinlerinde rastlanilmaktadir.

% Bu konudaki pek ¢ok érnek yeralti diinyasi varliklar ve 6zellikleri kisimlarinda verilmistir.

% Bu durumla ilgili olarak ibn Fadlan, hiikiimdarin terciimanindan naklen sunlari sdylemektedir:
“Sindli (Indiis vadisinden) bir adam Bulgar iilkesine geldi. Bir miiddet hiikiimdarin hizmetinde galisti.
Cevval, zeki bir kisiydi. Yerli halktan bir grup ticaret yapmak icin sefere ¢ikmak istediler. Sindli,
hiikiimdardan izin alarak onlarla gitmek istedi. Israr edince hiikiimdar izin verdi. Tiiccarlarla bir
gemide yola ¢ikti. Onlar Sindliyi hareketli, zeki gordiiler. Aralarinda konusup ‘Bu adam rabbimize
hizmet etmeye uygun. Onu rabbimize gonderelim’ dediler. Yolda giderken bir ormandan gectiler.
Sindliyi gemiden ¢ikarip boynuna ip bagladilar. Yiiksek bir agacin basina baglayip gittiler” Ramazan
Sesen, /bn Fadlan Seyahatnamesi, 4. Baski, Yeditepe Yayinevi, Istanbul 2013, s.31.



149

5.4.1. Kazan Tatar Tiirkleri Mitolojisinde Ruhla flgili Kavramlar ve Ruh

Tasarimm

Ruh ile ilgili kavramlar ve ruh tasarimi, toplumlarin 6lim ve obiir diinyaya dair
tasavvurlar1 ile yakindan ilgilidir. Bedenin o6liimlii, ruhun ise Oliimsiliz oldugu
diisiincesi 6lim ve yasam ile ilgili pek ¢ok kavramin, metaforun ortaya ¢ikmasini
saglamigtir. Yasam kaynagi olan ruhun OSliimsiizliigiinii koruyabilmesi ve Olen
bedenin yeniden canlanabilmesi i¢in ilkel insan ruhun kaynagina dair tasavvurlarda

bulunarak, ruhun kotii gliclerden korunmasi gerektigini diistinmiistiir.

5.4.1.1. Kut inanct

Tann inanct, pek ¢ok Tiirk boyunun ortak degerlerindendir. Bu inang ile dogrudan
baglantili olan bir diger inang unsuru ‘kut’tur. Divanii Lugat-it-Tiirk’te bu kavramin
karsilig1 olarak ugur, devlet, baht, talih, saadet gibi anlamlar verilmistir (Atalay,
1999a: 388). Sibirya, Tiirkmenistan, Kafkas ve diger bircok Tiirk halklarinin
geleneksel goriislerinde ise “hayat giicii, ruh, can, hayat verici, baslangig, bereket,
bolluk, ugur, saadet, mutluluk” anlamlarina gelmektedir. Yakutlarda bir canlinin
kutu, kotii ruhlar veya samanlar tarafindan ¢alinirsa bu durum hastalik veya oliimle
sonuglanir. Baz1 Tiirk boylar1 arasinda kutun insan dogmadan kutsal bir gii¢ veya
Tanri/ruhlar tarafindan verildigine inanilir. S6z gelimi Giliney Altaylarda kutu
Altay’in verdigine inanilir. Teleiitlerde gogiin 4. katinda oturan Enem Cayugi’nin
cocuklara kut bagisladig1 diisiiniiliir. Benzer sekilde Hakaslarda kutun Imay Ice
tarafindan verildigine inanilir (Beydili, 2005: 359-362). Kut ile ilgili baska bir
degerlendirme ise sdyledir: Insan ya da hayvanda bulundugu zaman bu hayati gii¢
ruhtur; hiikiimdarda bulundugunda onun yliiceligidir; evreni olusturan elementler
onunla doludur. Tek temel mutluluk, yasamin uzamasi oldugu i¢in bu hayati giic,
herkese mutluluk getirir (Roux, 1999: 40).

Tiirk kiiltiiriinde devlet yonetimi hakkinda yazilmis en 6nemli eserlerden biri
olan Kutadgu Bilig’de hiikiimdar, Ogdiilmis’e beylige layik bir beyin nasil olmasi
gerektigini sorar. Ogdiilmis soyle cevap verir: “Tanr1 kime bu beylik isini verirse,

ona miitenasip akil ve goniil de verir. Tanr1 kimi bey olarak yaratmak isterse, ona
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once miinasip tavir ve hareket ile akil ve kol kanat verir” (Arat, 1994: 147).
Ogdiilmis’in hiikiimdara verdigi bu cevap, Tiirklerde kut inanci ile iliskili olarak
beyligin, hiikimdarligin Tanr1 tarafindan verildigini gostermesi bakimindan

Onemlidir.

Diger Tiirk boylarinda oldugu gibi Tatarlarin halk anlatilarinda ve gilindelik
yasaminda kut ile ilgili pek ¢cok inan¢ unsuru vardir. Yukarida belirtildigi iizere kutun
bedenden uzaklasmasi insanlarin ¢esitli hastaliklara yakalanmasma veya derin
uykuya dalmasina (6liim dahi olabilir) neden olur. Tatarlarda ¢ok korkan insanlar
kotim ugtu, kotim ¢ikti derler. Bu yiizden kutun bedene getirilmesi gerekir. Bununla

ilgili Tatarlarda tespit edilen bir biiyii metni soyledir:

Kir, kotim, kir, Gir, kutum, gir,

Isikten de kir, Esikten de gir,

Tisikten de kir, Delikten de gir,

At bulip kisnep kir, At olup kigneyip gir,

Swwr bulip mogrep kir, S1g1r olup bogiirtip gir,

Kaz bulp kakildap kir, Kaz olup gaklayip gir

Urdek bulip vakildap kir... Ordek olup vaklayip gir... (Urmanci, 2005: 66)

Tatar Tiirklerinde bu kavramin tasidigi anlamlardan biri de kut’un Tanri
tarafindan milleti yonetecek olan kisiye yani kagana verilen yoOnetme yetkisi
ozelligidir. Bu yonetme giicii veya yetkisi, adeta yonetimi mesru kilma metodudur.
Tiirk devlet yapisinda hana/hakana/hiikiimdara olan kesin itaat onun Tann ile olan
iliskisinden ileri gelmektedir. Tiirklerde devlet kurma gelenegi, diger bir ifade ile
teskilatlanma oOzelligi Tiirklerin liderleri ile dogrudan baglantilidir. Devletin
kurulabilmesi igin liderin gerekli oldugu fikri Tatar atasdzlerinde sdyle belirtilir. 7/
bassiz bulmas, olis hansis bulmas. (il bassiz olmaz, ulus hansiz olmaz) (Isenbet,
2010: 250). Hokimdarsiz halik-kétiigisiz  sartk. (Hiikkiimdarsiz halk ¢obansiz
koyun)(isenbet, 2010a: 257).

Eski Tiirklerin inancina gore kaganlar gok tarafindan dogrulmus olup Tengri

onlara akil ve yetenek vererek kaganlar1 halka hediye etmistir. Bu ylizden kagana
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karsi ¢ikanlar giinah islemis oldugundan Tengri tarafindan cezalandirilir. Tengri,
ayni zamanda kaganlara talimatlar verir, 6nemli devlet ve savas islerini halleder
(Davletsin, 2013: 5). Dolayisiyla Tiik toplum yapisinda Han, hem halk hem de erkén-
1 devlet iginde en iist dini makami temsil etmektedir (Gumilev, 2013: 111). Ciinkii
Kagan, Tanri’nin yeryiiziindeki temsilcisi, onun emirlerini yerine getiren kisi
konumundadir. Bu inancin en agik Ornegini Timur hakkinda anlatilan Tatar
efsanelerinde gormek miimkiindiir. Bu efsanelerde olay genel olarak su sekildedir:
Timur’un askerleri insanlar1 6ldiiriirken Timur bu kisilerin arasinda dolasir ve onlara,
Bu helaket size nereden geldi diye sorarmis. Bilmiyoruz ya da bizi Timur 6ldiirtiyor
cevabini verenlerin biitiin ailesini 6ldiirtiirmiis. Ancak, bu basimiza gelenler kendi
giinahlarimizdan  kaynaklaniyor, bu yiizden Allah’in takdiridir, diyenleri
affediyormus. Timur, Barac halkina da bu soruyu sorar ancak halk, 6ldiiriilmelerinin
sebebi olarak, Ebu Aksak Timur geldi, bizi kirdi, boldiirdii der. Akilli bir kadin
kalabaliktan siyrilip Timur’a; Ey yigitler bu yasadigimiz koti durum kendi
giinahlarimizdandir. O Aksak Timur ne yapabilir 1di? Tanri’nin takdiridir, der.
Bunun iizerine Timur, bu kadmi ve biitiin ailesini affederek onlara ve onlarin

mallarina ziyan gelmemesini saglar (Giylecitdinov, 1987: 32-33).

Bolgarmin Harap Buluvi (Bulgar’m Harap Olusu) efsanesine goére Bulgar
sehrinin halki fasik ve isyankarligi ile meshurdur. Allahu Teala’ya asi olurlar, bu
yizden Allahu Teala Aksak Timur hazretini bunlara musallat eder. O donemde
Bulgar’da han olan Bikgura’ya Timur el¢i gondererek neden Cuma namazi
kilinmadigint ve ayet (Kuran) okumadigini sorar. Timur’a kitapla cevap vermeye
g:ahslrlar.68 Bunun tizerine Timur bu sehre askerlerini gonderip sehri harap eder ve
sehirdekileri oldiiriir (Giylecitdinov, 1987: 34). Kut inancinin islami bir kisveye

biiriindiigii bu efsanede Timur, Islamiyet’i koruyan bir elgi roliindedir.

Iski Kazan Kalasimn Koriuvi (Eski Kazan Kalesinin Kurulusu) isimli
efsanede de Bolgar sehrini yakip yikan ve bu sehirdeki herkesi 6ldiirten Timur,
cesetleri list liste toplattirip sdyle der: Min sizni din totmagan o¢in sulay ittim, sizden
tugan balalar da dinsiz bulir dip, alarnmin da bagslarin kistirip, siznin gevdelerigiz

arasina taglattim, digen. (Ben sizi dine inanmadigimiz igin boyle yaptim, sizden

% Bu ciimlenin Tatar Tiirkgesindeki hali soyledir. Kitaplar ile cavap birirbiz, didiler. Kastedilen mana
anlasilamamustir.
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dogan cocuklar da dinsiz olur deyip onlarin da baslarini kestirip cesetleriniz arasina
attim, demis.) Yine bu efsanede Aksak Timur’un ilging bir adeti oldugundan
bahsedilir. Eger de iitirilirge mehkum kisiler iitirilir aldindan Aksak Timir tarafinnan
‘Ni é¢in iitirilesiz?’ dip soraganda, ‘iz génah somligibiz sebebi bilen iitirilebiz,
biznin basibizga gonehibiz citti, Bitimir hezretni Hoda bizge gibret o¢in ciberdi, ul
turt yulm kiirsetici, digen siizlerni soylese, ul kisini iitirmi, gafu itip, kiip akg¢a,
biilikler birip cibere iken. (Eger Oldiiriilmeye mahkim olanlar 6ldiriilmeden 6nce
Aksak Timur tarafindan kendilerine sorulan ‘Ne i¢in Oldiirtiliiyorsunuz?’ sorusuna
‘kendi glinahlarimizdan dolay1 oldiiriiliiyoruz, bizim oldiiriilmemize gilinahlarimiz
sebep oldu, Bitimur hazretini Huda ibret i¢in gonderdi, o dogru yolu gosterici’ diye
sOylese o kisiyi oldiirmiiyor, af edip c¢okca para ve hediyeler vererek serbest
birakiyormus) (Giylecitdinov, 1987: 46). Bu efsanelerden anlasilmaktadir Ki
Tatarlarda milleti, tilkeyi yoneten kisi Tanrinin elgisi olarak kabul edilmistir. Tatar
hanlarindan Almig Han, yiiceligine ve kutsalligina isaret ederek ona giiclin Allah

tarafindan verildigini ifade etmistir (Davletsin, 2013: 47).

Kut inancinin bagka bir 6zelligi de kaganin ya da hakanin kendisi gibi
soyunun da kutsal olmasidir. Bu kutsal soydan dolay1 yonetme yetkisi kagan veya
hakanin soyundan olanlarda olmalidir. Tatar efsanelerine gore kagan oldiikten sonra
onun yerine ancak han soyundan biri gegebilmektedir. Kazan Alingam (Kazan
Alinmasi) efsanesinde Yadgar Han 6ldiikten sonra yerine gegecek oglu yoktur. Bir
kiz1 vardir, ancak bu kiz hanlig1 istemeyerek canma kiyar. Bunun iizerine Ruslarin
elinde tutsak olup han soyundan olan Segali isimli kisi getirtilir (Giylecitdinov, 1987:
55).

Goktiirk kitabelerine gore kotii ve cahil hakanlar tarafindan yonetilen Tiirk
halk1 kurdugu devleti elden ¢ikarmistir (Ozgelik, 2010: 27). Kétii ve cahil hanlar,
Tann tarafindan kendisine kut verilmeyen kisilerdir. Dolayisiyla bunlarin yonetecegi
devletler kisa siirede yok olmaktadir. Kazan Tarii: (Kazan Tarihi) isimli efsanede
han isimleri sayildiktan sonra Yadgar Han’in ismi sOylenerek 950 yilinda giines
tutuldugu, daha sonra yonetime Segali Han’in gegctigi, ondan sonra ise kafir Rus’un
Kazan’1 aldig1 belirtilir. Segali, son han olup Ruslarin elinde biiyiimiis ve onlarla
isbirligi yapmistir. Dolayisiyla burada Yadgar Han’dan sonra giinesin tutulmasi,

hanlardan kutun alindigina isarettir (Giylecitdinov, 1987: 58-59).
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Yoneticinin Tanr1 tarafindan yetkilendirilmesi ve Tanri’nmin yeryiiziindeki
temsilcisi olarak kabul edilmesi, bu kisinin verecegi emirlerin de katiyetle
uygulanmas1 gerektigi inancini beraberinde getirmistir. S6z gelimi Misek Alip
destaninda Han, Misek Alip’a ¢esitli vazifeler verir. Bu emirleri yerine getirmek
tizere yola ¢ikan Misek Alip, her defasinda kendisine nereye gittigi soruldugunda,
“Han emri kesin oldugu i¢in, diislip 6liinceye kadar yiirliylip 6lmeye.” seklinde yanit
verir (Urmangi, 2007a: 187,193). Benzer sekilde bir Tatar atasézii de séyledir: Han
yarligt iki bulmas. (Han buyrugu iki olmaz/ikiletilmez) (Isenbet, 2010: 252).

Sonug olarak Tatar Tiirklerinde kut inanci diger Tiirk boylarinda oldugu gibi
Tanr1 inanci ile yakindan iliskidir. Giinliilk yasamda siradan halk i¢in ruh olarak
diisiiniilen kut, devletin basinda bulunan kisi i¢in Tanr tarafindan verilen yonetme
yetkisidir. Bu durum kendisine kut verilen hakani, Tanri’nin yeryiiziindeki temsilcisi
kilmaktadir. Tatarlardaki devlet gelenegi diistiniildiigiinde bu inancin etkinligi daha

acik bir sekilde anlasilmaktadir.

5.4.1.2. Dis ruh tasarimi

Yasamin asil kaynaginin ruh olarak tasavvur edilmesi, ruhun diger kotii ruhlardan ve
varliklardan muhafaza edilmesi gerektigi diislincesini beraberinde getirmistir.
Insanlara, hayvanlara, bitkilere ve dogadaki diger varliklara niifuz edebilmek icin
oncelikle bu varliklarin ruhlarina niifuz etmek gerekiyordu. Bu ylizden bedenin
O6lmemesi i¢in ruhun korunmasi sarttt. Bu durum ruhun baska varliklara yiliklenmesi
yani dis ruh kavramim ortaya cikarmustir. Ilk olarak James Frazer tarafindan
kullanilan dis ruh kavrami, Ozellikle halk anlatilarinda devlerin, kahramanlarin vb.
ruhlarmin  farkli  yerlerde, farkli varliklarda bulundugu durumlar igin
kullanilmaktadir. Bir varligin 6ldiiriilmesi i¢in 6ncelikle ruhunun yerinin tespit edilip

oldiiriilmesi gerekmektedir (Duymaz, 2008: 4).

Ozellikle Islami dokunun yogun oldugu halk anlatilarinda kisilere ait sirlarin
asikar olmasi, bu kisilerin 6liimii ile sonuglanmaktadir. Bir ¢esit ruh tasarimi olan bu
durumda ruh adeta bir sirra yiiklenmistir. S6z gelimi, Urazbehi isimli Tatar
efsanesinde Urazbehi’nin hanimi kis ortasinda ahududu ister. Bunun {izerine

Urazbehi evin bodrumuna girip ¢ikar ve hanimina bodruma gitmesini, yasadiklar
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hakkinda da kimseye bir sey sdylememesini belirtir. Kadin, evin bodrumuna
indiginde gordiigii ahududular karsisinda saskina doner ve doyasiya bu meyveden
yer. Daha sonra yukar1 c¢ikan kadin, kocasinin telkinine ragmen yasadiklarini
arkadas1 olan bagka bir kadina anlatir. Bunun lizerine Urazbehi evden ¢ikip gider.
Kendisi i¢in hazirlanan mezarliga girip oliir (Giylecitdinov: 1987: 259). Bu efsanede
bir veli olan Urazbehi’nin ruhu, onun disinda kimsenin bilmedigi bu sirra

yiiklenmistir. Sirr1 asikar olunca ruhu bedenini terk etmistir.

Yahya Hazret isimli efsanede Yahya Hazret, kis vakti hasta olan karisinin
dilegini yerine getirmek i¢in ahududu bulmak {izere evinden ayrilir ancak esine soyle
bir telkinde bulunur: Ben sana ahududu bulurum, kimseye soyleme! Yahya Hazret
hanimina taptaze ahududuyu getirince, karist ¢cok sasirir ve bu sirr1 tutamayip bagka
birine anlatir. Yahya Hazret, hanimin sirrin1 asikar ettigini 6grenince hanimina, sirri
basgkasina sOyledigin i¢in yarin 6lecegim der ve gergekten ertesi giin oliir. Bu efsane
ile ilgili baska bir anlatida Yahya Hazret hanimina hi¢ ayagini gostermemistir.
Birgiin hanimi1 kocasinin ayagin1 hamama girince goriir ve onun ayaklarinin cin ayagi
oldugunu anlar. Bunun iizerine Yahya hazret hanimina; benim 6mriimii kisalttin, der
(Grylecitdinov, 1987: 257-258). Yahya Hazret ile ilgili bu efsanelerde Yahya

Hazret’in ruhu, sirrinin ortaya ¢ikmasi ile bedenini terk etmistir.

Siiz Totmas (S6z Tutmaz) masalinda bir kisi, kurbaga suretindeki kizla
evlenir. Bu kiz kurbaga suretinde olmasma ragmen pek ¢ok isi kolaylikla
yapabilmektedir. Bu durumu goren kocasi, ona bunca isi bu sekilde nasil yaptigini
sorar. Esi ona, “ben kurbaga degilim, insanim. Gerekli oldugunda kurbaga derisini
giyiyorum. Eger bu deri yok olursa ben de yok olurum. Bunun i¢in kimseye benim
kurbaga oldugumu sdylememek gerekir,” der. Ancak bu kisi karisina verdigi s6zii
tutmaz. Bu sirr1 bagkalaria soyler. Bunun tizerine kadin ortadan kaybolur (Gatina,
Yermi: 1977: 177-178). Bu masalda da kurbaga suretindeki kizin ruhu, kocasina

anlattig1 sirra yiikklenmistir.

Sir Totmas (Sir Tutmaz) masalinda yilanlarin padisahi kizin1 yanlislikla vuran
ve onun yeniden dirilmesine yardimci olan kahramanin agzina tiikiiriir. Boylece bu

kisi biitiin hayvanlarin dilini anlar. Ancak yilan padisahinin bir sart1 vardir: bu sirr
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kimseye dememesi gerekir. Eger sdylerse dlecektir. Bu kisi, esinin zorlamasi sonucu

sirr1 anlatmak zorunda kalir ve 6liir (Gatina, Yermi: 1977: 118-119).

Tatar halk anlatilarinda ruhun nesnelere yiliklendigi durumlar da s6z
konusudur. S6z gelimi, Cilangay masalinda yilan donundaki kahraman, padisahin
kizint alir. Padisahin kiz1 bu yilanin ¢ok giizel bir yigit oldugunu bilir. Bunun iizerine
yilan, insan donuna girer ve ona sunu der: “bu yilan kiyafetimi sakla ve kaybetme.
Kaybeder yahut yok edersen ben oliirtim. Bir ¢ift demir ayakkabi eskitmeden beni
bulamazsin,” der. Masalin devaminda, kiz su getirirken yilanin elbisesi suya kapilip
gider. Bunun {izerine yilan suretindeki yigit de ortadan kaybolur (Gatina, Yermi:
1977: 120-121).

Nacar Beyremi isimli efsanede Nacar isimli kizin sevdigi yigit, egitim almak
icin bir kervana katilip uzak illere gitmeye karar verir. Kiz, sevgilisinin gitmesini
istememektedir. Ancak yigit gitmeye karar vermistir. Bu kisi yola ¢ikacagi vakit
sevdigi kiza bir akkus tiiyii verir ve ona s0yle der: “Bu tiiyli tavana kistir, eger ondan
kan damlasa ben 6lmiisiimdiir, eger damlamasa ii¢ yildan sonra donerim,” der. Bu
kisi yolculuk esnasinda bir tiiccar tarafindan zorla koéle olarak satilir. Daha sonra at
¢obani olan bu kisi, kagmak i¢in atlardan en iyi iki tanesini hazirlar. Bu esnada Kiz
Kovalama Bayrami’nda Nacar’in anne babast kizin1 evlendirmek ister. Kdyiin
geleneklerine gore erkeklerin istedigi kizla evlenebilmesi igin at iistiinde kagan kizi
yakalamalar1 gerekir. Her ne kadar Nacar evlenmek istemese de anne babasi onu
dinlemez. Nacar’in sevdigini kdle olarak satan tiiccar da Nacar’a talip olur. Bu
esnada koy halki tliccara bu yigidin akibetini sorarlar. Tiiccar o yigidin yolda
6ldiiglinti sdyler. Nacar’in digsinda herkes buna inanir. Ciinkii akkusun tiiylinden kan
gelmemistir (Grylecitdinov, 1987: 225-226). Bu efsanedeki akkus tiiyii Nacar’in

sevdigi yigidin ruhudur adeta.

Eygeli Batir masalinda ii¢ basli Div’in 6ldiiriilebilmesi i¢in Div’in iki basinin
ayni kiligla son basmin ise Div’in eslerinden birinde bulunan kiligla kesilmesi
gerekir. Div’in ii¢ bast kahramanin kilici ile kesilirse Div yeniden dirilecektir
(Gatina, Yermi: 1977: 213). Div’in ruhunun 6liimii, kadindaki kilica baglidir. Bu
kilig ile Div’in tgilincii bas1 Kesilince 6lim gergeklesir. Dolayisiyla Div’in ruhu,

kadindaki kilica yiiklenmistir.
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Zohre masalinda kara yilan, géle girmis olan Zohre’ nin elbiselerini alir. Ona,
on sekiz yasina geldigi zaman kendisi ile evlenmesi sartiyla elbiselerini geri
verecegini soyler (Gatina, Yermi: 1977: 122). Zohre’ nin ruhunun yiiklendigi nesne
onun elbiseleri oldugu i¢in bu clbiseleri eline gegiren kara yilan, Zohre’yi istemedigi

bir seye mecbur birakir.

Ug Biilik (U¢ Hediye) masalinda ii¢ kiz1 olan adam kizlarina hediye gotiirmek
ister. iki biiyiik kizin istedigi hediyeleri alabilen adam, kiiciik kizin istedigi insan bas1
blyiikliglindeki elmay1 bulmak icin bir bahgeye girer. Bu bahge, bir yilana aittir.
Yilan, adami kiiclik kizin1 kendisine vermesi sart1 ile serbest birakir. Kii¢iik kizin
istedigi elma onun esaretine, baska diinyaya ait bir varlikla evlenmesine sebep

olmustur (Gatina, Yermi: 1977: 125).

Kuzi Kérpe ile Bayansilu destaninda Bayansilu’nun babasinin askerleri Kuzi
Kérpe’yi oldiirmeye gelirler. Olecegini anlayan Kuzi Korpe askerlere soyle der: “Siz
bana eziyet ¢ektirmeyin, benim sag ayagimin altinda altin bigagim var, onunla
oldiirtin, bicagt Bayan’a verin” (Urmangi, 2007: 53). Kuzi Korpe’nin ruhu sag
ayaginin altina sakladigi altin bicaga yiiklenmistir. Benzer sekilde Ak Kiibik
destaninda Salir Kazan kendisini 6ldiirmek isteyen Ak Kiibik’e ayaginda elmas
oldugunu bu yiizden de Ak Kiibik’in kilicinin kendisini kesemeyecegini sOyler. Ak
Kiibik elmasi aldiktan sonra Salir Kazan’in basini keser (Urmangi, 2007a: 279). Bu
destanin bir bagka versiyonunda Ak Ko6bok, babast Samir Kazan’t dldiirmek ister.
Samir Kazan, Ak Kobok’in kendisini Oldiirebilmesi i¢in kirdaki kilicini almasi
gerektigini soyler. Ak Kobok, babasinin kilicim1 aldiktan sonra onu dldiriir
(Urmangi, 2007a: 289). Ilk anlatida Samir Kazan’m ruhu elmasta iken ikinci anlatida
kendi kilicindadir.

Tatar halk anlatilarinda ruh tasarimi olarak ruhun bir nesneye, varliga veya
sirra yiiklenmesinin disinda 6len bir kisinin ruhunun geri getirilebilmesi i¢in bagka
bir kisinin veya varligin ruhunun feda edilmesi ile ilgili durumlara da
rastlanilmaktadir. S6z gelimi A/tayin Sayin Siime destaninda Altayin Sayin Siime ve
yoldast Arik Ciren diisman askerleri ile savastiktan sonra yaralanirlar ve uyuyup
Oliirler. Arik Ciren’in at1 han kizina, yigitlerin 6ldiigiinii ve dirilmeleri i¢in ilag

getirmesi gerektigini sdyler. Han kizi enistesinden yardim ister. Han kizinin enistesi
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gelip kitabmi acar. Olen yigitler dirilir ancak han kizinin enistesi orada 6liir. Olen
kisinin tzerindeki kagitta soyle yazmaktadir: “Ben 6ldiim, derin kazip dibe
gomsiinler” (Urmangi, 2007a: 183). Burada han kizinin enistesi, 6len kisilerin
canlanmasi i¢in adeta kendi ruhunu onlarin ruhuna aktarmistir. Benzer sekilde Avct
masalinda avcinin kiz kardesi ejderhanin diglerini avcinin kulaklarina koyarak aveiyi
oldiirtir. Aveiyr 6limden dondiirmek i¢in avemnin kopekleri bir tavsan yakalayip
kizgin bir sis ve bir aymin yardimi ile ejderha dislerini avcinin kulagindan ¢ikarip
tavsanin kulagina koyarlar. Boylece tavsan oliir ve avcr dirilir (Gatina, Yermi, 1978:

59-60).

Sonug olarak, mitik donemlere ait bir inang unsuru olan dis ruh, Tatar halk
anlatilarinda bazen kilig, elma, elbise gibi nesnelerde bulunurken bazen de bir kisiye
ait sirra yiiklenmistir. Surrin agia ¢ikmasi ruhun, dolayisiyla bedenin 6liimiine neden
olurken, nesnelerin ele gecirilmesi ruhun ait oldugu bedenin, nesneleri ele gegiren
kisiye mahkim olmasina sebep olur. Bunlarin diginda 6len birinin ruhunun yeniden
bu diinyaya getirilebilmesi i¢in baska varliklarin ruhlarinin = 6ldiriilmesi

gerekmektedir.

5.4.1.3. Putperest inang izleri/tos

Altay, Yakut, Tuva ve Mogollarda tds, tangara, eren ve ongon denilen; kegeden,
kayin agaci kabugundan, tilki, tavsan veya baska hayvanlarin derilerinden yapilan
put-fetisler vardir. Duvarlara, siriklara asilan yahut torbalarda saklanan bu putlara,
ava veya onemli bir sefere cikilirken sag1 yapilir veya agizlaria yag siiriiliir (Inan,
1976: 60). Atalar kiiltii ile de yakindan ilgili olan bu dini pratik, Tiirk toplumlari
arasinda gezen yabancilar tarafindan putperestlik olarak degerlendirilmistir. Gerek
seyahatnamelerde gerekse diger kaynaklarda t6s veya ongunlarla ilgili
degerlendirmeler Tirklerin putperest oldugu kanaatini uyandirmistir. Bu durum Tatar

halk anlatilarina da yansimastir.

Baram Kart Iruvi (Yashh Baram’in Boyu) isimli efsanede Baram’in diisiine
Tanrilardan birisi girip ona sdyle der: “Baram, kuzey tarafina git. Sen orada av
hayvanini, kusu, balig1r bolca bulursun.” Baram Tanrilarini, halkini, kadinlarini,

cocuklarmi, hepsini toplayip riiyada kendisine soylenen yere gelip Irtis ile Ob
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arasina, Vasugan sazligi ile Abigkan golii yanina yerlesir, orada ¢adirlarin1 kurar”
(Grylecitdinov, 1987: 108). Bu efsanede Baram adli kisinin riiyasina Tanrilardan
birinin girmesi ve Baram’in tasimnirken Tanrilarmi yanina almasi Tiirklerdeki tos

inancina isaret etmektedir.

Benzer durum Yahsilar efsanesinde de bulunmaktadir. Bu efsaneye gore
Buhara’dan ii¢ yiiz altmis seyh Islam’1 yaymak {izere bu cografyaya gelir. Ancak ¢ok
az kisi Islam’1 kabul eder. Islam’1 kabul etmeyen cogunluk, bu seyhleri 6ldiiriir.
Efsanede Islam’dan once buralarda puta, atese tapman Isteke benzeyen bir halkin
yasadig1 belirtilir (Giylecitdinov, 1987: 110). Burada bahsedilen putlar1 da Tirk
mitolojisi igerisinde tos olarak degerlendirmek miimkiindir. Bu efsanelerden
anlasildigr {lizere Tatarlar arasinda atalar kiiltli ile iliskili olan tdslere dair

uygulamalar mevcuttu.

5.4.2. Kurban Sunma

Kurban, ge¢gmisten giliniimiize pek ¢ok dinin, inancin ortak uygulamalarindan biridir.
Kutsala ulagmanin yolu olarak diisiiniilen kurban, olim ve hayat ile iligkili
oldugundan kurban vereni de verileni de kutsal kilmaktadir. Dolayisiyla kurban
olarak ise yarayanin yani kiymetli olanin verilmesi makbuldiir. Bu dogrultuda halk
anlatilarinda kral veya ¢ocuklarinin kurban edilmesi dikkate degerdir (Tugrul, 2010:
108-111). Tanrilar1, ruhlari, iyeleri memnun etmek, onlardan gelecek zararlardan
korunmak amaciyla uygulanan bu pratik c¢ogunlukla koyun, sigir, keci gibi
hayvanlarin 6ldiiriilmesi ile uygulanmakta idi. Hayvanlarin 6ldiiriilmesinin disinda
avcilik devrinde avin kani, yagi ve eti, cobanlik devrinde siit, kimiz ve hayvanlarin
yag, cifteilik devrinde ise dar1, bugday ve muhtelif meyveler sa¢1 olarak kullanilmak
suretiyle kurban edilirdi (Inan,2000: 167). Bunlarm yaninda halk anlatilari
incelendiginde insanlarin kurban edildigi durumlar da s6z konusudur. Tiirk kiiltiiri
ile ilgili kaynaklarda Tiirklerin kutsal daglara, magaralara bazi iyelere ve ruhlara

canli, cansiz kurbanlar sundugu goriiliir (Bekki, 1996: 16-28).

Genel Tiirk mitolojisi ile benzer sekilde Tatar halk anlatilarinda da ¢esitli
kurban sunma geleneklerinin oldugu goriilmektedir. Tatar halk anlatilarinda 6zellikle

kale ve sehirler kurulurken canli kurban sunma gelenegi gbze ¢arpmaktadir. S6z
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gelimi Minim Seherim Etlerge Elegir (Benim Sehirim Kopeklere Kalir) efsanesinde
Kazan hani altin baligin bulundugu yerde sehrin kurulmasi emrini verdikten sonra
mescit yapilmasini isteyerek buradaki is¢ilere sunu soyler: Mescidin temelini
atacagimiz vakit yanmniza ilk kim gelirse onu temele gomiin. Isciler mescidin temelini
atarken yanlarina ilk hanin oglu gelince onu gommeye cesaret edemezler. Han
oglunun yerine bir kopek gomerler. Benzer sekilde Yilan Tawvi (Yilan Dag)
efsanesinde Kazan sehrinin simdiki yerinde olmadigindan bahsedilir. Aricilik yapan
bir adam ile kizi, Kazan’in simdiki yerinde arilarina bakarmis. Bir giin kiz kovasina
su doldurup evine yonelir. Ancak yollar ¢ok ¢etin oldugundan bdyle bir yere sehir
yaptigindan dolayr hana kotii sozler sdyler. Kizin hana karsi kotii sozlerini isiten
birileri bu durumu hana aktarir. Han, ¢ok kizarak bu kizi huzuruna ¢agirtir. Ancak
Kizin giizelligini géren han, ona kizamaz. Bunun {izerine ona “nasil bir yere schir
kurulmasini isterdin” diye sorar. Kiz, Yilan Dagi’n1 isaret eder. Han, daha sonra bu
giizel kizla evlenir ve onun istegini yerine getirmek iizere oglu ile iki beyini sehrin
kurulacag: yeri belirlemek iizere gorevlendirir. Han, ogluna bir de mektup vererek
sehrin kurulacagi yeri belirlemeden bu mektubu okumamalarini ister. Sehrin
kurulacag: yeri belirledikten sonra mektubu acip okuduklarinda s6yle yazmaktadir:
Seher nik torsin o¢in, sobaga boywinga, bu kisilernin birsi tiri kilis cir astina kiimilsin.
(Sehrin saglam olmasi i¢in kura ile bu kisilerden birisi (Sehrin yerini belirlemeye
giden {i¢ kisiden birisi) diri bir sekilde yer altina gomiilsiin) (Grylecitdinov, 1987: 50-
51).

Umartaci Kiz (Ancit Kiz), Yana Kazan Kalasimin Koriluve (Yeni Kazan
Kalesinin Kurulusu), Yana Kazanmn Giymaret Kilingam (Yeni Kazan’in Imar
Edilisi) efsanelerinde de kale ve sechirlerin temeli atilirken han, bir insanin kurban
edilmesini ister. Ancak her defasinda insan yerine kdpek kurban edilmektedir. Bunun
tizerine hanlar kurduklar1 sehrin veya kalenin kopeklere kalacagini sdylerler
(Grylecitdinov, 1987: 49-55). Yapilarin temeline kurban sunma gelenegi ile ilgili
olarak Davletsin (2013: 38), yakin zamana kadar bazi koylerdeki Tatarlarin ev
yaparken evi yangindan koruduguna inandiklar1 aynayi evin temeline koyduklarini

belirtir.

Tatar halk anlatilar1 incelendiginde bir dilegin, istegin kabul edilmesi i¢in

kurbanlar sunuldugu goriilmektedir. S6z gelimi Cura Batir destaninda Naren Batir,
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Akca Sultan’t oldiirlip hamile esi ile yollara diiser. Yolda karis1 dogum yapinca

saskinlik icerisinde ne yapacagini bilmez. Bunun iizerine esi Minlesilu ona sdyle der:

Korbanligin ¢alsana, Kurbanligini kessene,
Kus ¢iragin yaksana, Duani etsene,

Curan azat itsene, Cura’y1 azat etsene,
Tizrek citip kilsene. Hizlica yetisip gelsene.

Naren, esinin bu tavsiyesine uyarak Kalaviz nehrine gidip abdest alip iki rekat
namaz kilar. Daha sonra Cura isimli kolesini azat eder, gok renkli aygir1 kurban
olarak keser ve oglu dogar (Ehmetova, 1984: 110). Benzer sekilde Altayin Sayin
Stime destaninda 80 ve 90 yaslarindaki ¢ift, cocuklart olmast i¢in kurban keser ve
hayir dualarin1 almak i¢in insanlari davet eder. Kestikleri sigirin kellesini ve
ayaklarini ise asarlar. Hayir dualarini almak igin kirda kimi goriirse onu eve gagirip
yedirir igirirler (Urmangi, 2007a: 173). Bu destanda baz1 Tiirk boylarinda (6zellikle
Altaylarda) goriilen kurban hayvanin derisinin, kellesinin direklere asilmasi

geleneginin izleri goriilmektedir.

Tatar mitolojisinde bazi ruh veya iyeleri memnun etmek ve onlarin
zararlarindan sakinmak i¢in ¢esitli kurbanlar sunuldugu gortilmektedir. S6z gelimi
yagmur yagmasi i¢in su iyesine kara koyun kurban edilirdi. Bununla ilgili olarak

sOylenen biiyii s6zlerinin bir kismi soyledir:

Kara sarik suyarmin, Kara koyun yiizerim,
Botin sina kuyarmin. Butunu sana birakirim.
Yangirkeyim, yav, yav, yav Yagmurcugum, yag, yag, yag!

(Nadirov, 1980: 50)

Benzer sekilde Abzar lyesi’nin gesitli felaketler, hastaliklar getirmemesi igin
pilav pisirilip dagitilir. Ev Iyesi’nin de génliinii hos etmek icin ya Pazar Sadakasi
verilir yahut pilav pisirilerek evin bir kdsesine birakilir. Bicura’nin yasadigi evlerde
bulasiklar yemek artiklari ile birlikte bir gece birakilmazsa ev sahibinin basina gesitli
belalar gelecegine inanilmaktadir. Bu varliklarin gazabindan sakinmak igin

uygulanan bu ritlieller birer kurban niteligi tasimaktadir.
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Bunlarin disinda topragin verimli olmasi, hayvanlarin ¢ogalmasi, bolluk ve
bereket olmasi, hastalik ve belalardan kurtulmak maksadiyla insanlarin bir araya
gelerek kurban kestikleri bir adet mevcuttur. Bu kurban kesme adeti baz1 yerlerde ii¢
ya da yedi yilda bir gergeklestirilirken bazi yerlerde salgin bir hastalik, kitlik vb.
felaketler oldugu zaman gerceklestirilir. Kurban hayvani olarak genellikle koyun,
okiiz veya inek tercih edilir. Kurbanlar mezarliklarda yahut mezarliklarin yakininda

kesilir (Urazman, 1992: 49-53).

Tatar halk anlatilar1 incelendiginde hem canli hem de cansiz kurban sunma
gelenegi goriilmektedir. Canli kurbanlar genellikle yapilarin saglam olmasi, ¢ocuk
isteme veya bir zorluktan kurtulma gibi durumlarda sunulurken, cansiz kurbanlar
cogunlukla bazi ruhlardan gelebilecek kdatiiliiklerden sakinmak amaciyla

verilmektedir.

5.5. Tabiat Unsurlar1

flkel insan icin tabiattaki her unsur giinliik yasammn dogrudan veya dolayli bir
pargasidir. Canli kabul edilen tabiat unsurlarmin hepsine saygi duyulurdu. Ancak
bazi tabiat unsurlar1 gerek yaratiligla ilgili olmalarindan gerekse giinliik hayatta
onemli bir igleve sahip olmalarindan dolay1 digerlerine gore daha fazla kiymete
sahipti. Bu durum bu unsurlarla ilgili pek ¢ok uygulamanin, ritiielin gelismesini

beraberinde getirmistir.

5.5.1. Agac¢ (Agac)

Tiirk mitolojisinde agac ile ilgili ilk bilgilere Altay Yaratilig mitinde rastlanmaktadir.
Bu mitte Tanri, dallar1 olmayan bir aga¢ goriir ve bundan hoslanmaz. “Buna dokuz

'7,

tane dal bitsin!” der. Daha sonra ikinci bir emirle, “dokuz dalin kokiinden dokuz kisi
tiresin ve bunlardan dokuz ulus olsun!” der (Sakaoglu, Duymaz, 2011: 169).
Yaratiligla ilgili bu metinde agag, insanoglunun nesil basi olarak sunulmustur. Bu
mitik metnin disinda pek ¢ok Tiirk halk anlatisinda agacin bazi Tiirk boylarinin nesil
bas1 olarak verildigi goriilmektedir. S6z gelimi Ciiveyni tarafindan kaydedilen Uygur

Tireyis efsanesinde agag, Uygurlarin nesil basi olarak kabul edilir. Bu efsaneye gore
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Togla ve Selenge irmaklar1 arasinda yetisen iki agacin arasina gokten bir 151k iner.
Bunun iizerine iki yandaki daglar biiylimeye baglar. Buradan Uygurlarin soyunun
dayandig1 bes cocuk dogar. Bu ¢ocuklar konusmaya baslayinca anne babalariin kim
olduklarini sorarlar. Bunun iizerine bu ¢ocuklar1 alip iki agacin yanima gotiiriirler.
Cocuklar agaclar1 goriince, tipki evladin babasina gosterdigi saygiyr gosterirler.
Agaclar dile gelir ve sdyle der: “Giizel huy ve iyi 6zellikle bezenmis ¢ocuklar boyle
olurlar ve anne ile babalarina bdyle saygi gosterirler. Omriiniiz uzun, adiniz iinlii ve
sOhretiniz de devamli olsun!” (Sakaoglu, Duymaz, 2011: 211). Tuva Tiirklerinin
destanlarindan Ari-Haan’da da bir agagtan dogan ¢ocuktan bahsedilir. Destana gore
yalniz bir bodur agacinin ortasinda bir ur biter. Bu ur giin be giin biiyiir ve

igerisinden altin bagli, giimiis gégiislii bir oglan ¢ikar (Ergun, Ac¢a, 2005: 225-226).

Tiirklerin diinya/evrene dair tasarimlarinda karsimiza ¢ikan hayat agaci veya
diinya agaci inanci, Tiirk mitolojisinde agaca verilen Onemi ortaya koymasi
bakimindan 6nemlidir. Tirkler, kokleri yeraltinda, govdesi yeryiiziinde olan, dallar
ise gokyiiziine ulasan ve bu li¢ diilnyanin olmasi gereken yerde durmasini saglayan
bir agacin varligina inanmislardir. Bu agacin dallarinda ise Tanrilarin yasadigina

inanilmakta idi.®°

Tirk kiiltirtinde genellikle bayterek ve baygag-bayagag seklinde
isimlendirilen hayat agaci, Tanri’’nmin benzersizligini ifade etmesi bakimindan
meyvesizdir. Biitiin agaglardan daha uzun ve heybetli olan hayat agaci, yapraklarini
yaz kis dokmeyen daima canli, diri ve hayat kaynagidir. Tiirklerde biiylik devletler
kurmus liderlerin Tanr1 tarafindan kut verilerek hayat agacinda dogduklar
digiiniiliir. Halk anlatilarinda kahramanlarin zor durumlarda siklikla golgesine
sigindig1 bu agacin 151kli, budaklarinin glimiisten, yapraklarmin altindan olduguna
inanilir. Hayat agacinin besinci katinda asagidan yukariya gelenlerin gegisine izin
vermeyen ¢ift bash bir kartalin yasadigi tasavvur edilmistir. Bu kartal, Tanri’nin
elgisi olan ruhlarin mesajlarin1 kamlara, hakanlara iletir. Bunlarin disinda Tiirk
diisiince sisteminde eskatolojik tasavvurlardan biri hayat agaci ile ilgilidir. Bu agacin

kurumasi, kiyametin kopmasi demektir (Ergun, 2012: 185-240).

% Bu yoniiyle aga¢, Samanizm inancinda saman ile 6zdeslesmektedir. Soyle ki, kokii yeraltinda,
govdesi yeryliziinde ve uclar1 gokyiiziinde olan agacin bu {i¢ diinyay1 birbirine baglayarak araci olmasi
gibi saman da bu ii¢ diinya arasinda aracilik yapmaktadir. Mihaly Hoppal, Avrasya’da Samanlar,
(Cev. Biilent Bayram ve H. Sevket Capraz), Yap1 Kredi Yayinlari, Istanbul 2012, s. 262.
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Glniimiizde pek ¢ok Tiirk boyunda Hidirellez’de giil agacinin dibine
dileklerin gomiilmesi, agaglara gaput baglanarak istekte bulunma, ¢ocugu olmayan
kadinlarin 6zellikle tiirbe ¢evresindeki agaclarla ilgili pratikleri, bazi1 agaglarin kutsal
kabul edilerek kesilmemesi, 6len kisilerin mezarlarinin ucuna agag dikilmesi vb. pek
¢ok husus agag ile ilgili olarak ge¢misten giiniimiize aktarilan kiiltiirel unsurlardir.
Bunlarin disinda Tiirk mitolojisinde “aga¢ unsurunun yonii giin dogusu, mevsimi
bahar, saati sabah, rengi gok, goksel cisimleri Kok-luu (Gok-ejder) denen yildiz
takimi, Igag-yultuz (Agag-yildizi) veya Ongay denen Miisteri (Jiipiter) gezegeni, Kus
(Niao) denen yildizlarin zirvede goriiniisiiydi” (Esin, 2001: 25). Gortldigi tizere
Tiirk kiltiirtinde canli kabul edilen agaglarla ilgili olarak yaratilisgtan diinya
tasarimina, saman ayinlerinden neslin ¢cogalmasina kadar pek ¢ok inang ve ritiiel

mevcuttur.

Tatar Tiirklerinde de baz1 agaclarla ilgili ritiieller, pratikler gelistirilmistir. Bu
agaclar arasinda en one ¢ikami kayin agacidir. Bu agac ile ilgili en dikkat cekici
husus, kayin sozciigii ile ayn1 kokten tiireyen ve akrabalik belirten sozciiklerdir.
Cogunlukla mezarliklara dikildiginden mezar agaci olarak da bilinen bu agacin ismi
Kaymmana (kaynana), kayinata (kaymbaba), kaynis (kayin birader), kayin senel
(gorlimce) gibi akrabalik bildiren sézciiklerde goriilmektedir (Davletsin, 2013: 28).
Altay mitolojisinde Kuday tarafindan monkiilik (sonsuzluk) caninin verildigi
agaclardan biri kaymdir (Dilek, 2014: 101).° Tatar Tiirklerinde her yil bahar

0 Kayin agacmin disinda iizerine 6liimsiiziilik suyunun dokiildiigine inamlan bir diger aga¢ da cam
agacidir. Bununla ilgili olarak, Cirs: Nige Mengi Yesil? (Cam Agaci Niye Siirekli Yesil?) isimli efsane
kisaca sOyledir: Yaslanan Bolgar padisahi bir yigidini 6liimsiizliik suyunu bulup getirmesi iizere Boz
Deniz’in igerisinde bulunan adaya gonderir. Adaya varan yigit yaninda goétiirdiigii kaba, 6liimsiizliik
suyunu doldurup doner. Yolda dinlenmek iizere ¢cam agaglarmin yogun sekilde bulundugu Asit nehri
kenarinda uyur. Oliimsiizliik suyunu ayaklarinin dibine koyan bu kisi, uyku esnasinda gordiigii diisiin
de etkisiyle suyu doker. Su, cam agalarinin diplerine dokiiliince kapkara ¢am agaglar1 yesil rengini
alir. Cam agaclarinin yesilligi buradan gelmektedir. Cam agaclarinin siirekli yesil olmasi ile ilgili
anlatilan bagka bir efsane daha vardir. Ancak bu anlati efsaneden ziyade masalsi ozellikler
tasimaktadir. Ni Ocgin Cirsilar Hervakit Yesil hem Matur? (Nigin Cam Agaclar1 Her Zaman Yesil ve
Giizel) isimli bu anlatiya gore eski zamanlarda giizel, mutlu ve siirekli geng kalan insanlar yagarmus.
Zamanla her yastan insanlar 6lmeye baslayimca bir yigit insanlarin1 bu afetten kurtarmak iizere anne
babasindan izin alip yollara diiser. Yillarca gittikten sonra div-perilerin yasadigi yere varir. Burada
perilerin tutsagi olan bir kizla karsilasir. Bu kiz, yigide Sliimsiizlik suyunu gosterir ve giderken iki
sihirli nesne olan ayna ve bilegi tagii div-perilerden kendisini korumasi i¢in ona verir. Yigit,
oliimsiizliik suyunu alip yollara diisiince ardina periler diiser. Once aynanin daha sonra bilegi tasmin
yardimiyla kendisini kovalayan perilerle arasina deniz ve dag koyar.
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aylarinda kaymin agacinin suyu icilir. Bu gelenege gore kayin agaciin yapraklari
¢ikmaya basladiginda bu agagta bir delik agilarak suyun bir kaba birikmesi saglanir.
Kayin suyunun vitamin eksikliginden kaynaklanan hastaliklara, bahar yorgunlugu,
depresyon gibi rahatsizliklara iyi geldigine inanilir. Bu gelenek, insanlarin Kuday
tarafindan kayin agacina verilen 6liimsiizliik suyunu igerek 6liimsiiz olma istegi ile

ilgili olarak ortaya ¢ikmis olabilir.

Kresin Tatarlar1 kaymn agaci ile ilgili bir bayram kutlarlar. Bu bayrama Kayin
Bayrami ya da Yaprak Bayrami denir. Kayin Bayrami’nda kizlar ve erkekler yeni
elbise ve ayakkabilarini giyerek bez pargasi, havlu vs. alip ormana giderler.
Getirdikleri bez veya havlu ile kaym agacmin basin1 baglarlar. Daha sonra gesitli
tiirkiiler s@ylenir, maniler okunur ve oyunlar oynanir. Bayram bittikten sonra sadece
geng kizlar ve erkekler bayram giinii kesmis olduklar1 kayin dallarini alip nehir
kenarina giderler. Burada ekinlerin bol olmasi temennisiyle kirdiklar1 kayin dallarini

suya veya tarlalara birakirlar (Cetin, 2009: 585-587).

Kaym agac1 Islamiyet sonrasi metinlerde de varligmi devam ettirmistir.
Aydarhan hem Sahabeler efsanesinde Hz. Muhammed’in istegi lizerine Bolgar
sehrine giden ii¢ sahabenin, Aydarhan’in yirmili yaslardaki Tuybike isimli kizini
tyilestirmesi anlatilir. Sahabeler ellerindeki sopay1 yere dikip namaz kilarlar. Bu
esnada sopa, kayin agaci olup yetisir. Bu kaymn agacinin yapraklar ile Tuybike
hamamda yikanir ve iyilesir (Giylecitdinov, 1987: 24-25). Giiniimiizde de Tatarlar
munga dedikleri ev hamamlarinda kaym agacinin dallarindan olusturduklart kayin

sibirgesi ile temizlenirler.

Ilkel donemlerde hastaliklardan kurtulmak igin hayvanlarin  cesitli
uzuvlarindan faydalanildig: gibi bitkilerden istifade edilirdi. Flerova, eski Tiirklerde
kutsal agacin hasta kisileri iyilestirdigini, mali olmayan fakirleri yiiceltigini,
kurakliktan koruyarak bitkilere ve topraga su verdigini belirtir. Bu agacin bir dalin1

bilmeden de olsa koparan kisi, bu agac tarafindan cesitli iskencelerle cezalandirir

Bu engelleri asan divler, periler yigide yetisip kili¢la yigidin kolunu yaralar ve dliimsiizliik suyu ¢am
agaglarinin iizerine dokiiliir. Iste o giinden beri ¢am agaglar siirekli yesil ve giizeldir. S.
Giylecitdinov, Tatar Halik Icati: Rivayetler hem Legendalar, Tatarstan Kitap Nesriyati, Tataristan
1987, 5.234-235.
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veya oldiiriirdii. Bu inangla iligkili olarak giiniimiizde de Tatarlarda mezarliklardaki

agaclarin dallarin1 kesmek yasaktir (Akt. Davletsin, 2013: 22)."

Tatar halk anlatilarinda kayin agaci ile birlikte mese agaci da insanin yaratilisi
ile iliskilendirilir. Kuzi Korpe ile Bayansilu destaninda Kara Han, Kuzi1 Korpe’yi
oldiirtiince Bayansilu babasina gelip onu neden 6ldiirdiigiinii, Kuz1 Koérpe’nin yerini

hicbir seyin dolduramayacagini sdyler. Bunun iizerine Bayansilu’nun babasi kizina;

Kaywmnan tayak alirbiz, Bayan! Kayindan destek aliriz, Bayan!
Halikta silu saylarbiz, Bayan! Halkta giizel arariz, Bayan!
Halikta silu tabilsa, Bayan, Halktan giizel bulunsa, Bayan,
Atin Kuzi Kiirpeg atarbiz, Bayan! Adimi Kuzi1 Kérpe koyariz, Bayan!
Imennen tayak alirbiz, Bayan! Meseden destek aliriz, Bayan!
Ilde silu saylarbiz, Bayan! Ilde giizel arariz, Bayan!

Ilde silu tabilsa, Bayan! flde giizel bulunursa, Bayan!
Isimin Kuzi dip atarbiz, Bayan! Ismini Kuz1 diye kayariz, Bayan!

Bu sozlerin aynisin1 Bayansilu’ya abisi de tekrarlar (Urmangi, 2007: 44-47).

Kayin ve mese agaclar ile ilgili bu sozler bu iki agacin kutsalligina isaret etmektedir.

Ak Ko6bok destaninda altmis alt1 yara alan Ak K6bok yaralandiginda yataginm
bir kayin agacina baglayip soyle der:

Kaywn agaglar botagin kis-ay, Kayin agaglarinin dalini sik hey,
Kaywrilsa sinmas bulgayla-ay Kayirilsa kirilmaz olacak hey,
Daha sonra mese agacina gelir, agacin dallarina kemanini baglayip soyle der:
Imenner agag botagin kis-ay, Mese agaclarinin dalin1 kes hey,
lyilse de sinmas bulmas bulgayla-ay, Egilse de kirilmaz olacak hey,

(Urmangi, 2007a: 298-299).

™! Tatar atasdzlerinde kayin agacinin mezar baslarina dikildigini belirten soyle bir atasdzii vardir.
Kaym utirtkan kisi kaygili bula. (Kayin diken kisi kaygili olur.) Bu atasézii; mezar agaci olarak da
bilinen kayin agacini diken kisinin bir yakini1 dldiigiinden dolay1 iiziintiilii oldugunu ifade etmektedir
Nekiy Isenbet, Tatar Haltk Mekaller I, Tatarstan Kitap Nesriyat1, Kazan 2010a, s. 349.
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Burada aldig1 yaralar dolayisiyla 6lmek {izere olan destan kahramaninin kayin
ve mese agaglarina siginmasi, bu agacglarin saglamligina glivenmesi ve destanin

sonunda yeniden dirilis motifinin bulunmasi dikkat ¢ekicidir.

Tatar halk anlatilarindan Misek Alip destaninda han, Misek Alip’1 Ciigele
denen kusu aramaya gonderir. Bu kus irmagin kenarinda ayni kokten g¢ikan yedi
biiyliik agacin iizerine yuvasini yapmistir. Bu agacin basma yuva yapmis kuslarin
yavrulari, her yi1l aymi giin Ejderha tarafindan yenir. Misek Alip bu Ejderha’yi
oldiirerek kuslar1 kurtarir (Urmangi, 2007a; 189-191). Burada aynm1 kokten ¢ikan yedi
agag¢, hayat agacinin yedi dalini, agacin lizerindeki ulagilamayan kuslar Tanrilari,

Ejderha ise yeralt1 Tanrisin1 sembolize etmektedir.

Ak Kébok destaninda K6don Han’in basi Ak K6bok tarafindan kesilir. Kodon
Han’in adamlar bir aga¢ alarak boynunun kemigine tikarlar. O agaca K6don Han’in
kesilmis basin1 baglarlar. Boylece K6don Han dirilir ve yurduna doner (Urmangi,
2007a: 299). Buradaki agag, hayat verme 6zelligi gostermektedir. Bas1 kesildiginden
dolay1 6lmesi gereken K6don Han’1 bir agag parcasi yeniden hayata dondiirmektedir.
Nitekim hayat agacinin 6zelliklerinden biri hayat kaynagi olusu, oliileri diriltmesi ve

hastalar 1yilestirmesidir (Ergun, 2012: 244).

Kaym ve mese agaclarinin disinda ardi¢ ve ithlamur agacinin sifa sunmasi ile

ilgili atas6zleri bulunmaktadir.

Artis agagt im bulir. Ardi¢ agaci biiyiilii/sifa olur.

Artig isinnen saytan kaga, di. Ardi¢ kokusundan seytan kagar, derler.
(Isenbet, 2010: 343).

Yiikenin ¢irigi imge yarty. Ihlamur agacinin ¢lirtigii devadir
(Isenbet, 2010: 357).

Ardi¢ agacinin biiyiilii olmasi, kokusunun koétii giic olan seytani kagirtmasi ve
thlamur agaciin halk hekimliginde kullanilmasi, bu agaclarin da ilkel donemlerde

kiiltiirel krymete sahip olduklarini gostermektedir.

Davletsin (2013: 27), Genel Tiirk mitolojisinde oldugu gibi Tatar

mitolojisinde de hayat agacina dair inancin mevcut oldugunu belirttikten sonra
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Tatarlarin “Hayat agac1” denilen kutsal agacin her dalinda birer Tanri’nin
bulunduguna inandiklarini belirtir. Bu agacin yaninda kurban olarak koyun kesilirdi.
Halk anlatilarinda kayin agacinin siklikla tekrarlanmasi, bu agacin iyilestirici 6zelligi
ve yasamla/0liimle iligskilendirilmesi, Tatar Tiirklerinde kayin agacinin hayat agaci
olarak tasavvur edildigini gostermektedir.”” Bununla birlikte mese agaci da halk
edebiyati metinlerinde siklikla tekrarlanmakta ve kutsallik arz etmektedir. Bunlarin
disinda ardig, thlamur gibi agaglar 6zellikle kokularindan ve sifa unsuru olarak

kullanilmasindan dolay1 metinlerde gecen dikkat c¢ekici agaglardandir.

5.5.2. Tav (Dag)

Tiirklerin mitolojik inanglarinda 6nemli 6gelerden biri de daglardir. Tiirklerle ilgili
bilgi veren kaynaklar incelendiginde bazi daglarin kiilt merkezi oldugu
goriilmektedir. Eski dénemlere ait bilinen en taninmis dag Otiiken’dir (Roux, 2011a:
62). Bu dag Goktiirkler devrinde iilkenin merkezi olarak kabul edilmistir. Nitekim
Kiil Tigin Yaziti'nda ‘Otiiken Dagi’nda oturursan sonsuza kadar devlet sahibi olup
hiikmedeceksin’, denilerek bu dagin kutsiyetine isaret edilmektedir (Ozgelik, 2010:
22). Otiiken Dagi’nin disinda Tiirklerde kutsal kabul edilen baska daglar da
mevcuttu. S6z gelimi Valeyev, Bicurin’in Wei-Shu adli Cin kronigine dayanarak
Bodmn-inli daginin dazlak dorugunun Tiirkler tarafindan kutsal sayildigini, Dogu
Tiirk Kaganligr’nin kaganlarinin ve halkinin bu dagin tizerinde “iilkeyi koruyan ruh”
olarak adlandirdiklar1 gok ruhuna dua ettiklerini belirtir (Akt. Davletsin, 2013: 7).
Turfan’in kuzeyinde uzanan Kégmen Dagi, Ulan Batur yazitinda adi gegen biiyiik
Tanrilardan biridir (Roux, 2011a: 62). Bu daglarin disinda Uygurlarin Kut-dagi,
Kadir-Kan daglari, Oguz destanindaki Or-tag ve Kiir-tag, Oguzlarin Kazilik dag:
Tiirklerin kutlu kabul ettikleri daglardandir (Ogel, 2010a: 459). Bu kutlu daglar

2 pek ¢ok kiiltiirde varligina inanilan unsurlardan olan “hayat agaci” Druidlere goére (putperest
donemde Gallia’da din isleri ile gorevli Kelt kesisleri) yasindan 6tiirii mesedir ve 6kseotuna konaklik
ettigi i¢in de gok kutsal bir agagtir. Eski Ibrani halkina gére bu agag, degerli odunu ve nefis yagi ile
sedir agacidir. Asurlular, hayat agacinin hurma oldugunu belirtmisler ve yapay tozlasma ile onlara
daha fazla meyve verdiginden, yalnizca bir besin kaynag1 degil ayn1 zamanda ana rahmine diismenin
de bir simgesi olmugtur. Hiristiyanlik metinlerinde bu agacin Firavun inciri oldugu soylenir. Zeki Tez,
Mitolojinin Kiiltiirel Tarihi, Doruk Yayinlari, Istanbul 2008, s. 222.

Altay Tiirklerinde hayat agacinin cinsi kavak iken Yakutlarda ise mesedir. Ibrahim Dilek, Resimli
Tiirk Mitoloji SozIigii Altay/Yakut, Grafiker Yayinlari, Ankara 2014, s. 175,188.
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genellikle diinyanin merkezi olarak kabul edilmistir. Bu daglarin her biri, etrafinda
yasayan Tiirkler i¢in Diinya Dag1 idi. Diinyanin merkezinde bulunduguna inanilan bu
dagin ucu, gogiin on ikinci katina kadar ¢ikmaktadir. Dolayisiyla Tanrilar diinyasina

ulagmaktadir.

Diinya dagi inancinin disinda Tirk mitolojisinde iyeler tarafindan
korunduguna inanilan tabiat unsurlarindan biri de daglardir. Yakutlarda dag iyesinin
ismi Haya i¢¢ite’dir. Ulu bir ihtiyar olarak tasavvur edilen bu ruh, esrarengiz bir giice
sahip olup genellikle 1slik ¢almakta ve kahkahalarla giilmektedir. Altay Tiirklerinde
ise dag iyesinin ismi Tuu eezi’dir. Her dagm bir iyesi olduguna inanan Altay
Tiirklerinde kadinlar, kutsal kabul edilen daglara ¢ikamazlar, hatta bu dagin
yakininda bulunduklar1 zaman baglarin1 orterlerdi. Telengitliler ¢ocugu olmayan
kadinin kutsal daga ¢ikip dua ederek gocuk sahibi olacagina inanirdi (Dilek, 2014:
83, 182). Patagakov, Hakaslarda av hayvanlarinin dag iyesinin mallar1 olarak kabul
edildigini belirttikten sonra avcilarin dag iyesinin rizasin1 kazanmak i¢in her aksam
homus ad1 verilen iki telli sazla tiirkiiler okuyup masallar anlattigini séyler. Boylece
Hakasli avcilar miizikten hoslanan dag iyesinin gonliiniin hos ettiklerine ve avlarinin

daha iyi gegecegine inanirlardi (Akt. Delismeroglu, 1997: 45).”

Tiirk edebiyatinda gocebe yasam tarzindan yerlesik yasam diizenine gegis
donemi iriinii olarak kabul edilen Dede Korkut hikayelerinin genellikle son
kisimlarinda yapilan dualarda “Yirlii kara taglarun yikilmasun.” “Karlu kara taglarun
yikilmasun.”(Ergin, 2008: 94, 115, 153, 176, 225) gibi ifadeler, kutsal daglarin
varligiin toplumun varligi ile es deger oldugunu gostermesi bakimindan énemlidir.
Nitekim Uygurlar hakkinda anlatilan go¢ efsanesine gore Uygur hakanit Cin
sarayindan bir kizla evlenir. Buna karsilik Cinliler Kara-Korum’un kudret ve
zenginliginin kaynagi olarak gordiikleri, iyi talih ve saadet anlamina gelen Kutlug-
Dag’1 yok etmek maksadiyla bu dagdaki taslar1 Cin’e gotiirmek isterler. Uygur
hakani Cinlilerin teklifini kabul eder. Cinliler, Kutlug-Dag’da bulunan taslarin bir
kismin1 atese vererek, bir kismini ise asit dokerek kiiglik pargalara ayirip Cin’e

tasirlar. Bu taslarin gotiiriilmesinden kisa bir siire sonra kuslar, hayvanlar tuhaf bir

® Dag ruhu ile ilgili ayrica bk. Celal Beydili, Tiirk Mitolojisi Ansiklopedik Sézhik, (Cev. Eren Ercan),
Yurt Kitap Yayin, Ankara 2005, s. 145-149.

Seniha Soénmez, Tiirklerde Dag Kiiltii Inanci ve Altay, Tiva ve Sor Destanlarinda Dag,
(Yayimlanmamus Yiiksek Lisans Tezi), Balikesir: Balikesir Universitesi SBE 2008.
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sekilde bagirmaya baglarlar. Uygur hakani 6liir. Onun yerine gegen hakanlar da

sliince Uygurlar, Turfan’a go¢ etmek zorunda kalirlar (Ogel, 2010: 82).”

Tatar mitolojisinde daglarin yaratilist evrenin yaratilisindan itibaren

gorilmektedir. Buna gore daglar ve taglar dordiincii olarak yaratilmistir.

Diirtigiley ni bitti? Dordiincii olarak ne yaratildi?
Tav bitti de tay bitti. Dag yaratildi da tas yaratildi (Isenbet, 2010:
304).

Genel Tiirk mitolojisinde oldugu gibi Tatarlar da daglari, yeri tutan ¢ivi gibi
tasavvur etmislerdir. Cir ¢igesi tav, il ¢igesi han, dav ¢igesi can. (Yer ¢ivisi dag, tilke
civisi han, dava/kavga ¢ivisi can) (Isenbet, 2010a: 250). Bir baska atasdziinde ise
yerin dagsiz olmadig: belirtilic. Cir tavsiz bulmas, il yavsiz bulmaz. (Yer dagsiz

olmaz, iilke diismansiz olmaz) (Isenbet, 1967: 384).

Divanii Ligati’t-Tiirk’te “yir basruki tag, budhun basruki Beg” seklindeki
atasoziinde yerin dag tarafindan bastirildign belirtilir (Atalay, 1998: 466). Bu

atasOzuniin bir benzeri Tatar Tiirklerinde de mevcuttur.

Cir bastirigi- tav, Yeri bastiran dag,
Tav bastirigr —tas, Dagi bastiran tas,
1l bastirgi-bas. Ulkeyi bastiran bas (Emirov, 2005: 27).

Daglarin canli varliklar olarak kabul edilisi ile ilgili bir Tatar atasoézii

soyledir: Batirdan tav da kurka. (Kahramandan dag da korkar) (Isenbet, 1967: 754).

Tiirk mitolojisinde daglarin tepeleri Tanri’ya en yakin nokta olmasi hasebiyle
kutsal kabul edilmekteydi. Ciinkii mitolojik diisiincede, Tanr1 kutu tasiyan daglarin
zirveleri cennete ulagmaktadir (Ergun, 2003: 80). Tatar halk anlatilarinda da bu
inangla ilgili izlere rastlamak miimkiindiir. S6z gelimi Ak Koébok destaninda
Mangus’u oldiirecek olan kahraman, onu 6nce Kiirlek denilen biiyiik suya gotiiriir.

Ancak Mangus buranin eskiden kor bir insan olan Kiirlek hatunun birakip gittigi yurt

™ Kutsal dagin iizerindeki taslar da kutsal oldugundan Tiirk mitolojisinde dag ile ilgili pek ¢ok inang
ayn1 zamanda taslarla iligkilidir. Tiirk kiiltiirinde taglar ile ilgili inanglar i¢in bk. Hikmet Tanyu,
Tiirklerde Tasla Ilgili Inanglar, Elips Kitap, Ankara 2007.
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oldugunu soyler. Bu yiizden burada 6ldiiriilmek istemez. Bunun {izerine Ak K6bok
onu Sarlak denen ulu suyun yanina gotiiriip burada 6lmek isteyip istemedigi sorar.
Mangus, Sarlak’in kotii bir insanin evi oldugunu sdyledikten sonra buranin Sargi
isimli hatunun birakip gittigi yer oldugunu belirtir ve burada da 6ldiiriilmek istemez.
Bu defa Ak Kobok Mangus’u Manar Dagi’nin tepesine gotiiriir. Ona, ecelin burada
olsun mu diye sorar. Mangus, Manar Dagi’nin basinda oldiiriilmeyi kabul eder
(Urmangi, 2007a: 295).75 Benzer sekilde Zayatiilek ile Susilu destaninda da destan
kahramanlarinin Balkan Dagi’nin {izerinde oldiikleri ve buraya gomiildiikleri

belirtilir (Urmangi, 2007a, 113).

Tiirk inang sisteminde her dag kutsal kabul edilmemekte idi. Bir dagin kutsal
kabul edilebilmesi i¢in Tanrisal baz1 6zelliklerinin bulunmasi gerekmekteydi. Ergun
(2003: 76-77), Tanr1 kutu tasiyan daglarin 6zelliklerini kisaca soyle siralamaktadir.
Kutsal dag oncelikle ¢evresindeki daglardan yiiksek, ihtisamli, verimli olmalidir.
Genellikle Tanri’nin sembolii olan ak ve gok sifathi kutsal dagin hayvani ve suyu bol
olmalidir. Yiiksekliginden dolay1 zirvesi karli, buzlu ve dumanli olan bu daglar
insana gogii deldigi, yerin ise kat kat altina indigi izlenimi vermelidir. S6z gelimi
Altay Tirklerinin O¢i-Bala destaninda kutsal Altay Dagi’nin hayvanlari ve insanlari
besledigi; altmis alt1 tas tahtli, kutsal kaleli ve yetmis yedi tarafinin kutsal oldugu,
giinese yanmadigi, glinesi kapatacak kada yiiksek ve ak zirveli oldugu vs. belirtilir
(Dilek, 2007: 41-42).

Tatar halk anlatilarindan Tiilek destaninda adi gecen Balkan Dagi, kutsal
daglarin zikredilen 6zelliklerinden pek ¢ogunu tagimaktadir. Destana gore Tiilek, su
alt1 diinyasinda yeryiiziine hasret duyunca Hak Teala’nin hikmeti ile 6nilinde altin
taht kurulmus, sekiz kenari, dort tarafi demirle sarilan, tlizerinde sik bir ormanin
bittigi ve geyik, at, tilki, kurt, kus, ay1 gibi pek ¢ok hayvanin bulundugu bir dag biter.
Bu dagin ismi Balkan Dag1’dir. Tiilek, dombirasini eline alip bu dag ile ilgili tiirkiiler

sOyler.
Benim tavim Balkan tav, Benim dagim Balkan dag,
Bast havaga ¢ikkan tav! Basg1 goklere ¢ikan dag!

"> Bir Hakas destan olan Ocen Beg destanina gore Kirgiz halkinin beyi olan Ospa Bey 6liince, naasi
kaldirilip yiiksek bir yere ¢ikartilarak gomiiliir. Mehmet Kara, Hakas Destani Ocen Beg, Grafiker
Yayinlari, Ankara 2014, s. 53.
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(Urmangi, 2007a: 45).

Balkan Dagi’nin basinin goklere c¢ikmasi, Tiirk mitolojisinde kutsal dagin
ozelliklerinden olan yiicelige, ululuga, ihtisama isaret etmektedir. Bu dag Hak
Teala’nm hikmeti ile yaratildigindan ilahi kaynaklidir. Uzerinde pek ¢ok hayvanin
barinmasi, suyunun ve meyvesinin bol olusu kutsal daglarin diger 6zelliklerindendir.

Balkan Dagi’nin basa golge olusu ise bu dagin kutsalligina isaret eden bir diger

Oonemli noktadir.

Utlar uti may tatir,

Bolan sevgen Balkan tav;
Ecer suvi bal tatir,

Kolan sevgen Balkan tav!
Kirlar: kin, yiri tav,

Tolki sevgen Balkan tav;
Yiyer yimisi togenmes,
Ayu sevgen Balkan tav!
Kolaklar: kabir¢ik,
Karsag kiip Balkan tav,
Kiil-kyyusi kamislik,
Kaban sevgen Balkan tav!
Tav yiri ciyi gol,

Yimisi kiip Balkan tav!
(Oya yasar yiri kiip)
Koslar sevgen Balkan tav!
Suv-deryasi suvalmas,
Suvir sevgen Balkan tav,

Basimiznin ostine

Otlanan otundan yag tad1 gelir,
Geyigin sevdigi Balkan dagi,
Icilen suyundan bal tad: gelir,
Atin sevdigi Balkan dagi!
Kirlar1 genis, yeri dag,
Tilkinin sevdigi Balkan dagz;
Yenilen meyvesi tikkenmez,
Ayinin sevdigi Balkan dagi!
Kulaklart yumru,

Tilkisi ¢ok Balkan dag,

Goli kuyusu kamislik,
Domuzun sevdigi Balkan dagi!
Dag yeri taze giil

Meyvesi ¢ok Balkan dag1!
(Yuva yapilacak yeri ¢ok)
Kuslarin sevdigi Balkan dagi!
Su deryas1 kurumaz,

Sigirin sevdigi Balkan dag,

Basimizin Ustiine
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Saye bulgan Balkan tav! Golge olan Balkan dagi!

(Urmangi, 2007a: 47)

Kuzi Korpe ile Bayansilu destaninda Kuzi Korpe, Bayansilu’yu almak tizere
yola ¢ikacaktir. Bunun {izerine annesi “Dur! Ben bir diis goreyim senin gidecegin
yola!” diyerek uykuya dalar. Annesi uyandiginda Kuzi Koérpe’nin karsisina ¢ikacak

olan engellerden birinin ala atlarin donemedigi ala dag oldugunu soyler.
Atlar eylenmes ala tav, balam? Atlar donmez ala dag, oglum?
Annan kaydan ¢igarsin, balam? Oradan nasil ¢ikarsin, oglum?
Bunun iizerine Kuzi1 Korpe elmas kilici ile bu dagt gegebilecegini soyler.
Atlar eylenmes ala tav, iney, Atlar donmez ala dag, ana,
Almas bulatim bilir (ani), iney. Elmas kilicim bilir onu, ana.

Tirk halk anlatilarinda gegen ala dag ifadesi ile yiiksek karli dag
kastedilmektedir. Ala sozctigiinde gecen al ifadesi ise eski Tiirk inang sisteminde
hakimiyetin semboliidir (Ergun, 2003: 79). Kuzi Korpe ile Bayansilu destaninda
dogrudan ismi verilmeyen ancak yiiceliginden dolay:r ala sifatli olan ve atlarin
donemedigi bu dag, Kuzi Korpe'nin annesine gore asilamayacak biiytikliiktedir.
Ancak elmas kilicina giivenen Kuzi Korpe bu dagi asabilecegine inanmaktadir.
Nitekim destanin devaminda Kuzi Korpe kilici ile ormani kestikten sonra dag: kilicla
vurarak yol yapar. Kutsal daga saygisizlikta bulunan destan kahramani sevdigine

kavusamadan oldiiriiliir.

5.5.3. Su’®

Yaratilis mitlerinin vazge¢ilmez unsurlarindan biri sudur. Gerek diinyanin gerekse
insanin yaratilis1 ile ilgili anlatilan pek cok efsanede su, temel dgelerdendir. insan
yasaminin bagli oldugu ve toplumlarin sosyal, kiiltiirel yasantisinda olduk¢a 6nemli
bir yere sahip olan bu tabiat unsuru, zamanla bir kiilt halini almistir. Altay Tiirklerine

ait yaratilis efsanesinde su, ilk kaos olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Bu efsanede su,

"® Bu baslik altinda, su alti diinyasmnin 6zellikleri ve bu diinyada yasayan varliklarin disindaki hususlar
ele alinmustir.
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diinyanin yaratiligindaki temel unsurlardan biri olarak goriiliirken, Ay-Bek iid-
Devadari tarafindan aktarilan Memliik Tiirklerine dair antropogonik mit metninde ise

ilk erkegin ve kadinin yaratilisindaki temel unsur olarak karsimiza g:lkmatktadlr.77

Suyun, insanin ve diinyanin yaratilisindaki aktif rolii bu tabiat unsurunu ilkel
donemlerden itibaren kutsal kilmigtir. Nitekim Goktiirk kitabelerinden Kiiltigin
yazitinda Ilteris Hakan ile Ilbilge Hatun’un Tiirk kutsal yeri ve suyu (yer-su ruhlar)
tarafindan gdge yiikseltildigi belirtilmektedir (Ozgelik, 2010: 28-29). Tiirk
kiltiiriinde ¢ocugu olmayan kadinlarin bazi sular igerek ve c¢esitli uygulamalar
yaparak cocuk sahibi olacaklarina inanmasi, 6liimstizliik suyu inanci, sular1 koruyan
mitik varliklara dair inanglar vs. sular ile ilgili pek cok ritiielin varligini

gostermektedir (Beydili, 2005: 501-505).

Diger Tiirk boylarinda oldugu gibi Tatar Tiirklerinin de kiiltiirlinde ve halk
anlatilarinda su ile ilgili pek c¢ok inan¢ ve kiiltiirel unsur mevcuttur. Tiirklerin
geleneksel diisiincesine gore sular kutsal oldugundan kirletilmemesi gerekmektedir.”®
Bununla ilgili olarak Ak Kébok destaninda destan kahramani Ak Kobok, kiyafet
degistirerek Samir Kazan’in mallarina bakar. Samir Kazan onun kim oldugunu, ne
yaptigin1 sorunca, Ak Kobok’iin mallarina baktigin1 séyler. Bunun iizerine Samir
Kazan, Ak Kobok’iin nerede oldugunu sorar. Kiyafet degistiren destan kahramant,
Ak Kobok’lin ¢iplak olarak gole kislamaya gittigini sdyler. Samir Kazan, diin dogup
bugiin benimle iddialasti, o benim denizimi kirletiyordur deyip denizin ortasina gidip
Ak Kobok’le doviismek igin bekler (Urmangi, 2007a: 287-289). Ak Kobok’iin Samir
Kazan’a ait denize ¢iplak girerek bu denizi kirletmesi, kutsala saygisizlik oldugundan

Samir Kazan, Ak K6bok i 6ldiirmek tizere denizin ortasina kadar gitmistir.

" Bu efsanede yagmurun yogun bir sekilde yagarak sel olusturmasi kaosa denk gelirken, magaraya
biriken ¢amurdan insanin yaratilmasi ise kozmos olarak yorumlanabilir. Efsane metni ig¢in bk.
Bahaeddin Ogel, Tiirk Mitolojisi I, Tiirk Tarih Kurumu, Ankara 2010, 5.483-485.

® fbn Fadlan, seyahatnamesinde Oguzlardan bahsederken; tiiccarlar ve bagkalari onlarin yaninda
yikanamazlar. Ancak geceleyin gizlice yikanabilirler. Onlar birinin yikandigini goriirlerse kizarlar.
“Bu adam bize sihir yapmak istiyor. Zira suya bakip bir seyler anlamak istiyor.” derler.

Bu sozlerin agiklamasinda “Oguzlarda, Ciicenlerde, Mogollarda su tabu idi. Onu kirletmemek
gerekiyordu. Viicudu, elbiseleri suda yikamak yasakti. Onlara gdre suda yikanma kotii ruhlart
celbeder, simseklerin, yildirimlarin bosalmasima sebep olurdu. Suyun yere dokiilmesi suctu. Cengiz
Yasast’nda da yikanma yasakti. Bir kap ile elin, yiiziin {izerine su dokiilebilirdi. Eski Samanistler
elbiselerini yikamazlar, giyebildikleri kadar giyerlerdi. insanin su kullanmasinin, ytkanmasinin biiyii
sebebi olduguna inanirlardi.” denmektedir. Ramazan Sesen, Ibn Fadlan Seyahatnamesi, Yeditepe
Yaymevi, Istanbul 2013, s. 12.
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Suyun, insanin ve diinyanin yaratilisindaki rolii, toplumlarda bu tabiat
unsurunun hayat verme ve Oliimslizlik saglama gibi islevlerinin olduguna dair
inanglarin ortaya ¢ikmasii saglamistir (Beydili, 2005: 501). Bununla ilgili olarak
Tiirklerde hayat agacinin dibinden 6liimsiiz/hayat suyu ¢iktigina inanilir. Bir Altay
efsanesine gore gogiin on ikinci katina kadar yiikselen Diinya Dagi’nin iizerinde bir
Kayin agaci vardir. Bu agacin dibinde bulunan ¢ukurda ise hayat suyu bulunmaktadir
(Ogel, 2010: 107). Hayat suyu inanci1 gdksel Tanrilarla iliskili bir unsur iken buna
kars1 gelistirilen 6liim suyu inanci yeraltt Tanrilariyla iliskilendirilmistir. Yakutlarda
Cabin ad1 verilen cehennemde Oliii Uuta denilen 6liim suyu bulunduguna inanilir.
Hastaliklarin kaynag olan Oliiii Uuta, yeryiiziine dogru yayilmak istediginde ak
samanlar dualariyla onu durdurur (Dilek, 20014: 152). Tatar halk anlatilarinda da
hayat ve 6liim suyu inancina dair izlere rastlamak miimkiindiir. S6z gelimi Altin
Elma masalindaki motiflerden biri hayat/dirilik ve o6liim suyudur. Bu anlatida
masalin kahramani, iki biiylik agabeyinin ihanetine ugrar ve yeralt1 diinyasinda kalir.
Burada kor yash bir ¢ifte hizmet eder. Bir giin bu kisilere korliiklerinin dermaninin
olup olmadigini sorunca yash adam masalin kahramaninin gitmesi i¢in biiylik bir evi
tarif eder. Bu evin altinda iki ¢esme vardir. Bu ¢esmelerden birinde dirilik, digerinde
olim suyu akmaktadir. Masalin kahramani her iki sudan alarak geri doner. Yolda
karsisina tuhaf agaglar ¢ikar. Bu agaclardan birine bigak sokunca kan aktigini goriir.
Bunun {izerine dirilik suyunu bu agacin istliine doker. Aga¢ aniden bir askere
dontigiiverir. Meger yasli adam bir padisah imis. Div tarafindan bu padisah ve esi kor
edilmis, askerleri ise agaca donistiirilmiis. Masalin kahramani dirilik suyu ile

padisah1 ve askerlerini eski haline dondiiriir (Gatina, Yermi, 1977: 228-235).

Purtupi Piraporsik masalinda padisahin Div tarafindan kagirilan kizini arayan
kahraman, Div’in yasadig1 sehre varir. Gittigi misafirhanede ona Div’i yenebilmesi
icin yapmasi gerekenler anlatilir. Buna gére Div’in yasadigi yerde iki kazan
bulunmaktadir. Bu kazanlardan birinde giic veren su, digerinde gii¢ yitiren su
bulunmaktadir. Masalin kahramani her iki suyun yerini degistirerek kendisi giic
veren suyu, Div ise gii¢ yitiren suyu iger. Boylece Div’i yener (Gatina, Yermi, 1977:
236-237). Benzer sekilde Tanbatir masalinda da kahraman, Div’i gli¢ veren suyun
yardimiyla yener. Div ise giigten diisiiren suyu igtiginden yenilir (Gatina, Yermi,
1977: 247-248).
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Avct masalinda, aveinin kiz kardesi ve Yuha tarafindan iki kez 6ldiiriilen avet,
her defasinda kopekleri tarafindan yeniden hayata dondiiriilmektedir. Bunun i¢in 6li
haldeki avci biiylik bir suyun kenarina getirilip iyice yikanir. Av¢r Yigit hem
Cenlikler (Avcr Yigit ve (Av) Hayvanlar1) masalinda da masalin kahramani, kiz
kardesi tarafindan oOldiiriiliince ayi, kurt ve tavsan, avciyr mezarindan c¢ikartip
saksaganin getirdigi dirilik suyunun yardimiyla diriltirler. Yes/ik Suy: (Genglik Suyu)
masalinda padisahin gérmeyen gozleri i¢in Muhit Denizi’inde bir cadinin elinde olan
dirilik ve 6lim suyunu almaya giden ii¢ kardesin basindan gecenler anlatilir. Bu
masalda dirilik suyunun yardimiyla padisahin gozleri yeniden gérmeye baslar
(Gatina, Yermi, 1978: 55-65, 116-119). Tugri Bilen Aldar (Diiriist ile Aldatici)
masalinda ormanin iginden akan bir ¢gesme kor olan Diirlist’iin gézlerinin gérmesini
saglar (Camaletdinov, 1981: 23). Goriildiigii lizere Tatar halk anlatilarinda hayat
suyu inancina paralel bir sekilde dirilik suyu inanci gelismistir. Bu su bazen oliileri
diriltirken, bazen genclestirmekte bazen de yitirilen bir fonksiyonun yeniden

kazanilmasini saglamaktadir.

Su ile ilgili olarak Kazan Tatar Tiirklerinde kutsal sular/cesmeler inanci
vardir. Her ne kadar bu konuda anlatilan efsanelerde Islami doku yogun ise de su ile
ilgili Islamiyet’ten dnceki inang izlerine de rastlamak miimkiindiir. S6z gelimi Recep
Babay Cismesi (Recep Dede Cesmesi) efsanesinde Recep Dede isimli bir kisi Bolgar
sehrinden ayrilip ormanlik bir alana gider. Buraya sag selamet geldigi i¢in abdest
alarak siikiir namazi kilmak ister. Abdest almak igin su ararken karsisina Hizir
Aleyhisselam c¢ikar ve ona yerlesecegi yeri sOyler. Bunun {izerine Recep Dede
Allah’a dua eder ve Hizir’in gosterdigi yerden bir su ¢ikar. Kible’ye dogru akan bu
su olduk¢a temiz ve parlaktir. O giinden beri Recep Dede Cesmesi olarak
adlandirilan bu su kutsal kabul edilir (Giylecitdinov, 1987:257). Mercen Kalasi hem
Uniki Kiz Hikayeti (Mercen Kalesi ve Oniki Kiz Hikayesi)’nde diigmanlar, Bulgar ve
Biler sehirlerini yagmalarlar. Tirismal Hoca ve Oniki kizi Mercen’e dogru kacar.
Hucalar Dag1 kiyisina gelerek yalin ayak toprak tasirlar ve bir dag olustururlar.
Biiyiik bir dag olustugunu goren diisman askerleri Tirismal Hoca’y1 ve on iki kizini
bu dagin bagina gdbmmek isterler. Bunun iizerine on iki kiz, on iki yildiza doniisiir.

Tirismal Hoca ise dagdan seker ve nehrin suyuna karisarak akip gider. Bu nehrin
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basladigr su kaynagi halk tarafindan kutsal kabul edilir, buraya adaklar adanir
(Grylecitdinov, 1987: 37-38).

Baz1 efsanelerde ise su bir cezalandirma araci olarak karsimiza ¢ikar. S6z
gelimi Tiiben Orni Su Basu (Algak Yeri Su Basar) efsanesinde yash bir adam zengin
birinden yikanmak igin su ister. Ancak zengin kisi su vermez. Bunun lizerine yash
adam, zengin adami kargislar. Aniden kiigiik bir bulut gelir ve yagmur yagmaya
baglar. O kadar ¢ok yagmur yagar ki kdy, su altinda kalir (Giylecitdinov, 1987: 256).
Topsiz Kiil (Dipsiz Gol) efsanesinde de Hizir-Ilyas yash bir dilenci kiliginda ¢ok
zengin olan bir kdyde dilencilik yapar. Ancak kdyliiler kapilarini dahi agmazlar.
Kapiy1 acanlar ise hakarette bulunurlar. Bunun iizerine yash adam koyii kargislar ve
koyii, toprak yutar. Yerine ise giiniimiizde Dipsiz Gl olarak adlandirilan gol olusur
(Grylecitdinov: 1987: 256).

Netice olarak Kazan Tatar Tiirklerinde su kiiltii ile ilgili sunlar1 soyleyebiliriz.
Suyun yaratilig mitlerinde aktif bir unsur olmasi, hayat kaynagi olarak diisiiniilmesini
saglamistir. Bu dogrultuda hayat suyu ve buna karsilik 6liim suyu inanci ortaya
cikmistir. Giinliik yasamda insan i¢in olduk¢a Onemli olan bu tabiat unsurunu
koruyan ruhlarin bulunmasi, suyun kirletilmesinin yasaklanmasi, zaman zaman
cezalandirma araci olmasi, bazi sularin evliyalarla ilisklendirilmesi vb. hususlar,

sularin korunmasini ve devamliligini saglamistir.

5.6. Hayvanlar

Doga ile igigce olan ilkel insanin yasamaninda hayvanlar, giinliik yasamin oldugu
kadar sosyal ve kiiltiirel hayatin da ayrilmaz bir pargasiydi. Mitler araciligiyla, tiirdes
olmayan insan ile hayvan arasinda kurulan zihinsel sentez, biiyiisel giiclerle
donatildigr disiliniiliinen hayvanin insanla akraba oldugu inancini gelismistir
(Kocabiyik, 2009: 4-5). Ayrica dogadaki biitiin canlilar gibi bir ruhu olduguna
inanilan hayvanlarin duyusal anlamda insanlardan daha ileri oldugu disiiniilmiis,
boylece hayvanlara dair pek ¢ok mitik anlati, inang unsuru ve ritiiel ortaya ¢gikmustir.
Bu inan¢ unsurlari, zamanla degiserek/geliserek fantastik 6zellikteki hayvanlarin

ortaya ¢cikmasini saglamistir. Ejderha, kanath at, simurg bunlardan bazilaridir.
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Ordegin yahut kazin okyanusun dibinden ¢ikardigi balgikla diinyanin
yaratilmig olmasi, diinyanin boga, balik veya kaplumbaga gibi hayvanlar iizerinde
durmus sekilde tasarlanmasi, geyik, kurt, kartal gibi hayvanlarin Tanr elgisi
olduguna inanilmasi vb. hususlar ilkel insanin tasavvurunda hayvanlarin 6nemini
ortaya koymasi bakimindan énemlidir. Insanlar zaman zaman bu hayvanlarin 6ne
cikan Ozelliklerini kendilerinde bulundurmaya, bu o6zellikler yoluyla diger
insanlardan istiin olmaya ¢alismiglardir. Gmelin, yaptig1 arastirmalarda Samanin bir
ay1 gibi homurdanarak, bir aslan gibi kiikreyerek, bir kopek gibi uluyarak, bir kedi
gibi miyavlayarak hayvanlari taklit etmeye calistigini tespit etmistir (Roux, 2011:
81).

Kabilenin yahut boyun bir hayvandan tiiremis olduguna inanilmasi, halk
anlatilarinda insan ile hayvanin evliligi motifini siklikla karsimiza c¢ikarmaktadir.
Benzer sekilde hayvanlarin renklerine gore iyi veya kotii olarak vasiflandirilmasi,
hayvanlarin bazi uzuvlarimin iyilestirici yahut sihirli bir gilice sahip olduguna
inanilmasi gibi pek cok husus, halk anlatilarinda sembolik anlamlar taslmaktadlr.79
Halk anlatilarinin disinda Tatar siisleme sanatinda totemizmin izleri sik¢a karsimiza
cikmaktadir. Ozellikle siis esyalarindaki aslan, kaplan, drdek suretleri en yaygimn

olanlaridir (Gatina, Yermi, 1977: 15).

Calismanin bu kisminda halk anlatilarindan ve sosyal-kiiltiirel yasamdan yola

cikarak Tatar Tiirklerinin mitolojisinde 6ne ¢ikan hayvanlar ele alinmistir.

5.6.1. At

Tirklerin giinliik yasantisinin ayrilmaz bir pargast olan at, halk edebiyati

anlatilarinda siklikla tekrarlanan unsurlardandir. Bu hayvan, ozellikle destanlarda

" Totemistik inancin etkin oldugu donemlerde hayvanlarin tirnak, penge, kemik, deri gibi
pargalarindan ¢esitli hastalik ve kotiiliiklerden korunmak iizere istifade edilirdi. Bu duruma 6rnek
olarak bir Tatar masali kisaca goyledir: Hastalanan aslana biitiin hayvanlar ziyarete gelir. Ancak tilki
gelmez. Kurt bunun iizerine aslana tilkiyi kotiiler. Daha sonra aslami ziyarete gelen tilki, kurdun
yaptiklarini 6grenince bir hile disiintir. Aslan, tilkiye neden gelmedigini sorunca tilki, aslanin
hastalig1 i¢in ila¢ aradigini ve kurdun arka ayagindaki sinirin aslanin hastaligina iyi geldigini soyler.
Aslan, kurdun arka ayagini kirip siniri alir. Boylece tilki ocilinii almis olur. Bu masalda kurdun
ayagindaki sinirin aslanin hastaligma iyi geldiginin sdylenmesi, totemistik inanca dair ipuglari
sunmaktadir. H. H. Gatina, H. H. Yermi, Tatar Halik Icati Ekiyetler Biringi Kitap, Tataristan Kitap
Nesriyati, Tataristan 1977, s. 41.
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kahramanin en 6nemli yardimcisidir. Tirkler i¢in at sadece bir vasita veya etinden,
stitiinden istifade edilen bir hayvan degildir. Ayn1 zamanda atlarin pek ¢ok ilahi giice
sahip olduguna da inanilmistir. Gliniimiizde dahi pek ¢ok Tiirk toplulugu arasinda
nazardan, kotii gliclerden korunmak icin evlerin 6n kisimlarina yahut catilarina at
kafatas1 konur. Atin giinlik yasamdaki vasita olma rolli, dini hayatta ilahi bir
hiiviyete biirlinerek devam etmistir. Beydili (2005: 71), atin Samanizm inancinda,

Oliilerin ruhunu 6biir diinyaya tasiyan ilahi bir vasita oldugunu belirtir.

Kadim zamanlardan bu yana Tiirklerde kurban sunma geleneginin oldugu
bilinmektedir. Bu noktada at, Tanrilara kurban olarak sunulan hayvanlardan biri idi.
Yakutlarda Ak Yaratici Efendi (Tanr1) olarak bilinen, Yukar1 ve Orta Diinyalar
yoneten Uriiii Ayu Toyon’a beyaz donlu erkek atlar kurban edilirdi (Dilek, 2014: 28).
Cin kaynaklarinda da Hun Shanyu’nun her y1l dagda goge at kurbani verdiginden
bahsedilir (Coruhlu, 2010: 162). Tiirklerin ilkel donemlere ait inancina gore insan
oldiikten sonra bagka bir diinyada yeniden dirilecektir. Bundan dolay1 insanlar
oldiikleri vakit kendisine oteki diinyada gerekli olacak olan kilig, ok vb. aletlerin
disinda ati ile birlikte gomiiliirdii (Roux, 2005: 47).

Oteki diinya ile iliskisinin ve ilahi vasita olusunun disinda at, Tanrisal bir
varliktir. Bununla ilgili olarak Altay, Tuva, Hakas ve Sor destanlarinda at,
kahramana genellikle dogrudan Tanr1 veya Tanrilar tarafindan verilmektedir.
Sozgelimi Sor Tirklerinin Kagan-Kes destaninda Kagan-Kes’in bindigi Kan-at
isimli at, Tann tarafindan kamgilanamaz sekilde yaratilmistir (Kaba, 2011: 392).
Tuva Tiirklerinin Ar-Haan destaninda ise destan kahramani gokten indirilen kutsal

at ile egitimini siirdiirmektedir (Ergun, 2005: 124).

Tiirk halk anlatilarinda denizaygiri denilen kutsal bir at vardir. Bu atin
soyundan gelen atlar da kutsal olup anlati kahramanlarinin en 6nemli yardimcisidir.
Destan kahramanlarinin olaganiistii dogumu, siradis1 bir sekilde biiyiimesi, fiziksel
ozellikleri gibi pek ¢ok husus onun Tanr tarafindan belirlendiginin isaretidir. Benzer
sekilde kahramanlarin en Onemli yardimcis1 olan atlar da cogunlukla kutsal
denizaygiriin soyundan gelerek adeta Tanri tarafindan belirlenmektedir. S6z gelimi
Tiirk cografyasinin onemli bir kisminda bilinen Koéroglu destaninda Kéroglu’nun ati

olan Kirat, denizaygirindan olmadir (Alptekin, 2009: 130). Ayni durum Karagay-
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Malkar Tiirklerinde anlatilan Alavgan Gemudani Kalay Tuthandi? (Alavgan
Gemuda’y1 Nasil Yakalamis?) isimli anlatida da mevcuttur. Bu anlatida, kahramanin

biiyiik bir golden ¢ikan iki taydan birisini nasil yakaladigi anlatilir (Tavkul, 2011:
253).

Denizden veya golden ¢ikan at ile ilgili olarak Tatar halk anlatilarindan
Zayatiilek ile Susilu destaninda su atlarindan bahsedilir. Destana gore su alt1
diinyasinin han1 Cagvar Han, Zayatiilek ile Susilu’yu yanina ¢agirip onlar1 yeryiiziine
gonderecegi soyler. Bunun iizerine Susilu, Zayatiilek’e bakip: “dagin tepesine ¢ikana
kadar, hi¢ arkana bakma! Eger donilip bakarsan, bize verilen mali miilkii yok
edersin,” der. Han, kiz1 Susilu’ya atsiz arabalar hazirlayip, bunlara kiymetli seylerle
dolu sandiklar yiikleyip hizmetgi kizlariyla birlikte Zayatiilek’in arkasindan gonderir.
Susilu’nun arkasindan su atlarini da yollar. Koleler, cariyeler bagirip, atlar kisneyip
korkung sesler cikarir. Zayatiilek Agili Gol’den Oydirek Tepesi denilen yere gelene
kadar, arkasina doniip bakmaz. Balkan Dagi’na ulastiginda, i¢ine korku diisiip ses
cikan tarafa doniip bakinca Acili Gol’le Oydirek arasma dolan sigan sirth kula
atlarm, Ac¢ili Go6l’den ¢ikmaya devam ettigini goriir. Zayatiilek’in kendilerine
baktigini géren bu hayvanlar korkup Ac¢ili Gol’e geri kagarlar. Geride ¢ok az at kalir.
Eger Zayatiilek arkasma déniip bakmasaydi, yeryiizii boyle atlarla dolardi. (Iste bu
zamana kadar Sermesem ve Dim boyu Baskurtlar1 kurnaz, becerikli hayvanlara,

Susilu’nun arkasindan ¢ikan su atlar1 derler (Urmangi, 2007a: 129).

Tatar Tiirklerinin halk anlatilar1 incelendiginde at, kahramanin en 6nemli
yardimcilarindandir. Dolayisiyla atin soylu ve gilicli olmasi gerekir. Anlati
kahramani soylu ati kendi yontemleri ile se¢mektedir. Eygeli Batir masalinda
babasiin getirdigi ilk iki ata binen Eygeli, bu atlarin sirtin1 kirar. Bunun {izerine
babas1 Eygeli’ye istedigi bir at1 segmesini soyler. Eygeli, yiinlii bir at secerek atin
dizginlerini birakir ve at onu gitmesi gereken yere gotiiriir (Gatina, Yermi, 1977:
212). Cora Batir destaninda Cora Batir’in babasi Narik, hizmetleri karsiliginda hanin
ahirindan at segmeye gider. Atlar1 bir avluya kapatirlar. Narik bilegini sivayip,
stirlinlin i¢ine girer ve atlar1 yakaladig: gibi firlatir. Yoluk bir tayin disinda higbiri
ayaklar iizerine diismez. Narik bu taya yapisir ve “iste bu at olacak hayvan” der
(Urmangi, 2007a: 351). Benzer sekilde Alpamsa destaninda Alpamsa, padisah kizina

akbiiz atlarinin olup olmadiginmi sorar. Kiz var deyince, Alpamsa atlarin arasina girip
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at segmeye baglar. Sadece biiylik atlarin kuyrugundan tutup savurur. Atlarin bir kismi
yan taraflarina, bir kismi bas iizerine, bir kismi kaburgalar {izerine diiser. Bu atlar
arasinda yalnizca bir tanesi ayaklar tizerinde kalinca Alpamsa padisah kizina, “sizde
Kiikbiiz at varmis, Akbiiz at yokmus,” der. Destanin devaminda bu Kiikbiiz at,
Alpamsa’nin esi Karligagsilu’'nun ati olur. Alpamsa kendisine ise, babasinin at
ahirinda yedi kat demirin igerisinde duran ve kendisine kimseyi yaklastirmayan ati

alir (Urmangi, 2007a: 143).

Destan kahramanlar1 yardimcilar1 olacak olan atlarla ilk karsilastiklarinda
zaman zaman onlarla konusurlar. S6z gelimi Altayin Sayin Siime, altmis kulag ipek
bagi ile atlar arasinda kendisine at yakalamaya gider. Attig1 kement her defasinda
ayn1 atin boynuna geger. Bunun iizerine Altayin Sayin Siime bu at1 begenmeyerek
sOyle der: “Ah, aman! Yigit ¢ekisimi ¢ekmek istedim. Agzindan siitii gitmemis,
sirtindan ¢iirik eksik olmayan zayif tayin boynu kopar diye biraktim.” Altayin Sayin
Stime’nin bu dediklerine karsilik dile gelen at ona soyle karsilik verir: “At tepisimi
tepmek istedim. Agzindan suyu gitmemis, sirtindan ¢iiriik eksik olmayan ¢ocugun
boynu kopar diye durdum” (Urmangi, 2007a: 173-175). Alipmemsen, agabeyini
kurtarmak icin Tilkoren isimli ata bindiginde at dile gelip ona sdyle der: “Yigit,
gidecegin yer uzak. Ben kostugum zaman tistiimde oturabilir misin? Vur kamg¢inla,
etimi kesip kemige ulagsin, ben o zaman kosarim. Ustiimde oturabilir misin?”

(Urmangi, 2007a: 217).

At, kahramanin en 6nemli yardimcist oldugundan kahramani yenebilmek i¢in
onun atini elde etmek gerekir. Ak Kiibik destaninda Kiden Han, kendisine selam
vermeyen Ak Kiibik’i 6ldiirmek iizere oglu Mangis‘1t gonderir. Ak Kiibik ile ava
cikan Mangis, onu gili¢ ile Oldiiremeyecegini anlayinca hileye basvurur ve Ak

Kiibik’in atin1 ister (Urmangi, 2007a, 271).

-Alis bulsan, Ak Kiibik —ay, Dost dost isen, Ak Kiibik hey,
Urkolagin bir, alrs —ay! Urkolagini ver, dost hey!

Ak Kiibik eytti: Ak Kiibik soyledi:
Urkolagimni birsem bireyin! Urkolagimi verirsem vereyim!

Birer aviz siiz bar, Bir ¢ift s6ziim var,



Anisin eytip bireyin —ay!
Anisin soylep bireyin —ay!
Urkolagim holikl,
Kiygag¢ kamis kolakl,
Utrav¢i bilekli,

Ut urmanga yorekli,

Urkolagimni bireyin —ay!

Onu soyleyip vereyim, hey!
Onu soyleyip vereyim, hey!
Urkolagim 1yi cins,

Sivri kamis kulakli,

Alev bilekli,

Orman gibi ates ytirekli,

Urkolagimi vereyim hey!
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Behasin tapsan al, alis —ay! Degerini bulursan al, dost hey!

Behasin tapmasan, alis —ay! Degerini bulmazsan, dost hey!

Salp kitkin yan, alis —ay! Birak git yan, dost hey!

(Urmangi, 2007a: 268-269).

Tiilek destaninda Tiilek’in diismanlari olan altmig yigit onu 6ldiirmeye karar
verirler. Bunun i¢in 6ncelikle Tiilek’in atina zarar vermek isterler. Yiriirken atin
giicli olmasin diye toynaklarina demir ¢iviler sokarlar (Urmangi, 2007a: 31). Yestey
Monki destaninda Yestey Monki, Yer Kara Alip’in karisin1 kagirir. Yer Kara Alip
kendisini takip etmesin diye atinin karnini yarip, cigeri ile yiiregini ¢ikararak irmaga

atar (Urmangi, 2007a: 203).

[lahi bir yardimei olan at, kahramanin zor durumlarinda ona uzun mesafeleri
g6z acip kapayincaya kadar katettirir. Tahir ile Zohre hikayesinde Zohre’den ayri
diisen Tahir, iki rekat sabah namazi kilip Allah’a dua ederken uykuya kalir. Uyku
sirasinda at sesi gelir. Uyanip etrafina baktiginda ak atlaslar giymis, kara ata binmis
bir adam ona dogru gelmektedir. Meger bu adam Hizir aleyhisselamdir. Tahir’i atina
bindiren Hizir, ona goéziinli yummasini soyler. Tahir goziinii yumup agtiginda
kendisini Zohre’nin yaninda bulur (Urmangi, 2007: 161). Aym hikdyede zindana
diisen Tahir’in yanina Hizir-Ilyas gelir. Hak Tedla’nm, onun duasini kabul ettigini
sOyleyip ona yularindan tuttugu kara bir at verir. Bu at Tahir’i kisa siirede Zohre’ye
ulastirir (Urmangi, 2007: 141). Bu halk hikayesinde at, ilahi kaynakli bir yardimci
roliindedir. Benzer sekilde Alfin Elma masalinda kahraman, yeralt1 diinyasindan alt1

kulagl ala aygir sayesinde kurtulur. Bu at, masalin kahramanini gz agip yumuncaya
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kadar gidecegi yere ulastirir (Gatina, Yermi, 1977: 233). Tatar Tiirk¢esinde ¢ok hizli
kosan atlar i¢in argamak ifadesi kullanilir (Oner, 2015: 33). Kos Ezlep Yorgen Han
Ul (Kus Takip Eden Han Oglu) masalinda bir han tarafindan masal kahramanina
baska bir hanin yedi argamagini (¢ok hizli kosan atlarini1) calmasi gorevi verilir
(Gatina, Yermi, 1977: 181). Ak Biiri (AKk Kurt) masalinda masal kahramaninin
yardimcilarindan biri altmig kulagh ala bir aygirdir. Bu aygir gogii giirleterek, yeri
diregin dibinde bulunan goldeki biitiin suyu i¢ip bu direge siiriinerek onu kirar.
Masalin kahramani bu aygir1 yakalayimca aygir onu tizerinden diigiirmek i¢in kendisi
ile birlikte masal kahramanini yere, goge, tasa vura vura ates dagina ¢ikar ve atesin
icine girer. Masalin kahramanini sirtindan diisiiremeyince dnce denize sonra sik bir
ormana dalar. Ancak masal kahramani at1 birakmaz. Bunun ilizerine at, kahramani
gidecegi yere ulastirmaya razi olur (Gatina, Yermi, 1977: 190-191). Bu masalda
masal kahramaninin yakaladigi at, kendisine binen kisinin giiclinii ve cesaretini

sinadiktan sonra bu kisinin at1 olmayi kabul etmistir.

Halk anlatilarinda bazen kahramanlarin yasami atlarina baglidir. S6z gelimi
Altayin Sayin Siime destaninda Altayin Sayin Stime yedi yerinden, Ene Silum ise bes
yerinden okla vurularak yaralanir. Bir dagin basina gelip uyurlar. Ancak bir daha
uyanamazlar. Bunun lizerine Ene Silum’un ati1 Koren at, Altayin Saym Siime’nin at1
Ciren ata sOyle der: “sahibimiz 6ldii, sen Ciren at, git hanin kizina! Kiz ona bir ilag
bulsun. Ben sahiplerimizi bekleyeyim, ben burada kalayim. Sinekler kurtlandirmasin,
kirin canlilar zarar vermesin.” Ciren at hanin kizina gidip durumu agiklar ve hanin
kizi, kahramanlarin yeniden hayata donmesine yardimci olur (Urmangi, 2007a: 181-
183).

Tatar Tirkleri ig¢in at siradan bir hayvan degildir. Bu ylizden halk
anlatilarindan 6zellikle destanlarda kahramanlarin atlarinin ismi vardir. Bu isimler
atlarin genellikle baz1 6zelliklerinden yola ¢ikarak konulmustur. S6z gelimi destan
kahramanlarindan Tiilek’in atinin ismi Akbiizce Yilyitmez, Yirtdslik’in atinin ismi
Calkoyrik, Altayin Saym Siime’nin atinin ismi Arik Ciren, Alipmemsen’in atinin
ismi Tilkdren, Ak Kiibik’in atinin ismi Urkolag, Cora Batir’in atinin ismi ise Tasmali
Kirdir (Urmangi, 2007a: 31, 141, 179, 217, 269, 361). Zaman zaman anlati

kahramanlar1 atlar1 ile adeta 6zdeslesir. Kahramanin ismi atinin ismi ile birlikte
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antlir. S6z gelimi Altayin Sayin Siime, Arik Ciren ath Altayin Saym Siime; Yestey
Monki ise doru renkli, beyaz benekli atli Yestey Monki seklinde anilir (Urmangi,
2007: 79: 199).

Genel Tiirk mitolojisinde atlar dort gozli; tig, dort veya alt1 kulakli, altmis
kulag kuyruklu gibi siradist fiziki 6zelliklere sahip olabilmektedir (Kaba, 2011: 58,
61, 70). Bu siradis1 fiziki 6zelliklerden biri de Tatar mitolojisinde karsimiza ¢ikan
alt1 ayakli ve alt1 bagh atlardir. S6z gelimi Diyu Kizi, Bolgen Bay Malayr hem Mulla
Dev Kizi, (Muhtag (Duruma Diisen) Zengin Oglu ve Molla) masalinda devin
kahramana verdigi gorevlerden biri de kahramanin alti basli at1 bir yere gotiiriip
sulamasidir (Gatina, Yermi, 1977: 160). 4k Kobok destaninda K6don Han’in alti
ayakli bir att vardir (Urmangi, 2007a: 283). Yirtoslik destaninda, Yirtoslik’in ilk
esinin babasi, kizina hediye olarak yedi kat yeraltinda, i¢ ige yedi saray igerisinde
bulunan, bagrinin altinda elmas kilict olan Calkoyrik isimli at1 verir. Yirtoslik bu at
ile Barsa Kilmes padisahinin kizi Konersilu’yu almaya giderken yolda karsisina
strayla alt1 yigit ¢ikar. Bu alt1 kisi Yirtoslik’e katilmak isterler. Yirtdslik onlarin bu
istegini kabul edip her biri i¢in Calkoyrik’in bir kilin1 alip sallar. Bu killar birer ata
doniistir (Urmangi, 2007a: 155-157).

Kisacasi Tatar halk anlatilarinda at Tanrisal bir varliktir. Kahramanin atinmi
se¢mesi, atin dile gelip konusmasi, kahramanin distiigii zor durumlarda atinin onu
kurtarmasi, atlara sahsiyet atfedilerek isimlendirilmeleri, atlarin zaman zaman
anlatilarda alt1 bash veya alt1 ayakli olarak tasavvur edilmeleri, bu hayvanin Tatar

mitolojisinde 6nemli bir yeri oldugunu gostermektedir.

5.6.2. Et (Kopek)

Tiirk mitolojisinde dort dalinda yasak meyve bulunan agagtaki meyveleri korumakla
gorevlendirilen iki hayvandan biri kdpektir (Sakaoglu, Duymaz, 2002: 169). Kopege
Tann tarafindan verilen bu koruyuculuk vasfi, pek ¢ok mitik unsurda da karsimiza
cikmaktadir. S0z gelimi Altay Tirkleri ay tutuldugunda ayi, kotii ruh olan
Cilbegen’den kurtarmak i¢in kdpekleri havlatirlar. Temir Terek denilen kutsal hayat
agaciin altinda yeralt1 giiclerinin yollarmi gdzetleyen zircirlenmis Azar ile Kazar

isminde iki kopek vardir (Dilek, 2014: 34, 175). Tirk halk anlatilarinda ve Tiirk
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kiiltiirii ile ilgili tarihi kaynaklarda 1t/it, barak, nadiren de it-barak ifadeleri ile gecen
kopegin koruyucuk vasfinin disinda siklikla kdpek yumurtlayan kuslar veya it bash
uluslardan bahsedilmektedir (Caferoglu, 1961: 2-5). Divanii Liigat-it Tiirk’te ‘barak’
sO0zclgi icin ¢ok tiiylii kopek acgiklamasi yapilmistir. Ac¢iklamanin devaminda soyle
denmektedir: “Tirklerin inandiklarma gore kerkes kusu kocayinca iki yumurta
yumurtlarmis, bunlarin iizerine otururmus, yumurtanin birisinden barak ¢ikarmis. Bu,

kopeklerin en ¢ok kosani, en iyi avlayani olurmus” (Atalay, 1998: 377-378).

Kopek, baz1 Tiirk boylarinda nesil basi olarak kabul edilmistir. Radloff’un
aktardigi bir Kirgiz efsanesine gore bir zamanlar bir hanin kiz1 vardir. Bu kiz ile
ilgilenmek tizere kirk kiz gorevlendirilmistir. Bu kizlar bir giin uzun bir yiiriiyiise
cikarlar. Dondiiklerinde yasadiklar1 yerin yerle bir oldugunu, biitiin hayvanlarin ve
insanlarin  6ldirtildigini gorirler. Yalmzca kizil bir kopek hayatta kalmistir.
Kirgizlarin, bu kirk kiz ile kdpegin soyundan geldigine inanilirmig (Roux, 2005:
318). Kipgaklar kopege dayanan soy agaglari ile gurur duymus ve ¢ocuklarina kopek
isimleri vermislerdir. S6z gelimi Kobyak erkek kopek, Kongak ise disi kopek
anlamina gelmektedir. Kongak sdzciigii zamanla kancik, giiniimiizde ise encek (Tatar
Tiirkgesinde) halini almistir (Davletsin, 2013: 77). Gorildigi tizere Tirk
mitolojisinde kopek bazen koruyucu vasfi ile 6n plana ¢ikarken bazen de nesil basi

hayvani olarak kabul edilmistir.

Ilkel donemlerden giiniimiize degin giinliik yasamin bir pargasi olan bu
hayvan ile ilgili inanclara Tatar mitolojisinde de rastlanilmaktadir. Tatar
efsanelerinde kopek, genellikle kale veya sehirlerin temeli atilirken kurban edilen
hayvandir.?’ Bir Tatar efsanesinde hanlar kale yapmak isterler. Bunun igin bir han,
dag basma cikip okunu firlatir. Okun distiigii yere kale yapilmasi emri verilir. Bu
yere kale yapilmadan 6nce kopek gomiiliir. Kalenin yapimi bittikten sonra han,
temele ne gdmdiiniiz diye sorar. Kalenin temeline kopek gomiildiigiinii 6grenen han,
bu kalenin kopeklere kalacagini belirtir (Giylecitdinov, 1987: 45). Yilan Tavi (Yilan

Dag1) efsanesinde Yilan Dag1 denilen yere Kazan sehri kurulmaya karar verilir. Han,

8 Yapilan arkeolojik calismalarda kopeklerin kdkenlerinin izleri 12000 ila 14000 yil éncesine kadar
takip edilebilmektedir. Insan iskeletleri ile birlikte topraga gomiilmiis olan kemikler, kdpeklerin
paleotik donemden neolitik déneme degin insan kiiltiirleri icerisinde var oldugunu gostermektedir.
Ayrica arkeolojik kalintilar gostermektedir ki kopekler pek cok gémme toreninde kurban hayvani
olarak kullanmilmustir. Susan McHugh, Toplumun Aynasinda Kopek, (Cev. Serpil Caglayan), Kitap
Yayinevi, Istanbul 2005, s.14-16.
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oglu ile birlikte iki asil kisiye bir mektup vererek onlar1 Yilan Dagi’na gonderir.
Mektup sehrin kurulacagi yere varilinca acilip okunacaktir. Bu yere gelindiginde
mektup okunur. Mektupta sehir saglam olsun diye kura ile bu kisilerden birisi diri
olarak yeraltina gomiilsiin yazilmaktadir. Cekilen kura han ogluna ¢ikinca, bu kisiler
han oglunun yerine canli bir kdpek gomerler. Efsanenin sonunda yeni sehrin
kafirlerin eline gegecegi belirtilir (Grylecitdinov, 1987: 50). Kazan Kalesi veya
sehrinin kurulusu ile ilgili diger efsanelerde de temele insan gémiilmesi istenmesine
ragmen kopek gomiiliir. Burada insan yerine kurban edilen hayvanin kdpek olmasi
dikkat ¢ekicidir. Bununla ilgili olarak Halikov, eski Bolgarlarda kopegin kutsal
olarak kabul edildigini belirttikten sonra o zamanlarda yeni schir, kdy ya da bina
temeline kurban olarak kopek gomiilmesinin kutsal bir amel olarak kabul edildigini
sdyler (Akt. Urmangi, 2005: 57). Ibn Fadlan, Bulgarlarin kdpek ulumasini hayra
yorarak sevindiklerini belirtir. Képek ulumasi ayrica senenin bolluk, bereket ve sulh
igerisinde gegecegine isaret etmektedir (Sesen, 2013: 28). Gergekten de Tatar
Tiirklerinin On iki Hayvanl takvim ile ilgili inanglarma bakildiginda, Kopek yilinda
bolluk olacagina, hayvanlarin bilyiiyecegine inamldig1 goriilmektedir (Isenbet, 2010:
282-283).

Tatar halk anlatilarinda bazi ruhlar genellikle kopekten veya kopek
havlamasindan korkarlar. S6z gelimi Siireli’nin en ¢ok korktugu hayvan kopektir. Bu
mitik varlik, yaninda kdpek bulunan kisilere asla yaklasmaz. Benzer sekilde Albasti
da kopek sesi isittigi an ortadan kaybolur. Bu inancin bir yansimasi olarak ge¢miste
Kazan Tatarlar1 yeni dogan bebege “kogek kiillmegi (kopek yavrusunun gomlegi)
denilen bir gomlek giydirirlerdi. O zamanki inanglara gére bu gémlek, cocugu kotii
giiclerden ve nazardan korurdu. Kirk giin gegtikten sonra bu gomlek cocugun

tistiinden ¢ikartilir ve kopegin boynuna baglanirdi (Davletsin, 2013: 49).

Bazi1 Tatar halk anlatilarinda kahramanin yardimcilarindan biri kopektir. Bununla
ilgili olarak Urmangi (2005: 57), Tatar halk masallarinda kopegin her zaman
bagkahramanin yardimcist olarak tasvir edildigini belirtir. S6z gelimi Avcr masalinda,
kahramani1 pek ¢ok sikintidan kurtaran ve oliimden dondiiren {i¢ yardimci kopek
vardir (Gatina, Yermi, 1978: 55-60). Kopegin koruyucu ve bereket getirici
ozelliginin disinda bazi1 halk anlatilarinda katiiliikleri ifade eden oOzellikleri de

mevcuttur. S6z gelimi Tahir ile Zéhre hikayesinde Tahir, rilyasinda Zohre’ye gitmek
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ister. Ancak karsisina kopekler c¢ikarak ona saldirir. Tahir bu diisii sevdigine
anlatinca Zohre, Tahir’in diigiiniin kara bir diis oldugunu, sikintili giinlerin kendisini
bekledigini, diistinde gordiigii kopegin ise aralarina girecek olan diisman oldugunu
belirtir (Urmangi, 2007: 125) Bu hikdyede diiste goriilen kopek, iki asigin
ayrilmasina sebep olan Arap isimli karakteri temsil etmektedir. Bunun disinda képek
bazen kisileri algak gorme ifadesi olarak da kullanilmigtir. S6z gelimi Kuz: Korpe ile
Bayansuli destaninda Kara Han, kiz1 Bayansuli’y1 Ak Han’in oglu Kuzi Kdérpe’ye
vermeyi vaadeder. Ancak Ak Han o6ldiikten sonra Kara Han, Kuzi K6rpe’nin kapi
esiginde duran av kopegine dayanmasii bahane ederek verdigi sézden vazgecer
(Urmangi, 2007: 31). Burada bir han kizinin képege dokunan birine verilmesi uygun

goriilmemistir.

Kisi Gomiri Nicik Korilgan (Insan Omrii Nasil Belirlenmis?) isimli Tatar
efsanesine gore kopege Omiir olarak yirmi yil verilir. Ancak kopek her zaman
sogukta yasadigini belirterek yirmi yilin yarisin1 kabul eder (Guylecitdinov, 1987:
249). Baska bir efsaneye gore yeryiiziinden yukariya dogru ¢ekilen gogiin daha fazla
uzaklagmasin1 kedi ile birlikte engellediginden dolay:1 insanlar tarafindan kopege

kiymet verilmektedir (Giylecitdinov, 1987: 232).

Halk anlatilarinda kopek ile ilgili siklikla karsimiza ¢ikan konulardan biri de
kopegin kedi ile miicadelesidir. Bir efsaneye gore kedi ile kopek oOlen sahiplerini
gdmdiikten sonra miras olarak kalan ev ve ekmek kirintisini boliismek isterler. Kedi
sicaga diiskiin oldugundan evi alir, kopek ise yemege diiskiin oldugundan ekmek
kirmtisin1 alarak disar1 ¢ikar. O giinden beri kedi igeride kopek ise disarida
yasamaktadir. Baska bir efsanede ise kedi kopek digsmanliginin sebebi
aciklanmaktadir. Bu efsaneye gore sahibi tarafindan iyi beslenilmeyen kopege
muhtar bir kagit vererek o kagidi sahibine gostermesini sdyler. Bu kagitta muhtar, ev
sahibine kdpegini iyi beslemesini belirtir. Ancak kopek, bu kagidi kendisinin saglam
tastyamacagini disiinerek kediye emanet eder. Kedi ise yanliglikla firina koyar.
Ertesi giin evi 1sitmak i¢in firin yakildiginda kopegin kediye emanet ettigi kagit da
yanar. Bu olay iizerine o zamana kadar dost olan kdpek ile kedi birbirine diisman

kesilir (Giylecitdinov, 1987: 246-247).
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Ilkel dénemlerde hastaliklarin tedavisinde bazi hayvanlarin organlarindan
istifade edilirdi. Tatarlarda bir kisinin bogazinda kemik kaldiginda bu kisi kopek
nefesi ile tedavi edilirdi. Bunun yaninda su tiimorii rahatsizliginin da tedavisinde
kopek tiiyii kullanilirdr (Davletsin, 2013: 50).

Kisacas1 Tatar halk anlatilarinda ve kiiltiiriinde kopek, Altay Yaratilig
efsanesine paralel bir sekilde koruyucu, muhafaza edici 6zelliginin yaninda bir
kurban hayvani olmasi 6zelligi ile dikkati gekmektedir. Bu durum Tatarlarda képegin
nesil basi veya totem hayvani olarak kabul edilmis olmasindan kaynaklanabilir.
Bunun yaninda hastaliklarin tedavisinde istifade edilen kopek, nadiren de olsa halk

anlatilarinda olumsuzluklari ifade etmektedir.

5.6.3. Biiri (Kurt)

Tiirk mitolojisinde totem hayvan ve ilahi elgi olarak karsimiza c¢ikan kurt, Islam
oncesi Tiirk destanlarinda en sik rastlanilan motiflerdendir. Goktiirk tiireyis
destaninda nesil basi1 olarak disi kurt, Uygur tiireyis destaninda ise erkek kurt 6n
plana ¢ikmaktadir. Kurtan tiireme ile ilgili olarak Tiirk Kaganligi donemine ait bir
mezar tasinda kurt karnmin altindaki insan figiiriine rastlanmistir. Yine Cin
kaynaklarma gore Tiirk atli askerlerinin en iyi boliikleri kurt adini tasiyordu
(Davletsin, 2013: 14-15). Uygur harfli Oguz Kagan destaninda Oguz Kagan’in
rilyasina girerek ona yol gosterecegini soyleyen kurt, ilahi el¢i/yardimci
gorevindedir. Destana gore Oguz Kagan, fermanini dinlemeyen Urum Kagan’in
tizerine sefere cikar. Muz Dagi eteklerinde g¢adirmi kurup uykuya dalan Oguz
Kagan’in ¢adirina tan sokerken giines gibi bir 151k girer. Bu 1siktan gok tiiylii, gok
yeleli, biiyiik erkek bir kurt ¢ikar ve Oguz Kagan’a soyle der: Ey Oguz, sen Urum

iistline gitmeyi dilersin. Ben senin oniinde gidecegim (Bayat, 2013: 290).

Roux (2011: 203), etnografya verileri dogrultusunda Orta Asya ve Sibirya’da
bazi hayvan isimlerinin yasak oldugunu ifade ettikten sonra bunlardan birinin kurt

oldugunu belirtir. Kurdun eski adi olan bori tabulastirildigindan bu sézciik yerine yer
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kurdu anlamma gelen kurt sozciigii kullanilmistir.*® Divanii Liigati’t-Tirk’te de
Oguzlarin boriye kurt dedikleri, diger Tirklerin ise bu isimlendirmeyi solucan
cinsinden olan hayvanlar igin kullandigi belirtilir (Atalay, 1999a: 383). Tatar halk

anlatilarinda da bu hayvanin ismi biiri seklinde gegmektedir.

Tiirk mitolojisinde bir inan¢ unsuru olarak ele alindiginda genel olarak nesil
bas1 hayvani ve ilahi elg¢i roliindeki kurt ile ilgili olarak Dede Korkut hikayelerinde
bu hayvanin yiiziiniin miibarek oldugu belirtilir. Salur Kazan’in evinin
yagmalandigin1 beyan eden hikdyede Kazan, sudan gegtikten sonra bir kurda rastlar.
Kurt yiiziinlin miibarek oldugunu belirttikten sonra onunla konusmaya ¢alisir (Ergin,
2008: 101). Hakas Tiirklerine ait Altin Arig destaninda Altay daginin iizerinden
peyda olan bir bozkurt, zalim bir hanin zulmii altindaki halki kurtacak olan Altin
Ang ve att Ak Boz’u canlilik veren bengi su ile diriltir (Ozkan, 1997: 18-19). Tuva
Tiirklerinin inanglarina gore gii¢lii bir saman o6ldiigiinde kurda doniisiir ve eski
otaklar1 ziyaret eder (Bapaeva, 2013: 124). Bunun disinda anlatilarda bu hayvan
Bilig’de bir kumandanin o&zellikleri sayilirken onun kurt gibi kuvvetli olmasi

gerektigi belirtilir (Arat, 1994: 172).

Davletsin (2013: 16), Tatar, Cuvas ve Tuna Bulgarlarinin mitolojisi ve
folklorunda ¢ok sik kullanilan kurt imgesinden yola ¢ikarak ak kurdun bu halklar i¢in
totem hayvan oldugunu belirtir. Bununla ilgili olarak Ak Biiri Iruvi (Ak Kurt Boyu)
efsanesinde Borkit isimli bir avcinin oglu ak bir kurt tarafindan kagirilir. Yillar sonra
av esnasinda Borkit, karsisina ¢ikan ti¢ ak kurda ve tanimayadig1 ogluna ok atar ve
oglunu oldiirlir. Bu olaydan sonra Borkit’in boyu ak kurt boyu olarak adlandirilir

(Grylecitdinov, 1987: 40-42).

Ak Biirt (Ak Kurt) masalinda Div padisahi tarafindan karisi ¢alinan padisahin
dort oglu vardir. Annelerini bulmak i¢in padisahin 6nce biiyiik oglu sonra iki ortanca
ogullar1, son olarak kiigiik oglu sirasiyla babalarindan izin alarak yola ¢ikarlar.
Padisahin ilk ii¢ oglu sirasiyla Ak Biiri’nin bolgesine girerler. Ak Biiri bunlari
cikmasi igin uyarir ancak onlar Ak Biiri’yi 6ldiirmekle tehdit ederler. Bunun iizerine

Ak Biiri dua ile padisahin ilk {i¢ oglunu ve askerlerini tasa donlstiiriir. Masalin

8 Ogel, Oguz Tiirkleri digindaki diger Tiirklerin kurda bori dediklerini belirtir. Bahaeddin Ogel, Tiirk
Mitolojisi I, Tirk Tarih Kurumu, Ankara 2010, s. 118.
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kahramani olan padisahin kiigiik oglu, agabeyleri belirtilen siirede donmedikleri i¢in
babasindan miisaade isteyerek annesini aramaya ¢ikar. Bir siire sonra bu kisi de Ak
Biiri ile karsilasir. Ak Biiri buna ormanindan ¢ikip gitmesini sdyleyince padisahin
kiiglik oglu riza gosterir. Bunun iizerine Ak Biiri, Padisahin kiigiik oglunun ormandan
istedigi gibi istifade etmesine miisaade eder. Bir siire sonra Ak Biiri insan suretine
girerek padigahin kii¢lik oglunun yanina gelir ve ona yetmis tiirlii hiinerinin oldugunu
sOyler. Daha sonra dua ile padisahin ogullari ve askerlerini yeniden eski haline
dondiirtir. Masalin devaminda AK Biiri, padisahin ogluna yolculugu esnasinda
gidecegi yerleri, karsisina ¢ikacak olan zorluklart ve ne yapmasi gerektigini tek tek
anlatir. Masal kahramanini Simurg suretine girerek Kaf Dagi’nin basina kadar
gotiiriir (Gatina, Yermi, 1977: 185-203). Bu masalda ak kurt masal kahramaninin en
biiyiik yardimeisidir. Adeta Oguz Kagan’a yol gosteren ilahi yardimer gibi Ak Biiri
de masal kahramanina yol gostermektedir. Padisahin ilk ti¢ oglu ise ilahi el¢i olan ak
kurda saygisizlikta bulunarak onun soylediklerine riza gostermediginden ak kurt

tarafindan tasa doniistiirtiliirler.

Kuzi Korpe ile Bayansilu destaninda Kuzi Korpe yola ¢ikmadan 6nce annesi,
oglunun basina gelecekleri gormek amaciyla diis gérmek tizere uyur. Uyandiginda

kotii bir riiya gordiiglinii sdyleyen anne su sozleri sarfeder.

Biiginde yaman tiis kiirdim balam, Bugiin kotii diis gérdiim oglum,
Uynin utiz biirisi, balam, Fikrin otuz kurdu, oglum,
Annan kaydan ¢igarsin, balam? Oradan nasil ¢ikarsin, oglum?
Kurmin karik biirisi, balam, Kirin kirk kurdu, oglum,
Annan kaydan ¢igarsin, balam? Oradan nasil ¢ikarsin, oglum?

Kuz1 Koérpe, annesinin bu sozlerine sdyle karsilik verir.

Biiginde yaman toy kiirdin, iney! Bugiin kotii diis gordiin, ana!
Uynin utiz biirisine, iney, Fikrin otuz kurduna, ana,
Utiz songi say bulir, iney, Otuz siingli isabet eder, ana,
Kirnin kirik biirisine, iney, Kirin kirk kurduna, ana,

Kirik songi say bulir, iney. Kirk siingii isabet eder, ana.
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(Urmangi, 2007: 34-35).

Destanin devaminda Kuzi Korpe karsisina ¢ikan fikrin otuz kurdu ile kirin
kirk kurdunu kilic1 ile 6ldiiriir. Bu destanda Kuzi Korpe’nin, annesinin gordigi diise
gore yola c¢ikmamasi gerekirdi. Ancak destan kahramani annesini dinlemez ve
karsisina ¢ikan kutsal varliklara ya saygisizlikta bulunur ya da onlar1 6ldiiriir. Bu
kutsal varliklardan biri de kurttur. Bundan dolayidir ki destan kahramani amacina

ulasamadan oliir.

Kos Ezlep Yorgen Han Ul (Kus Takip Eden Han Oglu) masalinda hanin
kiigiik oglu altin, giimiis ambarlarina giren kusu yakalamak iizere abileri ile yola
cikar. Ug kardes bir siire sonra ii¢ ayr1 yola girerek yollarina devam ederler. Biiyiik
kardes bir yerde durup yemek kazanini koydugunda yanina bir kurt yaklasir. Biiyiik
kardes bir aga¢ parcasi alarak bu kurdu kovar. Bunun iizerine kurt “bu yerden ¢ikip
gidemeyesin, yemegin bitince ¢ari@ini yiyesin” seklinde bedduada bulunur. Kurdun
bedduasi tutar. Daha sonra kurt ortanca kardesin yanina gider. Ortanca kardes de
yemegini yemek {izere oturmustur. Kurdu goriince onu kovar. Kurt, ayni bedduayi bu
kardese de yapar ve ortanca kardes oldugu yerden bagska bir yere gidemeyip ¢arigini
yemeye baglar. Son olarak kurt, kiigiik kardesin yanina gider. Yemek yemek {iizere
olan kiigiik kardes, kurdu goériince kazanindaki yemegin yarisin1 ona verir. Kurt bu
yemegi yedikten sonra kiigiik kardese nereye gitmesi gerektigini, yolculugu boyunca
yapmas1 ve yapmamasi gerenleri anlatir. Masal boyunca kurt masal kahramanina
cesitli yardimlarda bulunarak onun amacina ulasmasini saglar (Gatina, Yermi, 1977:
179-184). Bu masalda hanin ilk iki oglu kutsal hayvan olan kurdu yanlarindan
kovarlar. Kurda kars1 yaptiklar1 bu saygisizliktan dolayr onun bedduasina maruz
kalirlar ve amaglarina ulasamazlar. Ancak hanin kii¢iik oglu kurda saygi1 gosterir ve
onunla yemegini paylasir. Bunun iizerine kurt, ilahi yardimci olarak masal

kahramanina yardimci olur ve onun amacina ulagmasini saglar.

Kurt, halk anlatilarinda ilahi vasiflarinin disinda zaman zaman aptal,
kolaylikla kandirilan bir hayvan olarak da karsimiza ¢ikmaktadir. Ayu, Biiri, Télki
(Ay1, Kurt, Tilki); Nayan Télki (Kurnaz Tilki); Arslan, Biiri, Tolki (Aslan, Kurt,
Tilki); Keje bilen Biiri (Keg¢i ile Kurt); Sere Biiri (Ciplak Kurt), Ciiler Biiri (Cilgin
Kurt) masallarindaki kurtlar genellikle diger hayvanlar tarafindan kolaylikla
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kandirilmakta veya zor duruma diisiirilmektedir (Gatina, Yermi, 1977: 36, 41, 42,
49, 80, 84).

Netice olarak Tatar halk anlatilarinda 6zellikle ak kurtlar kahramanlarin yol
gostericisi, yardimcist gorevinde olup kutsal bir hiiviyet arz etmektedirer.
Kendilerine saygisizlikta bulunanlari ilahi giigleri ile cezalandirirlar. Ancak bazi
anlatilarda Kurt, diger hayvanlar tarafindan kolaylikla kandirilabilen bir hayvan

gorliiniimiindedir.

5.6.4. Yilan, Ajdaha (Ejderha) ve Yuha®

Toplumlarin mitik dénemlerine ait inanglarinda gizemli varliklardan biri yilandir.
flkel dénemlerde koruyucuk vasfi dolayisiyla sehirlerin totemi olan bu hayvan,
zamanla ilah olarak kabul edilmistir. Ayn1 zamanda saglik, mutluluk ve bereket
nedeni sayilarak sifa tapinaklarinin ve dariilsifalarin simgesi olmustur (Basar, 1978:
79). Bununla ilgili olarak giiniimiizde de ilaglarin bulundugu yer olan eczanelerin
sembolii yilandir. Cogunlukla yeralt1 giicleri ile iligskilendirilen bu hayvan Tiirk
mitolojisinde yaratilistan itibaren karsimiza ¢ikmaktadir. Radloff tarafindan derlenen
Altay Tirklerinin yaratilis efsanesinde, Tanr1 tarafindan dalinda yasak meyve
bulunan agac1 korumakla gorevlendirilen hayvanlardan biridir. Efsaneye gore Erlik,
uyuyan bek¢i yilanin agzindan girerek ona dalinda yasak meyve bulunan agaca
¢ikmasini sdyler. Agaca ¢ikan yilan, yasak meyveden yer. Daha sonra Eje ve
Torlingey’in de yasak meyveyi yemesi ilizerine Tanri; Erlik’i, yilani, Eje ve
Torlingey’i cezalandirir. Tanri, yilana; “simdi sen kormds (seytan) oldun. Kisiler

sana diisman olsun, vursun, ldiirsiin” der (Sakaoglu, Duymaz, 2011: 169).

Erlik’e kandigindan dolayr Tanri tarafindan cezalandirilan bu varlik, Tirk
halk anlatilarinda ¢ogunlukla kotii bir karakter olarak kargimiza ¢ikmaktadir. Bundan
dolay1 Tiirk kiiltiiriinde yilan ile ilgili pek ¢ok kotii benzetmeler, istiareler vardir. S6z
gelimi Kutadgu Bilig’de kotii arkadas ve kotiilik yilana benzetilir. “Ko6tii arkadasa
yaklasma, sana zarar getirir; kotiiliik yilandir, dikkat et, seni sokar (Arat, 1994: 103).

Koynunda yilan beslemek, yilan gibi sokmak, yilan gibi siirlinmek, yilan gibi

82 Y1lan, Ejderha ve Yuha benzer varliklar oldugundan ayni1 baslik altinda degerlendirilmistir.
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kaypak, yilandilli vb. deyimler bu hayvanin sinsiligine ve hain olusuna isaret
etmektedir. Ancak bazi anlatilarda ozellikle ak yilanlar, anlati kahramanlarinin
yardimcisi, esi olabilmektedir. Urmangi (2009: 34), baz1 Tiirk boylarinda ak yilanin
totem hayvani yani nesil basi olarak kabul edildigini belirtir. Sihri giice sahip ak
yilanlar, anlati kahramaninin biitiin hayvanlarin dilini anlama, biitiin hastaliklarin
tedavisini bilme®® gibi yetenekler kazanmasini saglamaktadir.** Bununla ilgili olarak
Tatar halk anlatilarindan Sir Totmas (Sir Tutmaz) masalinda kahraman, yanlislikla
yilanlarin padisahinin kizin1 vurur. Kahraman istemeden bu yilan1 vurdugundan, onu
eli ile sivazlayinca yilan yeniden canlanir. Bunun fiizerine yilanlarin padisahi bu
kisiyi odiillendirmek amaciyla agzina tiikiirerek onun biitiin hayvanlarin dilini
anlamasii saglar (Gatina, Yermi, 1977: 118-119). Tiirk halklarinin pek ¢ogunda
oldugu gibi Tatar Tiirklerinde de yilanlarin padisah1 Sahmaran ile ilgili bir anlati
bulunmaktadir. Yilan Patsasi Sahmara (Y1ilan Padisah1 Sahmara) masalinda padisahi
iyilestirmek i¢in Sahmaran’1 yakalayip getirirler. Masalin kahramani olan oduncu,
Sahmaran’1 lige boliip ii¢ kez kaynatir. Sahmaran’in 6lmeden onceki telkini ile ilk
kaynattig1 su ile son kaynattig1 suyun yerini degistirir. Padisahin biiyiiciisii ilk suyu
igmek ister ancak oduncu sularin yerini degistirdiginden biiyiici son kaynayan suyu
igmis olur. Oduncu ise ilk kaynayan suyu icerek biitiin hayvanlarin dilini anlar ve
tabip olur. Padisah, Sahramaran’in 6nce basini yiyerek basindaki agrilardan, sonra
orta kismint yiyerek i¢ hastaliklarindan ve son olarak kuyruk kismini yiyerek
ayaklarindaki sikintilarindan kurtulur. Bu iki masalda insanlarin yilanlar araciligiyla
biitiin hayvanlarin dilini anladigi ve biitiin hastaliklarin tedavisini 6grendigi

gorilmektedir.

Tatar masallarinda yilan ile insanoglunun evliligi motifine siklikla

rastlanmaktadir. Bu evliliklerden bazilar1 olumlu sonuglanirken bazilar1 kotii sonla

8 Efsaneye gore Lokman Hekim’in biitiin ilaglarin tarifleri bilme konusundaki bagarisi1 Sahmeran’in
ona anlattiklarindan dolayidir. Nilglin Ciblak, “Tarsus Kiiltiiriinlin Tamitiminda Sahmeran
Efsanelerinin Onemi”, C. U. Sosyal Bilimler Enstitiisii Dergisi, 16 (1), 2007, s. 189-190.

Bununla ilgili olarak diinya mitolojilerinde yilan, sifa verici 6zelligi ile 6n plana ¢ikmaktadir. Genis
bilgi icin bk. Zeki Basar, Halk Hekimliginde ve Tip Tarihinde Yilan, Atatiirk Universitesi Dis
Hekimligi Fakiiltesi Yayinlari, Ankara 1978.

8 (Ozellikle masallarda ve efsanelerde sik¢a karsimiza ¢ikan yilamin insanlarla miinasebeti farklilik
gostermektedir. Kayyum Nasiri’nin de belirttigi lizere Tatar mitolojisinde yilanlar genellikle kara
renkte olup yilanlarin bas1 yahut padisahi ak renktedir. Kara yilanlar genellikle Tatar’a diismandir ve
onu sevmez. Ak yilan ise onu koruyup kollar ve ona yardimer olur. Akt. Fatih Urmangi, Tatar Halik
Icati, Megarif Nesriyat, Tataristan 2005, s.58.
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bitmektedir. Cilangay masalinda yasl bir adam ile kadinin yilan suretinde bir ¢ocugu
olur. Yilan, babasini padigsahin kizin1 kendisine istemesi {izerine gonderir. Padisah bu
duruma ¢ok kizar ve yilanin babasini parcalara ayirarak geri gonderir. Ancak yilan,
babasini iyilestirerek tekrar eski haline doniistiiriir. Daha sonra padisahin kizi ile
evlenen yilan ortadan kaybolur. Padisahin kiz1 yollara diiserek yilani arayip bulur. Bu
esnada padisah, kizinin 6zlemiyle hastalanmistir. Yilan dondiigii vakit hastalanmig

olan padisahi iyilestirir.

Benzer sekilde U¢ Biilek (U¢ Hediye) masalinda zengin birinin kiiciik kizi,
yilan suretindeki biri ile evlenir. Ancak kiz, ailesine evlendigi kisinin yilan degil
insan oldugunu sdyleyince yilan kiz1 terkeder. Bu kiz yillarca yilani arar. Bu arada
yilan evlenmis, kiz ise yash bir kadin olmustur. Yash kadin yillar sonra yilani bulup
evine gidince yilan suretindeki adam onu tanir. Ufleyerek bu kadmi on sekiz
yasindaki haline doniistliriir ve ikinci esini birakarak onunla yasar. Yilan ile
insanoglunun evliliginin olumlu sonuglandigr bu iki masalda da yilanin insan ile
evliligi ve iyilestirici 6zelligi 6n plana ¢ikmistir. Ancak Zohre masalinda yilan ile
insanoglunun evliligi, yilanin 6liimii, esinin ve ¢ocuklarinin ise gilivercin, biilbiil,
kirlangig ve sigircik kuslarina evrilmesi ile sonuglanir (Gatina, Yermi, 1977: 120-
127).

Ibn Fadlan, seyahatnamesinde Bulgar iilkesinde ¢ok sayida yilan gordiigiinii
hatta her agacin bir dalinda on veya daha fazla yilanin bulunabildigini belirtir.
Fadlan, Bulgarlarin yilani 6ldiirmedigini, yilanlarin da onlara zarar vermedigini
sOyler. Fadlan’in yilanlarla ilgili basindan gegen bir olay soyledir: “bir yerde elli
metreden uzun bir aga¢c gordiim. Devrilmis biiylik bir agagti. Durmus ona
bakiyordum. Hareket etti, korktum. Dikkat edince iizerinde ayni uzunluk ve
kalinliktaki bir yilanin hareket ettigini gordiim. Beni goriince agagtan indi. Ormanda
kayboldu. Hiikiimdara ve meclistekilere durumu anlattim. Aldiris bile etmediler.
Hiikkiimdar “Korkma, sana zarar vermez” dedi (Sesen, 2013: 28). Benzer sekilde El-
Girnati de seyahatnamesinde Bulgar’dan cikip Idil Nehri’'nde bir gemiye bindigi
vakit bu nehirde baliktan ¢ok biiyiik siyah yilanlarin bulundugunu belirtir. Girnati, bu
yilanlarin birbirlerine ya da insanlara karsi zararsiz oldugunu sdyler (Sabuncu, 2011:

195).
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Yilanin bir tiirevi olan ve mitolojilerde daha ¢ok fantastik bir hayvan seklinde
tasavvur edilen Ejderha ise, yilanin kanatli, ugabilen, agzindan ates ¢ikaran, bazen
birden ¢ok basa sahip seklidir. Bu yoniiyle yilanin gelismis hali diyebilecegimiz
Ejderha anlatilarda genellikle kendisine kurban sunulan, yeryiiziinden insanlar1 veya
degerli nesneleri calarak yeralti diinyasina gotiiren yeralti diinyasina ait kot bir

varlik olarak karsimiza ¢ikmaktadir.®®

Yilan ve Ejderha ile baglantili bir diger varlik da Yuha’dir. Yuha, halk
anlatilarinda genellikle insan suretine giren, Ejderha’nin yiizyill yasamig halidir.
Bununla ilgili olarak bir Tatar atasozii sOyledir: Yilan, yoz yil torsa, ajdahaga;
ajdaha, yoz yil torsa yuhaga eylene, imis. (Yilan yiizyil yasasa Ejderha’ya, Ejderha
yiizyll yasasa Yuha'ya doniisirmiis) (isenbet, 2010a: 763).2® Halk anlatilarinda

genellikle insan suretine giren bu varlik insanlara zarar verir.

Avcr masalinda yash bir adam ile kadinin oglu ve kizi vardir. Kiz ve ogul
biiylidiikten sonra yasl adam ile karisi 6liir. Giinlerden bir giin ¢ocuk ava ¢ikar. Bu
esnada Yuha, kizin yanina gelerek ona kardesini 6ldiirmeyi teklif eder. Yuha kiza;
“kardesin susayip doniince, su igmeden Once suyuna ilag katip verirsin,” der. Kiz,
Yuha’nin kendisine sOylediklerini yapar. Ancak masalin kahramani olan avci,
kopeklerinden biri sayesinde bu suyu igemez. Masalin devaminda Yuha’nin telkinleri
ile kiz, avciyr o6ldiirmek icin pilavin igine zehir katar. Ancak kopeklerin yardimiyla
masalin kahraman1 bu tuzaktan da kurtulur. Son olarak avciyr bir hamama kapatarak
yakmak isterler. Yine avcinin kopekleri onu 6liimden kurtarir (Gatina, Yermi, 1978:
55-60). Bu masalda Yuha, avciy1 kiz kardesine 6ldiirtmek ister. Masalin devaminda
kiz; ejderhalar 6ldiirerek meshur olan kardesinin yanina gider. Avcinin ejderhalari
oldiirdiigiinii goriince ¢ok kizar ve soyle der: Bu ajdahalar yuhanin tugannart bula
bit. Ul enisin tagin titirmekgi bula. (Bu ejderhalar Yuha’nin kardesleri olsa gerek. O
kardesini dahi oldirecektir) (Gatina, Yermi, 1978: 59). Bu soézler Ejderha ile

Yuha’nin kardes oldugu gostermesi bakimindan énemlidir.

% Ejderha ile ilgili degerlendirmeler Yeralti Diinyasinda Mitik Varliklar bashgn altinda
degerlendirildiginden burada iizerinde durulmayacaktir.

8 Cinlilerde de bu durum ile ilgili benzer bir inang vardir. Bir su yilani 500 yil yasasa kiao’ya (balik
pullarina sahip ejderha) doniisiir, bir kiao bin yi1l yasasa lung’a (?), bir lung bes yiiz y1l yasasa kiob-
lung’a (boynuzlu ejderha) ve bir kiob-lung bin yil yasadiginda ise ying-lung’a (kanath ejderha)
déniisiir. Donald A. Mackenzie, Cin ve Japon Mitolojisi, (Cev. Koray Akten), imge Kitabevi, Ankara
1996, s. 55.
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Yarh Yigit Bilen Yuha Yilan (Fakir Yigit ile Yuha Yilan) masalinda fakir bir
kisi su almaya giderken ¢ok glizel bir kizla karsilagir. Bir siire onunla konustuktan
sonra evlenmeye Kkarar verirler. Evlendikten sonra adam giinden giine sararip solar.
Bunun iizerine komsulari bu duruma ¢ok sasirip kizin Yuha yilan olmasindan
siiphelenir. Bu durumu fakir adamla konusurlar. Fakir adam karisinin Yuha yilan
olup olmadigin1 anlamak i¢in geceleyin evdeki sular1 dokiip pencereleri iyice kapatir.
Daha sonra uyuyor numarasi yaparak karisini takip eder. Bir siire sonra kadin
yataktan kalkarak pencereyi yalamaya baslayinca adam, karisinin Yuha yilan
oldugunu anlar. Ertesi giin bu durumu karisina sdyler. Karist adami sikica Sarinca
adam oOleyazar. Bunun iizerine adam bu durumu kabullenmek zorunda kalir. Daha
sonra fakir adam sehirdeki ablasina durumu anlatan bir mektup yazar ve ablasi
hemen demirden bir hamam yaparak onlar1 evine davet eder. Fakir adam ve Yuha
yilan sehire varinca ablasi onlar1 yikanmasi i¢in hazirladigt demirden hamama
gonderir. Fakir adam once karisin1 gonderek su olup olmadigini kontrol etmesini
ister. Karis1 hamama girince hemen kapiy1 kapatarak Yuha yilanin 6lmesini saglarlar.
Ug saat sonra kapiy1 agtiklarinda kadinin yilan suretine déndiigiinii, dilinin kapry1 {i¢

defa dolandigini goriirler (Gatina, Yermi, 1977: 134-136).

Sonug olarak, Tatar halk anlatilarinda 6zellikle ak yilanlar sihri giice sahip
varliklar olarak goriilmiistiir. Bu yilanlar insanlara biitiin hayvanlarin dilini anlama,
biitiin hastaliklarin tedavisini bilme gibi kabiliyetler kazandirmaktadir. Ibn Fadlan ve
el-Girnati’nin aktardiklarina gore Bulgarlarin saygi duydugu canlilardan olan yilanlar
halk anlatilarinda insanoglu ile evlenebilen varliklar olarak karsimiza ¢ikmaktadir.
Bu durum yilanin ilkel donemlerde totem hayvan olabilecegine isaret etmektedir.
Yilanin yiizyil yagamis hali olan Ejderha ile bin yil yagamis hali olan Yuha ise halk
anlatilarinda genellikle insanogluna zarar veren kotii varliklar olarak karsimiza
cikmaktadir. Ejderha genellikle yeralt1 diinyasini temsil eden bir varlik iken Yuha

giizel kiz veya erkek donuna girerek insanlara zarar vermeye calismaktadir.

5.6.5. Seyahatnamelerde Geg¢en Olaganiistii Hayvanlar

Tatar Tiirkleri ile ilgili kaynaklar incelendiginde Girnati ve Ibn Fadlan

seyahatnamelerinde bazi tuhaf hayvanlardan s6z edilir. ibn Fadlan, bazilarinin
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gergedan olarak tanimladigi ancak hakkinda anlatilanlar itibariyla gergedani
animsatmayan bir hayvandan bahseder. Cevsir denilen yere yakin bir bozkirda
deveden kiiciik, 6kiizden biiylik, basi deve basi, kuyrugu 6kiiz kuyrugu, viicudu katir
viicudu, tirnaklar1 okiiz tirnagi gibi bir hayvan vardir. Basinin ortasinda kalin,
yuvarlak bir boynuz bulunur. Bu boynuz uzadik¢a incelir, sonunda mizragin
ucundaki demir gibi olur. Bu hayvanin boynuzunun uzunlugu bes veya ii¢ zira® daha
az veya daha fazla olur. Cok yesil aga¢ yapraklarini yer. Bir siivari goériirse hiicum
eder. Eger altinda iyi kosan bir at varsa siivari zor kurtulur. Hayvan ona yetisirse
boynuzuyla hayvanin {izerinden alir, onu havaya atar sonra boynuzuyla tekrar
karsilar, havaya atar. Oldiiriinceye kadar bunu tekrarlar. Hayvanina hi¢ dokunmaz.
Onlar bu hayvani bulup 6ldiirmek i¢in onu bozkirlarda, ormanlarda ararlar. Soyleki,
bulundugu ormandaki yiiksek agaclara zehirli oklar atan birka¢ adam c¢ikar, hayvan
ortalarina gelince onu dldiirlinceye kadar ok atarlar. Hiikiimdarin yaninda Yemen g6z
boncuguna benzer renkte genis, derin tabaklar gordim. Onlarin bu hayvanin
boynuzundan yapildigimi séyledi. Ulke halkindan bazi kisiler bu hayvanin gergedan
oldugunu soylediler (Sesen, 2013: 35-36).%

Fadlan’in seyahatnamesinde bahsettigi bu olaganiistii hayvanin disinda Ebu
Hamid el-Girnati de Tuhfet el-elbab adli eserinde Bulgarlardan bahsederken iki tuhaf
hayvan hakkinda bilgi verir. Bu hayvanlardan ilkini soyle tarif eder. “Genisligi iki
karig, uzunlugu dort karis biiytikliigiinde bir dis gordiim. Bir kafatas1 kubbe gibiydi.
Orada topragin altinda fildisi kadar, kar gibi beyaz, iki yiiz menn® agirhginda disler

bulunur. Bunlarin hangi hayvana ait oldugu bilinmez.”

Diger hayvan ise bir ¢esit kustur. Miiellifin gbéziinden bu kus soyle tarif
edilmigtir. “Bulgar iilkesinde baska bir yerde goriilmeyen bir ¢esit kus vardir. Bu

uzun gagali bir kustur. Ust gagasi alt1 karis saga, alt1 karis sola ¢ikmustir. Lamelif

¥ Dirsekle orta parmak ucu arasindaki kisim kadar olan uzunlugu ifade eden bu sozciigiin Tiirkge
karsilig1 arsindir. Mehmet Erkal, “Arsin”, Islam Ansiklopedisi, 3. Cilt, ISAM, Istanbul 1991, s. 411.

% Sesen, Ibn Fadlan’m tarif ettigi bu hayvanin gergedan olmasinin siipheli oldugunun belirtir.

8 Menn, Anadolu halk agizlarinda bityiik, agir, biiyilk su testisi, biiyiik ¢cémlek anlamlarina gelen
‘batman’ sozciigline karsilik lugatlarda kullanilan bir sozciiktiir. Cesitli bolgelerde hangi tarihlere ait
oldugu tesbit edilemeyen bazi batman degerleri soyledir: Dogu Tiirkistan’da 32,778 kg., Buhara’da
45,093 kg., fran’da 2,9-13,8 kg., Tebriz’de 4,6 kg., Tiirkiye’de 2-8 okka, Kirim ve Kafkasya’da
425,88 kg. (Kirim’da elma igin 409,5 ve lahana igin 7,373 kg.), Orta Asya’da 196,56 kg., Buhara ve
Orenburg’da 130,88 kg., idil havzasinda 4,097 kg., Tver’de 16,38 kg., Fergana’da 65,52 kg., 131,044
kg., 163,8 kg., 171,99 kg., Talas’ta 196,56 kg. Cengiz Kallek, “Batman”, Islam Ansiklopedisi, 5. Cilt,
ISAM, Istanbul 1992, s. 200.
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gibidir. Bir sey yerken bu cikintilar kapanir. Bu kusun eti bobrek ve mesane tagina
kars1 iyi gelir. Bu kusun yumurtas: kar veya buz iizerine diiserse ates gibi eritir”

(Sesen, 2001: 183-184).



Sonu¢

Tiirkoloji ile ilgili yapilan aragtirmalarin daha saglikli neticeler vermesi ig¢in Tiirk
boylarina dair yapilmig c¢alismalarin bir Dbiitiin halinde degerlendirilmesi
gerekmektedir. Bu dogrultuda giinlimiizde farkli cografyalarda farkli isimlerle anilan
her Tirk boyu ile ilgili yapilan ¢alisma O6nem arz ctmektedir. Kazan Tatar
Tiirklerinin mitolojisinin ana hatlarini1 ortaya koymayi amaglayan bu g¢alisma da
oncelikle Tiirkiye’de Tiirkoloji’ye dair yapilacak arastirmalarin bir biitiin halinde
degerlendirilmesine yardimei olacaktir. Calismanin Giris kisminda Kazan Tatar
Tiirklerinin mitolojisi ile ilgili ¢ogunlugu Tatar Tiirk¢esiyle yapilmis olan bilimsel
arastirmalar incelenerek tanitildi. Boylece, ileride bu konu ile ilgili yapilacak

aragtirmalar i¢in bagvurulabilecek kaynaklar hakkinda bilgi sunulmus oldu.

Genellikle Tatar olarak adlandirilmasindan dolayr Tiirkiye’de Kazan Tatar
Tiirklerinin Tiirk boylarindan oldugu tam manasiyla bilinmemektedir. Yapilan bu
caligma ile Kazan Tatar Tirklerinin halk edebiyati metinleri mitolojik unsurlar
itibartyla incelenmis, genel Tiirk mitolojisi ile ortakliklar1 ortaya konmustur. Boylece

Kazan Tatar Tiirklerinin bir Tiirk boyu olduguna vurgu yapilmistir.

Kazan Tatar Tirklerinin mitolojisi ile ilgili kaynaklar incelendiginde
Tengri’nin disinda Giines, Ay, Kutup Yildiz1 ve atese tapma ile ilgili izlere
rastlanmaktadir. Her ne kadar bazi arastirmacilar tarafindan bu durum Mecusilik ile
iligkilendirilse de genel Tiirk mitolojisi ile birlikte ele alindiginda herhangi bir
yaraticilik vasfi bulunmayan bu unsurlarin Tanr1 olarak degerlendirilmemesi daha
dogru olacaktir. Kazan Tatar Tiirklerinin mitolojisi yeryiiziinde yasayan ruhlar/iyeler
bakimindan oldukea zengindir. Ozellikle Siireli, Albast1 gibi mitik varliklarm edebi
metinlerde islenmesi, baz1 arastirmalarda bu varliklarin resmedilmesi, Kazan sehrinin
muhtelif yerlerinde Siireli, Ejderha gibi bazi mitik varliklarin heykellerinin
bulunmasi, giiniimiizde dahi Tatar Tiirklerinde bu mitik varliklara dair inanglarin
canli tutulmasini saglamistir. Halk edebiyati metinleri araciligiyla giiniimiize kadar
ulasan bu mitik varliklar, Tatar Tirklerinin yasadiklar1 ¢evre, doga ve hayvanlar ile
miinasebetlerini diizenleyen inan¢ unsurlari olarak varligimi farkli dinlerin catisi

altinda dahi siirdiirmiistiir.
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Tiirk mitolojisinde kotiiliikklerin kaynagi olan Erlik ve taifesinin hiikiim
siirdligli yeralt1 diinyasi ile ilgili olarak Tatar Tiirklerinde Div ve Ejderhalar 6ne
cikmaktadir. Ozellikle Div, pek ¢ok arastirmaci tarafindan Mecusilik inanci ile
iliskilendirilerek degerlendirilmistir. Her ne kadar bu varlik Mecusilik ile
iliskilendirilse de Divlerin yeralti diinyasinda yasamalari, yeryiiziine gelip 6zellikle
giizel kizlar1 ve erkekleri kagirarak yeralti diinyasina gotiirmeleri ve kétiiliiklerin
kaynagi olmalar1 gibi pek ¢ok ozelligi ile Tirk mitolojisindeki Erlik ve taifesinin
Ozelliklerini gostermektedir. Ancak bu mitik varliklarin sadece bir kiiltiire veya

inanca ait oldugunu sdylemek dogru olmaz.

Yasadiklar1 cografya itibariyla biiylik su kiitlelerinin yaninda bulunan Kazan
Tatar Tirklerinde su alt1 diinyas1 ve bu diinyada yasadigina inanilan gesitli varliklara
dair inanglar mevcuttur. Su alti1 diinyasinin anlatildigi Tiilek destani, sulara dair pek
cok pratik ve suda yasadigina inanilan mitik varliklarla ilgili efsaneler, Kazan Tatar

Tiirklerinin su alt1 diinyasina dair inanglarini ortaya koymasi bakimimdan énemlidir.

Halk anlatilar1 incelendiginde farkli diinya varliklarinin birbiri ile evliliklerine
rastlanmaktadir. Mitik anlamda bu durum uygun degildir. Nitekim halk edebiyati
metinlerinde zaman zaman bu evliliklerin uygunsuzlugu agikga belirtilmektedir.
Ancak insanin farkli diinyalara ait varliklarla, 6zellikle hayvanlarla evliligi, bazi
toplumlarda nesil basi olarak hayvanin kabul edilisini ifade eden totem inancini
sembolize etmesi bakimindan dikkate degerdir. Bu durumla ilgili olarak Tatar halk
anlatilarinda insanoglunun Su Kizi, Siireli, Yilan, Ay: gibi varliklarla evliligine

rastlanmaktadir.

Genel Tiirk mitoloisinde oldugu gibi Kazan Tatar Tirklerinde de evrenin,
Diinya’nin, Giines, Ay gibi astral unsurlarin yaratiligina dair detayli bilgi veren mitik
metinler glinlimiize ulasmamistir. Ancak efsane, masal, destan, bilmece, atasozii gibi
halk edebiyati metinleri ile baz1 edebi metinlerde kozmogoni mitlerine dair izlere
rastlanmaktadir. Ozellikle diinyanin yaratilisi, yeryiizii, yeralti, su alti ve gokyiizii
diinyalar ile ilgili tasavvurlar; yildirim, Glines, Ay, Kutup Yildiz ile ilgili inanglar
genel Tirk mitolojisi ile pek cok noktada ortaklik barmmdirmaktadir. Diinya’nin,
evrenin yaratilisini anlatan kozmogonik mit metinlerinde oldugu gibi Diinya’nin,

evrenin sonu ile ilgili eskatolojik metinler de yok denecek kadar azdir. Bununla ilgili
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olarak halk edebiyati metinlerinde Diinya direginin yikilmasi, Diinya’y1 boynuzlari
arasinda tasiyan Okiiziin kesilmesi, kuyruklu yildizin Diinya’ya carpmasi gibi

oldukea sinirli izlere rastlanilmaktadir.

Kazan Tatar Tirklerinin insanoglunun yaratilisina dair tasavvurlar1 giiniimiize
ulasamamustir. Ancak halk anlatilarinda Bulgar Tiirklerinin tlireyisi ile ilgili efsaneler
bulunmaktadir. Bu efsanelerde en dikkate deger husus sudur: Tiirklerin tiireyisi ile
ilgili aktarilan efsanelerde Tiirkler, Hz. Nuh’un ogullarindan Yafes’in oglu Tiirk’iin
soyundan gelirken, Kazan Tatar Tiirklerinin anlatilarinda Bulgarlarin, Yafes’in Alip
isimli oglunun soyundan geldigi belirtilir. Alip ile ilgili anlatilan efsanenin muhtelif

kisimlarina, dev insanlarin anlatildigr efsanelerde de rastanilmaktadir.

Halk anlatilar1 incelendiginde Divanii Liigati’t-Tiirk’te kayit altina alinan On
Iki Hayvanli takvimin aymsmm Kazan Tatar Tiirklerinde de kullanldig
goriilmektedir. Bununla birlikte bazi tarihler belirtilirken Zodyak takviminden de
faydalanilmistir. Takvim konusunda en dikkate deger nokta, Kazan Tatar Tiirklerinin
halk takvimidir. Bu takvim genel geger bir takvim olmamakla birlikte, cografya ve
iklim sartlarina gore sekillenmistir. Dolayisiyla diger Tiirk boylarimin  halk

takvimlerine gore bazi farkliliklar mevcuttur.

Toplumlarin gecis donemi geleneklerinden olan 6liim ile ilgili uygulamalar
ve yeniden yasama dair tasavvurlari, onlarin inanglarini anlamada kullanilabilecek en
dogru bilgileri vermesi bakimindan Onemlidir. Bu dogrultuda Kazan Tatar
Tiirklerinin anlatilarinda Oliimden sonra dirilme inancinin gdstergesi olarak
kemiklerin 6zenle gomiilmesi, yeniden yasamin engellenmesi igin 6liiniin yakilarak
kiiliinlin goge savrulmasi, 6liiden gelebilecek zararlardan korunmak icin yapilan
uygulamalar, oliilerin agag lizerine konmasi gibi pek ¢ok husus genel Tiirk mitolojisi
ile ortaklik gostermesi bakimindan dikkate degerdir. Bunlarin disinda Tengri
inancinin bir uzantisi olan kut inanci, Atalar Kiilti ile iliskili olan tos/tozler, mitik
donemlere ait belirgin bir iz olan dig ruh tasarimi, canli ve cansiz sekillerde sunulan
kurbanlar, Kazan Tatar Tirklerinin mitolojisinde dikkat ¢eken 6gelerdendir. Ayrica
bazi sayi, renk, hayvan ve tabiat unsurlart ile ilgili tasavurlarda da genel Tirk

mitolojisi ile ortakliklar géze carpmaktadir.



201

KAYNAKCA

Aksoy, O. A. (2015). Atasézleri ve Deyimler Sozligii. Istanbul: inkilap Kitabevi.

Aktas, E. (2012). Hakas Tiirkleri Destan Kahramanlari Uzerine Bir Arastirma

(Inceleme-Metin). Izmir: Ege Universitesi SBE.

Alekseyev, N. A. (2013). Tiirk Dilli Sibirya Halklarimin Samanizmi. (Cev: Metin

Ergun). Konya: Kémen Yayinlari.

Alici, M. (2012). Kadim Iran’da Din Monoteizm’den Dualizm’e Mecusi Tanrt
Anlayisi. Istanbul: Ayisig1 Kitaplar,

Alptekin, A. B. (2009). Halk Hikayelerinin Motif Yapisi. 4. Baski, Ankara: Akgag

Yayinlart.

Anohin, A. V. (2006). Altay Samanligina Ait Materyaller. (Cev. Zekeriya Karadavut

ve Jannet Meyermanova (gev.). Konya: Kémen Yaynlari.

Arat, R. R. (1994). Kutadgu Bilig Il. 6. Baski. Ankara: Tirk Tarih Kurumu

Yayinlari.

Atalay, B. (1998). Divdnii Liigati’t-Tiirk Terciimesi. 1. Cilt. Ankara: Tirk Dil

Kurumu Yaynlart.

Atalay, B. (1999). Divdnii Liigati't-Tiirk Terciimesi. 1ll. Cilt. Ankara: Tirk Dil

Kurumu Yayinlari.

Atalay, B. (1999a). Divdnii Liigati’t-Tiirk Terciimesi. 1. Cilt. Ankara: Tirk Dil

Kurumu Yaynlart.

Atnur, G. (2002). Baskurt ve Tatar Efsaneleri Uzerine Karsilastirmali Motif
Calismasi. Yayimlanmamis Doktora Tezi. Erzurum: Atatiirk Universitesi
SBE.

Ayan, E. (2005). Plano Carpini’nin Mogolistan Seyahatnamesi (1245-1247).
Ankara: Gece Kitaplig.

Aykut, A. S. (2004). Ibn Battita Seyahatnamesi 1. Cilt. 2. Baski, Istanbul: Yap
Kredi Yaynlari.



202

Bakirov, M. (2001). Sigiriyet Bisigi. Kazan: Megarif Nesriyat.
Bapaeva, J. M. (2013). Tuva Samanizmi. Konya: Kémen Yayinlari.

Barthold, V. V. (2006). Orta Asya Tiirk Tarihi Hakkinda Dersler. (Haz. Kazim Yasar
Koparman ve Ismail Aka). Ankara: Atatiirk Kiiltiir, Dil ve Tarih Yiiksek

Kurumu Tiirk Tarih Kurumu Yayinlari.

Basar, Z. (1978). Halk Hekimliginde ve Tip Tarihinde Yilan. Ankara: Atatiirk
Universitesi Dis Hekimligi Fakiiltesi Yaynlar1.

Bayat, F. (2007). Tiirk Mitolojik Sistemi 1. Ontolojik ve Epistemolojik Baglamda Tiirk
Mitolojisi. Istanbul: Otiiken Nesriyat.

Bayat, F. (2013). O$uz Destan Diinyasi. 2. Baski. Istanbul: Otiiken Nesriyat.
Bayladi, D. (2005). Mitoloji SozZigii. Istanbul: Say Yayinlari.

Bayram, B. (2005). “Tatar Mitolojisi Sozliigii Uzerine”. Fikret Tiirkmen Armagant,

(ss. 715-725), Ege Universitesi Basimevi, Izmir.

Bayram, B. (2010). Cuvas Tiirklerinin Kahramanlik Anlatmalari. Ankara: Tirk

Kiiltiiriinii Arastirma Enstitiisii Yayinlar.

Bekki, S. (2001). Altay-Tiirk Destani Maaday-Kara (Inceleme-Metin). Yayimlanmis

Doktora Tezi. Erzurum: Atatiirk Universitesi SBE.

Beydili, C. (2005). Tiirk Mitolojisi Ansiklopedik Sozliik. (Cev. Eren Ercan). Ankara:
Yurt Kitap Yayn.

Budunbilim Terimleri SozIiigii (1975). Ankara: Tiir Dil Kurumu Yaymlari.

Camaletdin, L. (1981). Tatar Halk Icati: Ekiyetler Og¢ingi Kitap. Kazan: Tataristan
Kitap Nesriyati.

Camaletdin, L. (2000). “Tilsiml1 Ekiyetlerde Diyu Obraz1”. (Haz. F. I. Urmangi, S.
N. Asilgereyev, I. M. Zekiyev ve H. S. Mehmutov). Fenni Izlevler Yulinda.
Kazan: Fikir Nesriyati.

Ceribas, M. (2011). Kirgiz Tiirklerinin Destancilik Gelenegi ve Er Soltonoy Destant.
Ankara: Tiirk Kiiltiirinii Arastirma Enstitlisii Yayinlart.



203

Coruhlu, Y. (2010). Tiirk Mitolojisinin Ana Hatlari. 3.Basim. Istanbul: Kabalci

Yaymevi.

Davletsin, G. M. (1984). Boringi Tatar Folkloru Meseleleri. Tataristan: SSCB

Fenner Akademiyesi Kazan Filiali.

Davletsin, G. (2013). Tiirk-Tatar Kiiltiir Tarihi. (Cev. Albina Tuzlu). Ankara: Tiirk

Tarih Kurumu Yaynlari.
Dilek, 1. (2007). Altay Destanlar: 2. Ankara: Tiirk Dil Kurumu Yayinlari.

Dilek, 1. (2008). “Altaylardan Anadolu’ya Bir Yemek, Bir Oyun ve Bir Oliim
Gelenegi Uzerine”, (Ed: Ekrem Arikoglu), Ahmet Bican Ercilasun Armagani,
(ss. 628-635), Ak¢ag Yayinlari, Ankara.

Dilek, 1. (2014). Resimli Tiirk Mitoloji Sozliigii Altay/Yakut. Ankara: Grafiker

Yayinlart.

Divitcioglu, S. (2006). Orta Asya Tiirk Tarihi Uzerine Alti Calisma. Ankara: imge
Kitabevi.

Dosay Gokdogan, M. (2009). “Say1”. Islam Ansiklopedisi. 36. Cilt. Istanbul: ISAM.

Ehmetcanov, M. 1. (2012). Tatar Halkimn Boringi Irim-Arbaviari hem Torli
Falnameleri. Kazan: Tatarstan Respublikasi Fenner Akademiyesi Galimcan
Ibrahimov Isimindegi Til, Edebiyet hem Sengat Institut: Yazma hem Muzikal
Miras Uzegi.

Ehmetova, F. V. (1984). Tatar Halik Icati: Dastannar. Tataristan: Tatarstan Kitap

Nesriyati.

Eliade, M. (1991). Kutsal ve Dindisi. (Cev. Mehmet Ali Kiligbay). Ankara: Gece

Yayinlari.

Eliade, M. (1993). Mitlerin Ozellikleri. (Cev. Sema Rifat). Istanbul: Simavi

Yayinlari.

Eliade, M. (2009). Dinse/ Inanclar ve Diisiinceler Tarihi. 3. Cilt. (Cev. Ali Berktay).

2. Basim. Istanbul: Kabalc1 Yaymevi.



204

Emirov, K. F. (2005). Akilli Kisi Mekalsiz Soylemes: Hukuk hem Zakongilik Turinda
Tatar Halik Mekalleri, Eytemneri, Aforizmnart hem Mezekleri. Tataristan:

Hetir Nesriyati.

Enesova Kariyeva, L. (1999). Tatar Mifologiyesi/Tarihi-Cagistirma hem Tipologik
Yassilikta. Yayimlanmamis Yiiksek Lisans Tezi. Tataristan: Tatarstan Fenner

Akedemiyesi G.Ibrahimov Isimindegi Til Edebiyet hem Sengat Institut1.
Ergin, M. (2008). Dede Korkut Kitabi. Ankara: Tirk Dili Kurumu Yayinlari.
Ergin, M. (2016). Dede Korkut Kitab: 1-2. Ankara: Tiirk Dili Kurumu Yayinlari.
Ergun, M. (2006). Sor Kahramanlik Destanlari. Ankara: Akgag Yayinlari.
Ergun, M., A¢ga, M. (2004). Tiva Kahramanlik Destanlar: 1. Ankara: Ak¢ag Yayinlari.
Ergun, M., Acga. M. (2005). Tiva Kahramanlik Destanlar: 2. Ankara: Akgag Yaynlari.
Ergun, P. (2012). Tiirk Kiiltiiriinde Agag¢ Kiiltii. 2. Baski. Ankara: Atatiirk Kiiltiir Merkezi.
Erkal, M. (1991). “Arsin”. Islam Ansiklopedisi. 3. Cilt. Istanbul: ISAM.
Esin, E. (2001). Tiirk Kozmolojisine Giris. Istanbul: Kabalc1 Yayinevi.

Gatina, H. H. Yermi, H. H. (1977). Tatar Halik Icati Ekiyetler Birin¢i Kitap.

Tataristan: Tataristan Kitap Nesriyati.

Gatina, H. H. Yermi, H. H. (1978). Tatar Halik Icati: Ekiyetler Ikinci Kitap.
Tataristan: Tatarstan Kitap Nesriyati.

Gaynullin, M. (1956). Kayyum Nasiri, Kazan: Kamil Yakup Kitap Fabrikasi.

Geng, R. (2009). Tiirk Inamslar: ile Milli Geleneklerinde Renkler ve Sari Kirmizi
Yesil. Ankara: Atatiirk Kiltiir Merkezi.

Giylecitdinov, S. M. (1987). Tatar Halik Icati: Rivayetler hem Legendalar.
Tataristan: Tatarstan Kitap Nesriyati.

Gilmanov, G. (1996). Tatar Miflar: 1. Tataristan: Tatarstan Kitap Nesriyati.
Gilmanov, G. (1999). Tatar Miflar: 1. Tataristan: Tatarstan Kitap Nesriyati.

Giilensoy, T. (2011). Tiirkive Tiirk¢esindeki Tiirk¢e Sozciiklerin Koken Bilgisi. 2.
Baski. Ankara: Tiirk Dil Kurumu Yaynlari.



205

Harva, U. (2014). Altay Panteonu Mitler, Riiieller, Inanclar ve Tanrilar. (Cev. Omer

Suveren). Istanbul: Dogu Kiitiiphanesi.

Hoppal, M. (2012). Avrasya’da Samanlar. (Cev. Biilent Bayram ve H. Sevket
Capraz). Istanbul: Yap1 Kredi Yayinlar1.

Inan, A. (1976). Eski Tiirk Dini Tarihi. Istanbul: Milli Egitim Basimevi.

Inan, A. (1998). Makaleler ve Incelemeler. 1. Cilt. 3. Baski. Ankara: Tiirk Tarih

Kurumu.

Inan, A. (2000). Tarihte ve Bugiin Samanizm Materyaller ve Arastirmalar. 5. Bask.

Ankara: Tirk Tarih Kurumu.
Isenbet, N. (1967). Tatar Halik Mekalleri. Kazan: Tatarstan Kitap Nesriyati.
Isenbet, N. (2010a). Tatar Haltk Mekalleri |. Kazan: Tatarstan Kitap Nesriyati.
Isenbet, N. (2010). Tatar Halik Mekalleri 111. Kazan: Tatarstan Kitap Nesriyati.
izgi, O. (2014). Orta Asya Tiirk Arastirmalar: Tarihi. Ankara: Tiirk Tarih Kurumu.

Kaba, A. (2011). Altay, Tuva, Hakas ve Sor Destanlarinda At Motifi Uzerine Bir
Inceleme. Yaymlanmamis Yiiksek Lisans Tezi. Kirsehir: Ahievran

Universitesi SBE.
Kafesoglu, 1. (2010). Tiirk Milli Kimligi. 30. Basim. Istanbul: Otiiken Yayinlar1.
Kallek, C. (1992). “Batman”. Islam Ansiklopedisi. 5. Cilt. Istanbul: ISAM.
Kara, M. (2014). Hakas Destani Ocen Beg. Ankara: Grafiker Yayinlari.

Karagoz, E. (2009). Tiirk Destanlarinda Su Alti Diinyasi. Yayimlanmamis Yiiksek

Lisans Tezi. Ankara: Gazi Universitesi SBE.

Karatay, O. (2003). fran ile Turan Hayali Milletler Caginda Avrasya ve Ortadogu.
Ankara: KaraM, Yayinlari.

Kerimullin, E. (1991). Tatarlar Ismimiz hem Cismimiz. Tataristan: Kazan Kitap

Nesriyati.

Khousnoulline, R. (2003). Tatar Mitolojisi Hakkinda Yapimis Calismalarin
Degerlendirmeli Biliyografyasi. Yayimlanmamis Yiiksek Lisans Tezi. Izmir:

Ege Universitesi SBE.



206

Kocabiyik, E. (2009). Dolayli Hayvan. Istanbul: Bogazici Universitesi Yayimevi.

Korkmaz, E. (2008). Eski Tiirk Inanclart ve Samanizm Terimler Sozligii. Istanbul:

Anahtar Kitaplar Yaymevi.

Kumartashioglu, S. (2012). Tiirk Kiiltiiriinde Ates ve Ocak Kiiltii. Yayimlanmig
Doktora Tezi. Balikesir: Balikesir Universitesi SBE.

Levy-Bruhl, L. (2006). flkel Insanda Ruh Anlayisi. (Cev. Oguz Adanir). Istanbul:
DoguBati.

Lvova, E. L. Oktyabrskaya. A. M. Sagalayev. A. M. ve Usmanova. M. S. (2013a).
Giiney Sibirya Tiirklerinin Geleneksel Diinya Goriisleri. (Kainat ve Zaman.
Nesneler Diinyasi)(Cev. Metin Ergun). Konya: Kémen Yaynlart.

Lvova, E. L. Oktyabrskaya. A. M. Sagalayev. A. M. ve Usmanova. M. S. (2013b).
Giiney Sibirya Tiirklerinin Geleneksel Diinya Goriisleri. (Insan ve Toplum)
(Metin Ergun). Konya: Komen Yayinlari.

Mackenzie, D. A. (1996). Cin ve Japon Mitolojisi. (Cev. Koray Akten). Ankara:
Imge Kitabevi.

McHugh, S. (2005). Toplumun Aynasinda Képek. (Cev. Serpil Caglayan). Istanbul:
Kitap Yaymevi.

Mehmutov, H. (1977). Tatar Halik Icati Tabismaklar. Tataristan: Tataristan Kitap

Nesriyatt.

Mercani, S. (1989). Mostafedil-Ahbar fi Ehvali Kazan ve Bolgar (Kazan ve Bolgar
Helleri Turinda Faydalanilgan Heberler) (Cev. E. N. Heyrullin). Tataristan:
Tatarstan Kitap Nesriyati.

Muytieva, V. A., Cogkina, M. P. (1996). Altay Caan. Gorno Altaysk: Gorno-
Altayskaya Tipografiya

Nadirov, 1. N. (1980). Tatar Halik Icati: Yula hem Oyin Cirlar:. Tataristan: Tatarstan
Kitap Nesriyati.

Nasiri, K. (1975). Saylanma Eserler. Tataristan: Tatarstan Kitap Nesriyati.



207

Nauman, N. (2009). Japon Mitolojisi. (Cev. Akin Kanat). 2. Baski. Izmir: ilya

Yayinevi.
Nisanyan, N. (2010). Sozlerin Soy Agaci. Istanbul: Everest Yayinlar1.
Niyazi, M. (1993). Tiirk Devlet Felsefesi. Istanbul: Otiiken Yayinlar.

Oktay, H. (2007). Ermeni Kaynaklarinda Tiirkler ve Mogollar. Istanbul: Selenge
Yayilart.

Oru¢ Aslan, B. (2014). “Kutadgu Bilig’de Geg¢en Kizil Til ve Kara Bas
Kavramlarmin Anlamlandirilmasi”. Prof. Dr. Mehmet Ozmen Armagan.

Adana: Cukurova Universitesi Basimevi Miidiirliigi.
Ogel, B. (1971). Tiirk Mitolojisi I. Istanbul: MEB Basimevi.
Ogel, B. (2010). Tiirk Mitolojisi I, Ankara: Tiirk Tarih Kurumu.
Ogel, B. (2010a). Tiirk Mitolojisi II. Ankara: Tiirk Tarih Kurumu.

Oner, M. (2015). Kazan-Tatar Tiirkcesi Sozliigii. Genisletilmis 2. Baski. Ankara:
Tiirk Dil Kurumu Yayinlari.

Ozgelik, S. (2006). Dede Korkut Sozliigii. yyy.

Ozgelik, S. (2010). Eski Tiirkce, Ankara: Bizim Biiro Basimevi Yayin Dagitim.
Ozkan, F. (1997). Altin Arig Destani. Ankara: Bilig Yaymlari.

Ozkan, N. (2007). Gagavuz Destanlar:. Ankara: Tiirk Dil Kurumu Yaynlari.

Pachymeres, G. (2009). Bizansli Goziiyle Tiirkler. (Cev. Ilcan Bihter Barlas).
Istanbul: ilgi Kiiltiir Sanat Yayincilik.

Potapov, L. P. (2012). Altay Samanizmi. (Cev. M. Ergun). Konya: Kémen Yaynlari.

Rasony1, L. (1993). Tarihte Tiirkliik. 3. Baski, Ankara: Tirk Kiiltiiriinii Arastirma

Enstitiisii Yayinlart.
Roux, J. P. (1999). Altay Tiirklerinde Oliim. Istanbul: Kabalc1 Yayevi.

Roux, J. P. (2005). Orta Asya’da Kutsal Bitkiler ve Hayvanlar. Istanbul: Kabalci

Yayinevi.



208

Roux, J. P. (2011). Tiirklerin ve Mogollarin Eski Dini. 2. Baski. Istanbul: Kabalci

Yayinevi.

Roux, J. P. (2011a). Eski Tiirk Mitolojisi. (Cev. Musa Yasar Saglam). Ankara:
Bilgesu Yayincilik.

Sabuncu, F. (2011). Gurnati Seyahatnamesi. Istanbul: Yeditepe Yaymevi.

Sakaoglu, S. Duymaz. A. (2011). Islamiyet Oncesi Tiirk Destanlari. 6. Basim.
Istanbul: Otiiken Yaynlar1.

Schimmel, A. (2011). Sayilarin Gizemi. (Cev. Mustafa Kiipiisoglu). Istanbul: Kabalc1

Yayinevi.

Seyidoglu, B. (2011). Mitoloji Uzerine Arastirmalar Metinler ve Tahliller. 5. Baski.
Istanbul: Dergah Yayinlari.

Sonmez, S. (2008). Tiirklerde Dag Kiiltii Inanci ve Altay, Tiva ve Sor Destanlarinda
Dag. (Yayrmlanmamis Yiiksek Lisans Tezi). Balikesir: Balikesir Universitesi

SBE.
Sulti, R. (1998). Edigey Destani. Ankara: Tiirksoy Yaynlari.

Semsi, S. S. (1984). “Tatar Mifologiyesinin Popiiler Obraz1”. Boring: Tatar Folkloru
Meseleleri: Kazan: CCCP Fenner Akademiyesi Kazan Filiali.

Sesen, R. (2001). Islam Cografyacilarina Gére Tiirkler ve Tiirk Ulkeleri. 2. Baski.
Ankara: Tiirk Tarih Kurumu.

Sesen, R. (2013). [bn Fadlan Seyahatnamesi. 4. Baski. Istanbul: Yeditepe Yaymevi.

Simsek, E. (2001). Yukarigukurova Masallarinda Motif ve Tip Arastirmast. Ankara:
Kiltiir Bakanlig1 Yaylari.

Simsek, S. (2012). Tatar Tirklerinin Tiilek Destam: Inceleme-Metin.

(Yaymlanmamis Yiiksek Lisans Tezi). Ankara: Gazi Universitesi SBE.
Tanyu, H. (2007). Tiirklerde Tasla Ilgili Inanglar. Ankara: Elips Kitap.

Tatar Tilinin Anlatmali Siizligi (2005). Kazan: Matbugat Yort1 Nesriyati.



209

Tatlican, N. (2013). Edigey Merkezli Epik Anlatilarda (Baskurt-Kazak-Tatar)
Mitoloji ve Tarihsellik. (Yayimlanmamis Yiksek Lisans Tezi). Denizli:
Pamukkale Universitesi SBE.

Tavkul, U. (2011), Nartlar (Karagay-Malkar Mitolojisinin Destan Kahramanlar),

Ankara: Tiir Dil Kurumu Yayinlari.
Tez, Z. (2008). Mitolojinin Kiiltiirel Tarihi. Istanbul: Doruk Yayinlari.

Togan, A. Z. V. (1981). Umumi Tiirk Tarihine Giris. 3. Baski. 1. Cilt. Istanbul:

Enderun Kitabevi.
Togan, A. Z. V. (1982). Oguz Destani. 2. Baski. Istanbul: Enderun Kitabevi.
Tugrul, S. (2010). Ebedi Kutsal Ezeli Kurban. Istanbul: Iletisim Yayinlari.
Turan, O. (2016). Oniki Hayvanli Tiirk Takvimi. 4. Baski. istanbul: Otiiken Nesriyat.
Tiirkge Sozliik (2011). Ankara: Tirk Dil Kurumu Yayinlari.

Tiirkoglu, 1. (2011). “Tatarlar”. Islam Ansiklopedisi, C 40. Istanbul: Tiirkiye Diyanet
Vakfi.

Ulwisik, Y. P. (2015), Tiirk Destanlarinda Yeralti Diinyasi (Sibirya Sahasi).

(Yayimlanmamis Doktora Tezi). Ankara: Gazi Universitesi SBE.
Uraz, M. (1992). Tiirk Mitolojisi. Istanbul: Mitologya Yayinlari.

Urazman, F. (1992). Tatar Halkimin Yolalar: hem Beyremneri. Kazan: Tatarstan

Kitap Nesriyati.

Urmangi, F., Nadirov, 1., Mehmutov, H. (2001). Folklor Tili Sigiriyet Tili. Kazan:
Fikir.

Urmangi, F. (2002). Boringt Mif hem Bugingi Sigir. Kazan: Skola.

Urmangi, F. (2005). Tatar Halik Icat:. Tataristan: Megarif Nesriyati.

Urmangi, F. (2007a). Tatar Destanlar: 1. (Akt. Vedat Kartalgik ve Caner Kerimoglu).
Ankara: TDK Yayinlari.

Urmangi, F. (2007). Tatar Destanlar: I1. (Akt. Vedat Kartalgik ve Caner Kerimoglu).
Ankara: TDK Yayinlari.



210

Urmangi, F. (2008). Tatar Mifologiyesi Ensiklopedik Siizlik 1. Tataristan: Megarif
Nesriyat.

Urmangi, F. (2009). Tatar Mifologiyesi Ensiklopedik Siizlik 1l. Tataristan: Megarif
Nesriyat.

Urmangi, F. (2011). Tatar Mifologiyesi Ensiklopedik Siizlik 111. Tataristan: Kitap
Nesriyati.

Yahin, A. G. (1999). Ul Derya da Bu Derya: Boringt Edebiyat. Kazan: Megarif

Nesriyati.

Yahin, F. (2000). Tatar Sigirinde Dini Mistika hem Mifologiya. Kazan: Tatar Devlet

Gumanitar Instituti.

Yazic1, N. (1992). [lk Tiirk-Islam Devletleri Tarihi. Ankara: Ankara Universitesi
Ilahiyat Fakiiltesi Yayinlari.

Yildiz, N. (1995). Manas Destan: (W. Radloff) ve Kirgiz Kiiltiirii ile Ilgili Tespit ve
Tahliller. Ankara: Atatiirk Kiiltiir, Dil ve Tarih Yiiksek Kurumu Yayinlart.

Zakirova, 1. G. (2003). Bulgar Cor1 Halik Icat. Tataristan: Fikir.

Zakirova, I. G. (2007). “Kuzi-Kérpe¢ hem Bayan-Silu Dastaninda Mifologik
Motivlar”. Dényada Universitet Bilimi: Am Usteriide Zamanga Innovatsion

Caralarl Halikara Fenni-Gameli Konferatsiya 23-25 Oktabwr 2006. Kazan.
Zekiev, M., Ganiyeva, F. A., Zinnatullina, K. Z. (1998). Tatar Gramatikas:. Kazan:
Fikir.
Wallis Budge, E. A. (2010). Antik Misir Edebiyati. (Cev. Selin. Albayrak). 3. Baska.
[zmir: Ilya Yaymevi.
SURELI YAYINLAR

Altinkaynak, E. (2003). “Yeralt1 Diyariin Kartali”. Tiirk Kiiltirii ve Haci Bektas
Veli Arastirma Dergisi, (26).

Artun, E. (2001). “Adana Halk Hekimliginde Atalar Kiiltii”. Kebikeg, (12), 127-133.

Atnur, G. (2007). “Tatar Halk Anlatilarinda Sireli Tipi”. Milli Folklor, (73), 26-30.



211

Balci, M. (2010). “Bilinmeyen Bir 12 Hayvanli Takvim Risalesi: Takvim-i Tatar
Ma’a-Acem?”, Tiirkbilig, (20), 85-96.

Bayram, B. (2009). “Tatar-Bulgar Meselesi Temelinde Bir Destan(?), San Kiz1”.
Karadeniz Aragtirmalart, 6, (21), 75-94.

Bekki, S. (1996). “Tiirk Mitolojisinde Kurban”. Akademik Arastirmalar, (3), 16-28.

Biray, N. (2009). “On iki Hayvanli Tiirk Takvimi —Zamana Hiikmetmek-*. Tiirkiyat
Arastirmalart Enstitiisii Dergisi TAED, (39), 671-683.

Caferoglu, A. (1961). “Tirk Onomastiginde “Kopek” Kilti”. Tiirk Dili
Arastirmalart Yillig1 Belleten, 1-11.

Ciblak, N. (2007). “Tarsus Kiiltiiriiniin Tanitiminda Sahmeran Efsanelerinin Onemi”.

C. U. Sosyal Bilimler Enstitiisti Dergisi, 16 (1), 185-196.

Colak, F. (2010). “Yerle Ilgili Baz1 Atasdzleri ve Deyimlerin Mitolojik Baglantis1”.
Tiirkliik Bilimi Arastirmalart, (28), 171-181.

Delidmeroglu, Y. (1997). “Hakaslarin Geleneksel Kiiltiiriine Dair Bir inceleme”.

Milli Folklor, (33), 42-49.

Deveci, A. (2013). “Tirk Mitolojisinin Gorsel Sanatlarimizdaki Yeri Nerede?”
Turkish Studies, 8, (13), 795-810.

Dilek, 1. (2007). “Sibirya Tiirklerinde Atesle ilgili Inanglar, Torenler ve Bazi
Efsaneler”. Bilig, (43), 33-54.

Dilek. 1. (2010). “Sibirya Tiirk Destanlarnda Kahramanin Yeralti ve Gokyiizii
Diinyalariyla Iliskileri Uzerine Baz1 Tespitler”, Milli Folklor, (85), 46-56.

Ergun, Pervin (2003). “Dede Korkut Hikayelerinde Dag Kilti”. Tirk Dili
Arastirmalart Yillig1 Belleten 11, 75-88.

Giingdr, A. 2006). “Tabu-Ortmece (Euphemism) Sézler Uzerine”. 4. U. Tiirkiyat
Arastirmalar: Enstitiisii Dergisi Prof. Dr. Zeki Basar Ozel Sayist, (29), 63-93.

Giiveng, A. O. (2009). “Kirk Sayisimin Halk Edebiyati Uriinlerinde Kullanimi
Uzerine Bir Inceleme”. A.U. Tiirkiyat Arastirmalar: Enstitiisii Dergisi, (41),
85-97.



212

Hazar, M. ve Sengoniil, M. (2012). “Tirk Kiiltiiriinde Sifirdan Dokuza Kadar Say1
Adlar1 ve Matematiksel Degerleri”. BAL-TAM Tiirkliik Bilgisi, 141-158.

Inan, A. (1933). “Al Ruhu Hakkinda; Tiirk Mitolojisinde Serir Bir Ruh”. Tiirk Tarih,
Arkeoloji ve Etnografya Dergisi, (1).

Kalafat, Y. (2004). “Tatar Tiirklerinde Karsilastirmali Halk Inanglar1”. Karadeniz
Arastirmalart, (3), 119-127.

Kalafat. Y. ve Kamalov, 1. (2005). “Tatar Efsaneleri”. Karadeniz Arastirmalari, (6),
52-77.

Kartaeva, T. (2014). “Sir Bolgesi Kazaklarmin Evlilik Térenleri Uzerine Bir
Degerlendirme (19 yy-20. yy Baslar1)”. Milli Folklor, (104), 167-179.

Kaya, i. G. (2012). “Ismail Bin Abdullah’in Oniki Hayvanli Tiirk Takvimi”. Turkish
Studies, 7, (2), 15-34.

Killi, G. (2006). “Hakas Tiirkgesinde Tabu Sézler ve Ortmece”. Modern Tiirkliik
Aragtirmalart Dergisi. 3, (3), 50-65.

Kiigiik, S. (2010). “Eski Tiirk Kiiltiiriinde Renk Kavram1”. Bilig, (54), 185-210.

Kigiik, M. A. (2013). “Tiirk Destanlarinda Say1r Motifinin Dini Yansimalar1”. Gazi
Tiirkiyat, (13), 91-1009.

Sattarova, G. F. (2008). “Tataristan Toponomisinde Mogolca Unsurlar”. Tiirk
Diinyasi Incelemeleri Dergisi, (1), 177-181.

Sayar, S. (2012). “Sivas Masallarinda Mitolojik Unsurlar. Studies of the Ottoman
Domain”, 2, (3), 26-40.

Segal, R. A. (2006). “Joseph Campbell’in Mit Teorisi”. (Cev. Kiirsat Onciil). Milli
Folklor, (70), 114-124.

Sibgatullina, E. (1997). “Tatar Toponomik Efsanelerinden Bir Ornek”. Milli Folklor,
(33), 128-130.

Tiirkan, K. (2011). “Tiirk Diinyas1 Masallarinda Su Kiilti”. Milli Folklor, (93), 135-
148.



213

Tiirker, F. (2012). Altay Tiirklerinin Anlatmalarinda Mitik Bir Varlik: Celbegen.
Milli Folklor, (94), 81-90.

Tiirkmen, F. (2004). “Tatar Destan1 Cora Batir’in Buryatlar Arasindaki Varyantlari
Uzerine”. Tiirk Diinyas: Dil ve Edebiyat Dergisi, (18), 103-109.

Ulukan, A (2012). “Farkliligin Renk ve Sayilarda Bulusan Aymilig1”. A. U. Tiirkiyat
Aragtirmalart Enstitiisii Dergisi, (48), 165-190.

Von Gabain, A. (1968). “Renklerin Simgesel Anlamlar1”. (Cev. Semih Tezcan).
DTCF Tiirkoloji Dergisi 1, 3, (1), 107-113.

Yarullina, R. (2007). “Idil Boyu Tatarlarinda Nevruz Bayrami1”. Milli Folklor, (73),
23-25.

Yildiz, N. (2008). “Sibirya Tiirklerinin Mitoloji ve Inanglarinda K&tii Ruhlar”.
Modern Tiirkliik Arastirmalar: Dergisi, 5, (4), 84-93.

Zaripova Cetin, C. (2004). “Tatar Tiirklerinin Mevsimlerle Ilgili Gelenekleri”. Tiirk
Diinyasi Arastirmalar: Dergisi. (153), 123-142.

Zaripova Cetin, C. (2005). “Tatar Tiirklerinin Diiglin Gelenegi”. Modern Tiirkliik
Arastirmalart Dergisi, 2, (3), 92-119.

Zaripova Cetin, C. (2007). “Tatar Tiirklerinde Mitolojik Varliklarla Ilgili Mitler ve
Inanislar (Iyeler ve Yaratiklar)”. Bilig. (43), 1-32.

Zaripova Cetin, C. (2007a). “Tatar Halk Destam1 Idegey’de Gecis Ddnemleri”.
Karadeniz Aragtirmalart, 4, (15), 149-169.

Zaripova Cetin, C. (2008). “Tatar Tirklerinde Cenaze Merasimleri”, Cukurova
Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii Dergisi, 17, (1), 155-168.

Zaripova Cetin, C. (2009). “Tatar Folklor ve Halk Edebiyatinda Kayin Agac1”.
Turkish Studies, 4, (3), 583-601.

Zakirova, I. G. (2011). “Tiirki Folklorda Can bilen Beyli Isanular”. Duhovnaya
Kultura Narodov Rossii, 59-63.



Kisisel Bilgiler

Ad1 Soyadi

Dogum Yeri ve Tarihi
Egitim Durumu
Lisans Ogrenimi

Y. Lisans Ogrenimi
Bildigi Yabanci Diller
Bilimsel Faaliyetleri

Makaleler

OZGECMIS

: Cetin YILDIZ

: Mahmudiye/Eskisehir 14/05/1988

: Gaziosmanpasa Universitesi
: Adiyaman Universitesi

: Ingilizce

214

a) YILDIZ Cetin, YARULLINA YILDIRIM Ramilya “ Edigey Destaninda

Hayvanlarin Fonksiyonlar1”, Avrasya Uluslararas1 Arastirmalar Dergisi, Vol
1, s.67-77, 2012 Kars.
b) YILDIZ Cetin, “Kiitiiphanelerde Kayitli Olmayan Bir Mecmua”, Turkish
Studies, Vol. 8, Issue 1, s. 651-664, 2013 Ankara.

Bildiriler ve Bilimsel Toplantilar

a) YILDIZ Cetin, “El-Ferec Ba’de’s-Sidde’nin I. Cildindeki Hikayelerde Gegen

Kiyafet Degistirme Motifi Uzerine”, III. Uluslararas: Tiirk Dili ve Edebiyat:
Ogrenci Kongresi, s. 615-621, 2010 Istanbul.
b) YILDIZ Cetin, “Tiirk Destanlarindaki Motiflerin Milli Kimligi Belirlemedeki
Rolii, Battal Gazi Destam1 Ornegi”, Ortak Tiirk Geg¢misinden Ortak Tiirk

Gelecegine VI. Uluslararast Folklor Konferansi, Azerbaycan Milli ilimler

Akademiyasi, s. 94-99, 2010 Azerbaycan.



d)

f)

9)

h)

215

YILDIZ Cetin., "Tatar Tiirk¢esinin Tiirkiye'deki Universitelerde Okutulmas1”
KJIACCHUK OMJIOJIOIr A hoM TATAP OJIOBUATHI
BEJIEME:MOhVM MOCHOJIOJIOP hoM YCEII FOJIJIAPHI s.275-278,
2012 Rusya/Kazan.

YILDIZ Cetin, "A. Ibrahimov’un K6y Cocuklar1 Hikayesindeki Evlenme
Adetlerinin Tiitk Evlenme Adetleri ile Mukayesesi", I. UBPATMIMOB
MUPACHI hEM TOPKU IOHbA. Rusya/Kazan 2014.

YILDIZ Cetin., “Tiirk Halklarinda Folklorun Islevi Uzerine” Tiopkckas
¢wtomorust B XX1 BeKe: MPOBJIEMBI U MEPCIIEKTUBBI CTEPIIUTaMaK, S.252-253,
Baskurdistan/Rusya 2014.

YILDIZ Cetin., YILMAZ Mustafa, KIYMAZ Mustafa Said., “Edigey
Destaninda  Kargislar”  ¢osnkimop B cucTeMe  Ha®MOHAIDKHBIX U
oboeuenoBeueckux eennocteit AKAJIEMUSA HAVYK PECIIYBIIMKA
TATAPCTAH, s.23-27, 2014 Kazan/Rusya.

KIYMAZ Mustafa Said, KIYMAZ Necati, YILDIZ Cetin "Siireli Cocuk
Yayinlarinda Edebi Tiirlerin Dagilimi" 1. Uluslararas1 Tiirk Dili ve Edebiyati
Kongresi, 17-19 Mayis 2013 International Burch University, 2013 Bosna-
Hersek.

YARULLINA YILDIRIM Ramilya, YILDIZ Cetin, “Kadin Konulu Tatar
Tiirkiilerinin Ozellikleri” Halk Kiiltiiriinde Kadin Uluslararas1 Sempozyumu
13-14-15 Mart2015 Sanlwrfa.

DILEK ibrahim, YILDIZ Cetin, “Kazan Tatar Tiirklerinin Destanlarinda
Kahramanin Taninmas1 Islevi Uzerine”, VI. Uluslararas1 Kéroglu

Sempozyumu 10-12 Ekim 2016 Bolu.

Projeler

a)

b)

El-Ferec Ba’de’s-Sidde’de Motif incelemesi (Ilk Yirmi Hikaye), (Editor:
Prof. Dr. Siileyman CALDAK), Adiyaman Universitesi Bilimsel Aragtirmalar
Birimi SOBYL 2010/0001.

Frrat’tan Volga’ya Medeniyetler Kopriisii (Editdr: Prof. Dr. Ramilya
YARULLINA YILDIRIM), Adiyaman Universitesi Bilimsel Arastirmalar
Birimi TIO-YOBAP/2013-0002.



216

Cahstig1 Kurumlar : Adryaman Universitesi
Tletisim
E-Posta Adresi : cyildiz@adiyaman.edu.tr

Tarih : 23/06/2017



