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KAZAN TATARLARININ HALK KULTURUNDE MITOLOJIK SAYILAR*

Oz
Gecmisten bu yana simgeleyici bir unsur olarak sikca kullanilan sayilara;
Turk mitolojisinde, ktiltiiriinde ve anlatilarinda degisik anlamlar ytklenmistir.
Bu yuklenis; insanlarin diinyay: yorumlayisindan, her ttirld dustnceyi ifade
edisine kadar bircok noktada gértlir. Bu nedenle de, 6zellikle kokeni mitolojik
gecmise dayanan sayilar; bir milletin hayata karsi duyus, distnts ve
algilayisinin bir gostergesi olmustur. Turk kultirinde “sayr simgeciligi”
oldukca belirgindir. Nitekim gecmisten bu yana sayinin buyutk bir glice sahip
olduguna inanan insanlar bunu; ruhlardan yardim isteme, bliyli yapma ya da
dua etmeye kadar ttirla sekillerde yasantilarinda kullanmistir. Bunu; mitolojik
dénemden bu yana toplumun hayal diinyas1 ile olusturulan destan, efsane ve
masal gibi anlatilarda cesitli anlamlar ytklenerek dilin ayrilmaz bir parcasini
olusturmasinda da gérmek mimkutindtr. Kazan Tatarlarinin halk kulttirtinde
de “say1 simgeciligi’nin 6nemli bir yeri vardir. Varliklarin, nesnelerin,
eylemlerin niteleyicisi ve sembolleyicisi olan sayilar; inanislarda ve anlatilarda
farkli bircok anlam Ustlenmis, bu sekilde Kazan Tatarlarinin ktilttrel kimligini

* Bu makale, 3-5 Ekim 2019 tarihlerinde, Edremit-Balikesir’de diizenlenen TOKUAD Uluslararasi Toplum ve Kiiltiir Aragtirmalari
Sempozyumu’nda sunulan bildirinin gézden gegirilerek genisletilmesiyle olusturulmustur.

TURUK
Uluslararast Dil, Edebiyat ve Halkbilimi Arastirmalart Dergisi
2020, Yu 8, Sayu: 21
Issn: 2147-8872


mailto:ftekin3835@gmail.com
https://orcid.org/0000-0002-2471-6711

wwuw. turukdergisi.com Fatma Tekin

yansitmasi bakimindan 6nemli bir igsleve sahip olmustur. Bu calismada, Kazan
Tatarlarinin halk kultirinde sikca goéridlen “G¢”, “dort”, “yedi”, “dokuz” ve
“kirk” sayilar1 Uzerinde durulacak ve bu sayilann yuklendigi mitolojik
anlamlarin tespit edilmesiyle de, bu Turklerin kulttirel kimliginin kékenlerinin
mitolojik caglara kadar uzandigi ortaya konulacaktir.

Anahtar Kelimeler: Kazan Tatarlari, Say1 Sembolizmi, Mitoloji, Halk Kultara,
Kulttrel Kimlik.

THE MYTHOLOGICAL NUMBERS IN FOLK CULTURE OF KAZAN TATARS
Abstract

From past to present as a symbolizing factor for the often used numbers,
different meanings are loaded in Turkish mythology, culture and narratives.
This loading has been seen in several points from human interpreting the
World to stating every kind of thought. Therefore, the numbers, the origin of
which especially dates from mythological past, have indicated the hearing,
thinking and perceiving of a nation against life. “Number symbolism” is quite
prominent in Turkish culture. Hence, from past to present, people who believe
that numbers have a great power have made use of this in various ways in
their lives like asking souls for help, casting a spell, and praying. It can also be
seen that this is an indispensable component of the language by carrying a
variety of meanings in the narratives such as legends, epics and tales
composed with the imagination of the society since the mythological times.
“Symbolism of numbers” have also taken very important place in the folk
culture of Kazan Tatars. The numbers symbolizing and modifiering of
properties, objects and actions have had several different meanings in beliefs
and narratives. In this way, the numbers have had an important function in
terms of representing cultural identity of Kazan Tatars. In this study, the
numbers of 3, 4, 7, 9 and 40, which are frequently seen in the folk culture of
Kazan Tatars, will be emphasized. In addition, the origins of Turks’ cultural
identitiy will be revealed that they go back to mythological ages / eras.

Key Words: Kazan Tatars, Symbolism of Numbers, Mythology, Folk Culture,
Cultural Identity.

Giris

Mitojinin, kendine 6zgili sembolik bir dil sisteminden olustugu bilinmektedir. Nitekim bununla
ilgili olarak Cassirer de, sadece bilenlerin okuyabilecegi ve anlayabilecegi “sifreli bir yazi’ya
benzettigi miti, gizli kilan seyin sembolik dili oldugunu belirtir (2005: 68-69). Iste bu noktada
sayilar, mitolojinin sembolik dilinin unsurlarmdandir. Insan, sayilar sayesinde dis diinyadaki
“sey”’leri anlamlandirir, agiklar ve bilinebilir kilar (Cassirer 2005: 175). Bu nedenle de gegmisten bu
yana simgeleyici bir unsur olarak sik¢a kullanilmig; Tiirk mitolojisinde, kiiltiiriinde ve anlatilarinda
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da degisik anlamlar yiiklenmistir. Nitekim bu yiiklenisi, insanlarmn duygu ve diisiincelerini ifade
etmesinde gdormek miimkiindiir. Bu nedenle de, 6zellikle kdkeni mitolojik gegmise dayanan sayilar;
bir milletin hayata kars1 duyus, diisiiniis ve algilayisinin gostergelerinden biri olmustur.

Sayilarin yorumlanmasi, kiiltiirleraras1 farkliliklar kadar benzerlikler de gosterir. Buna, trafik
isiklarmin i¢ asamali olmasi ve ugurlu sayilarin birbirine yakinlhigi 6rnek verilebilir. Tiirk
boylarinda da say1 simgeciligi, her zaman 6nemli bir yere sahip olmus; Saymin giicline inanan
insanoglu bunu; bazen ruhlardan yardim isterken, bazen biiyli yaparken ve bazen de dua ederken
kullanmis (Schimmel 2000: 9); mitolojik donemden bu yana da toplumun hayal diinyasi ile
olusturulan destan, efsane ve masal gibi anlatilarda ¢esitli anlamlar yiiklenerek dilin ayrilmaz bir
yerden kovulmak, diinyanin dort yanmi gezmek, yedi giin yedi gece” gibi kullanimlara Tirk
kiiltiiriinde yaygin olarak rastlanir (Ogel 2010: 291). Ayrica Tiirk kiiltiiriinde say1 simgeciligi
konusunda c¢ok sayida caligmasi bulunan Bayram Durbilmez, halk anlatilarindan bagka “kehanette

bulunma” ve “biiyli yapma” gibi uygulamalarda da ‘“sayilarin biiyiilii giicii”’nden yararlanildigini
belirtir (2008: 211).

Tirk diinyas: kiiltiriinde mitolojik sayilarin zengin kullanmmlarma rastlanilir’. Kazan
Tatarlarinin halk kiiltiiriinde de “say1 simgeciligi” belirgindir. Ozellikle “ii¢”, “dort”, “yedi”,
“dokuz” ve “kirk” sayilar1 6n plana ¢ikar. Bu ¢alismada; Kazan Tatarlarmin halk kiltiiriinde sik¢a
goriilen “t¢”, “dort”, “yedi”, “dokuz” ve “kirk” sayilarmin halk anlatilarindan destan, efsane ve
masal metinlerinde nasil kullanildigi, incelenen metinlerden 6rnekler verilerek ortaya konulacaktir.

Ue (3)

99, ¢ 29 ¢

Mitolojik sayilar igerisinde dnemli bir yere sahip olan “li¢”’; “kapsayici sentez”, “ilk gercek”
ve “geometrik sekli olusturan ilk say1” olarak tanimlanir (Schimmel 2000: 69-70). Antik ¢agdan bu
yana temel say1 olarak kabul edilen {i¢ sayisi; Tanri, evren ve insanda var olan bir diizeni ve yer-gok
birligini ifade eder. Her zaman yasamin i¢inde olup, diinyaya iliskin pek ¢ok unsurda kendisini
gosterir: Insan1 olusturan {i¢ unsur; madde, ruh ve akildir. Insan yasami; dogum, yasam ve dliimden
ibarettir (Ersoy 2000: 22-24). Maddenin; kati, sivi ve gaz olmak iizere ii¢ hali vardir. Yeryliziinde
insanin disindaki seyler; mineraller, bitkiler ve hayvanlar olmak iizere iige ayrilir. Kirmizi, sar1 ve
maviden olusan Ui¢ ana renk vardir. Diinya, {i¢c boyutlu bir alemdir. Bu nedenle de insan uzayi,
uzunluk, genislik ve yiikseklik; zamani ise gegmis, simdi ve gelecek olmak lizere ii¢ tiirlii algilar
(Schimmel 2000: 70-71, Coruhlu 2011: 225).

Ucg, “sans” ve “deneme” sayisi olarak da bilinir. Nitekim Tanrr’nin hakki iigtiir; sans ii¢ kez
denenir; bir seye baslarken bir, iki, li¢ diye sayilir ve ¢ekirge ancak ii¢ defa sicrar (Ersoy 2000: 23).
Bu saymin giinliik yasamdaki yayginhigmi ise; “ii¢ elli, yaz belli”, “li¢ gecelik ay1 herkes goriir.”,

! Bu konuda yapilan ¢alismalardan bazilarini sdyle siralamak miimkiindiir: “Tiirklerde Say1 Sistemleri” (Kaymaz 2002: 419-426),
“Kinm Tiirk Halk Anlatilarinda Sayr Simgeciligi” (Durbilmez 2007a: 177-190), “Nahcivan Tiirk Halk inamslarinda Mitolojik
Sayilar” (Durbilmez 2008: 340-352), “Romanya Sozlii Tiirk Edebiyat1 Uriinlerinde Mitolojik Sayilar” (Durbilmez 2010a: 245-257),
“Hakas Tiirklerinin Kadin Yigitlik Destan1 Huban Ari1g’da Mitolojik Bir Sayi: Dokuz” (Durbilmez 2010b: 80-85), “Bat1 Trakya Tiirk
Halk Kiiltiiriinde Mitolojik Sayilar” (Durbilmez 2011: 77- 93), “Kazakistan’da Nevruz Inaniglarma Bagh Mitolojik Sayilar”
(Durbilmez 2012: 103-108), “Alpamus Destani’nda Sayilarin Anlamlari ve Degerlendirilmesi Uzerine Bir Inceleme” (Caliskan vd.
2019: 183-197), “Uygur Halk Anlatilarinda Sayr Simgeciligi” (Aydin 2019: 209-227) vd.
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“lic Oplip bir 1sirmak”, “li¢ gd¢ bir yanginin yerini tutar.”, “li¢ giinligline ugramak”, “lice bese

bakmamak”, “ligclemek™, “li¢ asag1 bes yukar1”, “iicii bir sacayak™ gibi dile ait kaliplagsmis bircok
soylemde gormek miimkiindiir (Yiiksel 1981a: 49).

Felsefe ve psikolojide bu sayi, “zaman, mekan ve nedensellik” gibi birliktelik tiirlerinde
“smiflandirma” sayis1 olarak kullanilir. “Gizemli” oldugu kadar, “biitliinlik” ve “miikemmellik”
sayisidir. “Sonlulugu” gosterdigi, bazi diisliniirlere gore ise “kesin saymanin {ist sinir1” ve “belirsiz
coklugun” ifadesi iken, bazen de “istiinlik” anlamina geldigi ve “basit yuvarlak” bir sayiya
doniistiirtilebildigi sdylenilir. Nitekim Yunus balinanin karninda 3 giin gecirmis; Misir’daki
karanlik 3 giin stirmiistiir... (Schimmel 2000: 76-80).

Ug sayisi, dinler tarihinde de dnemli bir yere sahiptir. Nitekim Bektasilikte “telkin”, “libas”
ve “ahadiyyet” erisilmesi gereken ii¢ mertebedir. Mevlevilikte ¢ile ¢eken dervis adayi, ii¢ giin
mutfakta post iistiinde bekler, karar1 degismezse ii¢ glin sonra ona ¢esitli giysiler verilir ve ii¢ yila
yakin bir siire ¢esitli hizmetlerde bulunur. Siilikte de “Allah, Muhammed ve Ali”, liclemeye isaret
eder (Coruhlu 2011: 225). Alevi tarikatlarda ise “li¢ yudum su, ii¢ lokma ekmek ya da yemek, ii¢
adim, lic dua (li¢ ihlas, bir fatiha okumak), ii¢ aylar, li¢ kapr” gibi kullanimlar goriiliir (Eytiboglu
1998:176).

Ug sayisinm Tiirk kiiltiiriinde yaygim bir yeri oldugu bilinmektedir (Durbilmez 2005: 1-22).
Ayrica “Tatar Halk Anlatilarinda Mitolojik Bir Say1: U¢” (Durbilmez 2018) adl1 bir ¢alismada ii¢
sayisinin Kazan Tatarlarindaki kullanimi hakkinda ayrintili bilgi ve 6rneklere yer verilmektedir. Bu
aragtirmada da, Kazan Tatarlarmin halk anlatilarinda ii¢ sayisinin simgelik anlamlarmi yansitan
zengin kullanimlarina rastlanmaktadir. Bu kullanimlarin ekseriyeti “miikemmellik” ve “biitiinlik”

anlamlarinda olup; ayrica “tamamlama”, “smira gelme”, “kaderi belirleme/sans getirme” anlamlar1
da goriilmektedir.

Uc saymin “miikemmellik” ve “biitiinliik” anlamlarindaki kullanimlarinda genellikle {ic
seyden sz edilmektedir. S6z gelimi; “Kadis Mergen” destaninda bir ihtiyarin ii¢ oglu (=6¢ ul1) ve
ti¢ stirii mali (=6¢ Oyér mal) vardir (Ehmetova vd. 2004: 558). “Alpamsa” destaninda padisah li¢
degirmen tasmin (=0¢ tigirmen tasi) ikisini koltuk altinda, digerini de eline alip daga ¢ikabilen
kisiye kizini verecektir (Urmangi 2007a: 251). “Yestey Monki” destaninda kahraman, kafasindaki
ii¢ altin sagtan (=6¢ altin ¢e¢) taninir (Ehmetova vd. 2004: 557). “Mercen Sehri Ve On Iki Kiz
Hikayesi” efsanesinde ii¢ kahramanin (=6¢ batir) daga ¢ikmasi, “Kus Isimleri” efsanesinde ise ii¢
kusun (=6¢ kos) birlikte yasamalar1 anlatilir (Giylecitdinov 2000: 35-36, 245-246). “Ak Kurt”
masalinda bakir, glimiis ve altin olmak iizere {li¢ saray (=0¢ saray) bulunurken (Camalitdin 1994:
18-19); “Altin Basli Glimiis Bilekli” (Gatina vd. 1978: 191-197) ve “Otuz Ogul” (Gatina vd. 1999:
365-372) masallarinda kahraman, {i¢ bashi yilan ile miicadele eder. “Mermer Dag1 Basinda”
masalinda ise ii¢ giivercin li¢ kiza doniistir (Gatina vd. 1978: 124-128).

Ug sayisinin, kaderi belirleme ya da sans getirme anlamlarinda kullanildigi “Aricinm Kiz1”
efsanesinde kura, {i¢ elciden (=06¢ il¢é) kime ¢ikarsa o, diri diri gdmiilecek; “Karavca” efsanesinde
ise U¢ oglan, li¢ okun (=0¢ uk) distiigii yere yerlesecektir (Giylecitdinov 2000: 49, 162).
“Simiflandirma” anlaminda kullanildig1 “Altayin Sayin Stime” destaninda {i¢ kattan olusan gk (=6¢
torgén kiik) (Ehmetova vd. 2004: 550); “Ni¢in Kurbagalar Vak Vak Edip Kalmiglar?” efsanesinde
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de li¢ ¢esit canli (=6¢ torlé can iyes€) (Giylecitdinov 2000: 247) kullanimi goriiliir. Bu saymin
“gizemli sayr” olmaktan c¢ok, “yuvarlak sayr” islevi gordigi “Seyfilmolik” destaninda kahraman,
sevdigi kiz1 ti¢ y1l bulamaz (Urmangi 2001: 105), “Uyuz Tay” masalinda kahraman, {i¢ giinliik yola
gider (Gatina vd. 1999: 328).

“U¢”iin “tamamlanma” ve “siira gelme” anlamlarinda olaylarin {i¢ vakitte (giin, ay, yil,
mevsim vs.) yasandigi, tamamlandig1 ya da tekrar edildigi sik¢a goriiliir. S6z gelimi; “Yirtoslik”
destaninda Han, kizmin yiizinii gérmek igin {i¢ kez cagmrir (Ehmetova vd. 2004: 568-569).
“Alpamsa” destaninda sarayin kapilar1 ticlincli diigmeye basildiginda ag¢ilir (Urmangi 2007a: 257).
“Tanbatir” masalinda devin sarayinda {i¢ giin ii¢ gece misafir olunur (Camalitdin 1994: 41).
“Bulgar’in Harap Edilmesi” efsanesinde, Aksak Timur ii¢ giinlin i¢inde sehri yok eder
(Grylecitdinov 2000: 33). “Avcr” masalinda kahramanin miicadele ettigi lic ejderhanin ii¢liniin de
birer vasfinin olmasi (alti, dokuz, on iki basl) (Gatina vd. 1978: 55-60), bu saymin yine
“tamamlanma” anlaminda oldugunu gésterir®.

Kazan Tatarlarinin halk inaniglarinda da ii¢ sayisina bagli gesitli inanis ve uygulamalar
bulunmaktadir. Nitekim Hamam lIyesi ile ilgili bir inanisa gore, iyeleri korkutmamak i¢in hamama
iic defa “1h1 thr” gibi seslerle girilmelidir (Giylmanov 1996: 224). Ev Iyesi ile ilgili bir inanista da
evinden ayrilan bir kisi, bu iyenin gonliinii almak i¢in evin bodrumunda {i¢ tane ¢ira yakmalidir
(Cetin 2007: 15). Bunun yaninda insan yasaminin onemli ii¢ gec¢is donemi olan “Bebi Tuy1 (Bebek
Diigiinii)”, “Nikdh Tuyr (Nikdh Diiginii)” ve “Defén Tuy1 (Defin Diigiinii)”, Tatar Tiirklerinde
“Tormugnifi O¢ Tuy1 (Hayatin Ug Diigiinii)” olarak adlandirilir. Yine, inanisa gére ¢ocugu olmayan
insanlar, ¢cok ¢cocuklu birinin mezarinin etrafinda ii¢ kez donerse ¢ocuk sahibi olur. Yeni dogan bir
bebek, yasli bir ebe yahut dede elinde sokaga cikarilir ve ii¢ defa “Cocuk satiyorum, alacak
misiniz?” diye sorulur. Bir kdyden iki cenaze c¢iktiginda {igiinciisiiniin de mutlaka cikacagma
inanilir. Mezar kazilirken toprak {i¢ defa kayarsa, togragin o insani istemedigine yorulur. Cenazede
verilen ilk yemek, definden ii¢ giin sonradir. Oliimiin {i¢iincii giiniinde kuymak pisirilir. Dilde de
“Insan 6ldiikten sonra da ii¢ giinliik isi kalir.” seklinde bir séylem bulunur (Cetin 2009).

Dirt (4)

“Maddi diizen sayis1” (Schimmel 2000: 98) olarak nitelendirilen “doért”; “kare, kiip, dort
cihet” gibi “merkeziyet”i simgeler (Begeng 1967: 76). Kare, sekil olarak “diinya kiiresi’ni
simgeleyip “maddede esitlik ve dengeyi” sagladigmmdan bu sayi; “saglamlilik”, “duyarlilik” ve
“istikrar”1 ifade eden bir sayir olarak da disiiniilmistiir. Nitekim bunu “dort elle sarilmak”
deyiminde gormek miimkiindiir (Ersoy 2000: 26-27). Diinyadaki ilk diizenle baglantili olmasinin ve
dogadan insanliga dogru bir degisimin yaninda, diinyaya iliskin pek ¢ok unsurda yine kendisini
gosterir. S6z gelimi; ilk insanlar, Ay’ dort asamasm -hilal, biiylime, dolunay ve kiigiilme-
gozlemlemisler, Giines’in konumu ve gdlgelerin hareketinin gézlemlenmesiyle de dort yonii ve dort
rlizgar1 kesfetmislerdir (Schimmel 2000: 98).

2 “Tatar Halk Anlatilarinda Mitolojik Bir Say1: Ug” (Durbilmez 2018) adli ¢alismada konuyla ilgili ayrintili bilgi ve drneklere yer
verildigi icin burada ii¢ sayisiyla ilgili tespitlerden kisaca bahsedilmistir. Ug sayistin Tiirk kiiltiiriindeki yeri ve 6nemi hakkinda
genis bilgi i¢in ayrica bkz. Yardimer 2000: 637-639, Durbilmez 2005: 1-22, Durbilmez 2007: 177-181, Durbilmez 2008: 342-344,
Ciblak Coskun 2010: 73-92, Durbilmez 2010: 246-248, Aydin 2019: 209- 227.
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Dért sayisi, Tirk kiiltiirinde ve mitolojisinde énemli bir yere sahiptir®. Yeryiiziiniin bir
dikdortgen/ dortgen biciminde oldugu ve dort gok okiiziin lizerinde durdugu gibi inanislar; dort
unsur, dort ana yon, dort mevsim, dort zaman, dort renk, dort yildiz/yildiz kiimesi, bir agacin dort
dalindaki yasak meyveler vb. gibi hususlar mitolojik kokenli iken; insan yasaminin dort donemi
(bebeklik, ¢ocukluk, olgunluk, yaslilik), dort tat (aci, eksi, tath, tuzlu), dort nitelik (sicaklik,
sogukluk, kuruluk, yaslik) ve dort grup hayvan (siiriingenler, uganlar, yiiriiyenler, yiizenler), bu
sayinin diinyaya iliskin pek ¢ok unsurda yine kendisini gostermesidir. Bunun yaninda dort melek
(Cebrail, Mikail, Israfil, Azrail), dort peygamber (Hz. Davut, Hz. Musa, Hz. Isa, Hz. Muhammed),
dort kitap (Zebur, Tevrat, incil, Kuran-1 Kerim), cennetteki dort wrmak, ilk dort halife, dort ana
mezhep, dort yol (seriat, tarikat, hakikat, marifet) da Islami kabullerdendir (Durbilmez 2017a: 208,
Durbilmez 2019b: 60, Coruhlu 2011: 225).

Kazan Tatarlarinin halk anlatmalarinda dort sayisi, mitolojik bir say1 olarak sik¢a kullanilir.
Bu kullanimlar ise daha ¢ok “dort yon”le ilgilidir. S6z gelimi; “Tiilek” destaninda sarayin dort
tarafindan (=ddirt taraf) akan nehir kurur ve sarayin 6niinde duran tahtin dort tarafi demirle sarilidir
(Urmangi 2001: 13-17). “Tahir Ile Ziihre” destaninda Tahir, rilyasinda dért yanmi (=diirt yagin)
kara itlerin ¢evirdigini goriir (Ehmetova 1984: 229). “Uvey Ana Ile Geng Delikanli” masalinda dort
giivercin dort tarafa (=diirt catta) ucar (Gatina vd. 1978: 172). “Zayatiilek Ile Susilu” destaninda ise
“Tiilek tas1” tas1, dort koseli (=diirt po¢makli) ve ylizeyi masa gibi diizdiir (Urmangi 2007a: 117).

Dort sayisinin, “saglamlilik/yetkinlik” anlaminda kullanildigi “Cora Batir” destaninda Cura,
dort yasma geldiginde okumaya baslar (Urmangi 2007a: 393). Ayrica bu saymin formiilistik bir say1
olarak gorildigi “Biiz Yigit” destaninda kiz, askini dort yil sakli tutar (Urmangi 2001: 114).
“Barak Nesli” efsanesinde dort sehzade vardir (Giylecitdinov 2000: 31). “Onbirinci Ahmet”
masalinda cin padisahinin cani, dort 6rdek yumurtasmin i¢indedir. “Dutan Batir” masalinda dokuz
giinliik yol, dort giinde gegilir (Gatina vd. 1999: 270, 355). “Kiz Kardesi Ke¢i Olan” masalinda
oglan, kuzunun ayaklarini yikamasini dort kez ister (Gatina vd. 1977: 172-173).

Bu say1y1, halk inanislarinda ve geleneklerinde de gérmek miimkiindiir. S6z gelimi; riiyada
evin dort duvarinin agag gévdesinden orildigiinii gérmek 6liime yorulur (Cetin 2008: 156). “Kaz
Yolma” geleneginde kaz dort parcaya ayrilip, etlerin iistiine kuyrugu yerlestirilerek tabak ev
sahibine verilir. Yeni evin dort kosesine bolluk-bereket getirmesi i¢in giimiis veya bakir para
konulur (Cetin 2004: 135-136). Bunun yaninda mitik bir varlik olan Ubir’la ilgili inamislar
temelinde olusan bir efsanede onun, insana benzeyen ayakli ve elli, domuz yiizlii ve dort bacakli bir
canavar oldugu anlatilir (Giylmanov 1999: 31-39). Benzer sekilde mitik varlik olan Arsuri de, dort
gozlii tasvirlenir (Giylmanov 1996: 153).

Yedi (7)

“Bilgeligin siitunlar1” olarak adlandirilan “yedi”; “4 elementi kusatan ve duygusal giiclere
karsilik gelen maddi dortlemeyle (hava=zekad, ates=isteng, su=duygular, toprak=ahlak) birlikte
yaratict ilkelerin ticliliigiinii (aktif zekd, pasif bilingalti ve isbirliginin diizenleyici giicii) icerir.”
(Schimmel 2000: 140). Ayni zamanda bu sayinin, yeri ve gogii birlestirdigi de diisiiniiliir. Ciinkii

3 “Tiirk Kiiltiiriinde ve Fiitiivvet-namelerde Dért Sayisi” baglikli makalede dért sayisimmn Tiirk kiiltiiriindeki ve Tiirk mitolojisindeki
yeri ayrintili olarak incelenmekte ve 6rnekler verilmektedir (Durbilmez 2009: 71- 86).
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dort sayisi, diinyanin “giiney, kuzey, dogu, bati”dan olusan yonlerini simgelerken, ii¢ sayist da gok
ile baglantilidir (Ersoy 2000: 31).

Pisagorculara gore “doniim noktasi” olan yedi (Schimmel 2000: 166), insan yasaminda
onemli bir sayidir. Ozellikle disil yasamda belirgin rol oynar (kiz ¢ocuklarinmn yedi aylikken siit
digleri ¢ikar, yedi yasindayken dokiiliir, 7x2=14 yasinda ergenlige, 7x7=49 yasinda menapoza
girilir, adet donemleri 7x4=28 giin araliklarla olur ve hamilelik donemi 7x40=280 giin siirer)
(Schimmel 2000:141-142). Ayrica haftanin yedi giinii, gokkusagmnin yedi rengi ve miizikte yedi
nota vardir. Bunun yaninda insan viicudunda bulunan deliklerin ve boyun kemiklerinin sayisi
yedidir. Nitekim karin ameliyat1 yapan doktorlar, deriyi yedi kat kestiklerini sdylerler (Ersoy 2000:
33-34).

Yedi, Islami gelenekte de yaygin bir sayidir: Allah’in gogii, yedi kat yarattigi anlatilir. Hac
ibadetinde Kabe yedi kez tavaf edilir, Safa ile Merve arasinda yedi gidis-doniis yapilir ve yediser
tagla seytan ti¢ kez taglanir. Mirag olayinda Hz. Peygamber’in gogiin yedinci katina kadar ¢iktigi
sOylenir. Cennet ve cehennemin yedi katmandan olustugunu séyleyen ayetler vardir (Coruhlu 2011:
227).

Mitolojide, diinya ile ilgili tasavvurlarda da yedi sayis1 sik¢a goriiliir. “Biiylik Ay1” ve “Kiigiik
Ay1” burclarinmm yedi yildizdan olustugu, yerin ve gogiin katmanlarmin sayismin yedi oldugu,
diinyanin “yedi iklime” ayrildigi bilinmektedir (Bayat 2011: 37). Bunun yaninda “Glines, Ay,
Merkiir, Mars, Veniis, Jiipiter ve Satiirn”den olusan yedi gezegen vardir (Schimmel 2000: 142-144).
Yenisey mrmagi, kaynagini gogiin yedinci katindan alir. Altay Tiirklerine gore, Ay’in tutulmasi
“yedi bash dev” yiiziindendir (Yiiksel 1981b: 48).

Kam-saman inanis ve uygulamalarinda da yedi, yaygm bir sayidir. Buna; Tanr1 Ulgen’in
yeryiiziinde once yedi kisiyi yaratmasi; Ulgen’in katina ulasmak igin yedi engelin asilmasi;
Tufan’in olacagimi 6nceden bildiren GOk tekenin diinyanin ¢evresine yedi kere dolagmasi; biiyii
yapilirken kizdirilan demirin yedi pinardan, yedi degirmen olugundan alinan yedi suya atilmasi ve
bazi Tiirk topluluklarmdaki kamlarin davullarinda yedi sar1 kiz resminin bulunmasi 6rnek verilebilir
(Inan 2013: 23, Durbilmez 2008: 221, Yiiksel 1981b: 48).

Kazan Tatarlarinin inanisa dayanan davranis ve kabullerinde de bu say1 belirgindir. S6z
gelimi; huzursuz bir ¢ocuk i¢in geceleyin bahge kapisina/direklerin basina lapa pisirilip birakilir.
“Gece Lapas1” denilen bu lapanin yanina yedi kasik konulur. Bu yedi kasigin, cocugu yedi biiyiiye
karst koruduguna inanilir. Bir dogum gelenegi olarak ¢ocugun dogumunun yedinci giinii kurban
kesilir. Cenaze torenlerinde &lilyii yikayana dliiniin yedinci giinii sadaka verilir. Oliiniin yedisinde
de kuymak pisirilir (Cetin 2009). Bunun yaninda “Ay Tirek (Ay Agaci1)” denilen iivez agacinin,
yedi yolun kesisiminde bulunduguna inanilir. Nitekim bunu bir bilmecede de gérmek miimkiindiir:
“Cidé yulnifi catinda (Yedi yolun kesisiminde) / Tulgan aytirek otura (Dolu ay agaci oturur) /
Kanatinnan al tamip (Kanadindan kan damlar) / Kargiy-tirgiy utira (Lanet ederek oturur)”
(Grylamnov 1996: 60).

Halk anlatmalarinda “zaman”, “nesne” ve “kisi” niteleyicisi olarak goriilen yedi sayisi,
ozellikle yeralt1 diinyasi ve bu diinyaya ait mitik varliklarla baglantilidir. Bu sayyla ilgili olarak;

%9 ¢ 2% <& 2 ¢ 9% €6

“yedi akboz at”, “yedi giin yedi gece”, “yedi kat yerin alt1”, “yedi katl demir saray”, “yedi semiz-
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zayif sigir”, “yedi bash ejderha”, “yedi oglan” gibi motifler de dikkate degerdir. S6z gelimi; “Kara
Kiikil” destaninda kahraman yedi giinde yedi yasina gelir (=cidé konde cidé yeske). “Altayin Sayin
Stime” destaninda han, yedi akboz at1 (=cidé akbiiz at) ister. Kahraman, at1 almaya giderken yedi
yiiz yilbigenin (=cid¢ yo6z yilbégen) bulundugu yerde yedi direk (=cidé tirek) goriir. “Yirtoslik”
destaninda Calkoyrik yedi kat yerin altinda, yedi katli demir saray i¢indedir (=yidé kat cir astinda,
yidé kabat timér saray) (Ehmetova vd. 2004: 539, 550, 571). “Yusuf Kitab1” destaninda Yusuf’un
arkadas1 riiyasinda, yedi semiz ve yedi zayif sigir goriir (Urmangi 2001: 97). “Alp Dagi”
efsanesinde nine, kendi kendine “yel idim, firtina idim, yedi giinde bir i¢ donu dikip bitirdim” diye
sOylenir. “Alt1 Evi Gegmesin, Yedi Eve Yetismesin” efsanesinde Siireli’nin bedduasi ile kdyde hane
sayis1 yediye ¢ikmaz (Giylecitdinov 2000: 254, 281). “Su Anasinin Altin Tarag1” efsanesinde Tanr1
tarafindan cezalandirilan dev, yedi bin yil disar1 ¢ikamaz (Giylmanov 1996: 134-135). “Aksak
Timur” efsanesinde yedi katli bir sura (=cidé kat nigitma) sehrin etrafinda yedi kere dolastiktan
sonra (=cidé¢ kat eylenép) girilebilir (Giylecitdinov 2000: 30). “Ak Kurt” (Camalitdin 1994: 6-30),
“Tilsimli Mum” “Cigek Goémlek” ve “Iki Kardes” (Gatina vd. 1978: 301-307, 402-410, 78-88)
masallarinda ejderhalar yedi baghidir. “Tanbatir” masalinda yedi giin yedi gece boyunca
yiiriindiikten sonra yedi kat demir kap1 (=cidé kat ¢uyin kapka) kirilarak karanlik diinyadan aydinlhk
diinyaya gecilirken (Camalitdin 1994: 30-38); “Ug¢ Giivercin” masalinda da yedi kat dagdan (=cidé
kat tav) ve yedi denizden (=cidé difigéz) gecilir. “Moltel” masalinda bir kar1 kocanin yedi oglu
(=cidé ul) (Gatina vd. 1978: 99, 211), “Kus Arayan Han’in Oglu” masalinda da yedi kiiheylanin,
yedi ahir1 ve yedi bakicisi (=cidé késé) vardir (Gatina vd. 1999: 151).

Dokuz (9)

Tiirk kiiltiiriinde ve mitolojisinde 6nemli yeri olan sayilardan biri de “dokuz”dur®. Oneminin,
ticiin karesi olmasindan kaynaklandig1 diistiniilen “dokuz” (Ersoy 2000: 38), “biiyiitiilmiis kutsal
i¢” olarak tamimlanir. Ayrica “miikemmel”lige yakin goriilen bu sayi, “aci ve keder’le denk
algilanmig ve olumsuz 6zellikler igerdigi diistiniilerek “ac1 ¢ekme” ile iligkili oldugu séylenmistir
(Schimmel 2000: 177). Sayilar dizininin sonuncu sayist olan dokuz, bir sona ulasildigini
gosterdiginden (Ersoy 2000: 37) “miikemmellik sayis1 ya da nihai siir” olarak da tarif edilmistir
(Schimmel 2000:188).

Dokuz, mitolojik diinya tasavvurunda da belirgin bir say1 olup, gogiin ve yerin dokuz
tabakadan olustuguna dair inan¢ yaygindir (Bayat 2011: 48). Tirklerin gogii, dokuz kat olarak
algilayiglar1 saman ayinlerinde de goriilmekte; samanlarin dokuz kat goge ¢iktiklar1 anlatilmaktadir.
Ayrica samanm, ayinde ilizerine oturdugu beyaz kecede dokuz ¢iragi bulunur, dokuz ¢ragmin
tuttugu kece dokuz defa dondiiriiliir ve bu sekilde saman, géglin dokuz katin1 sembolik olarak
gezmis olur (Yiiksel 1981c: 32-33). Yaratilisla ilgili bir Altay efsanesinde ise Tanr1’nin, bir agacin
dokuz dalindan ilk olarak dokuz insan yarattig1 anlatilir (Inan 2013: 15-16, Ogel 2010: 113). Altay
Tiirklerinin diinyanin sonu ile ilgili bir efsanesinde de “...deniz dibinden dokuz parca kara tas

* Tiirk kiiltiiriinde ve Tiirk mitolojisinde dokuz sayisinin yeri konusunda “Hakas Tiirklerinin Kadin Yigitlik Destan1 Huban Arig’da
Mitolojik Bir Sayi: Dokuz” baglikli bir ¢aligmada 6nemli bilgi ve drneklere yer verilmektedir (Durbilmez 2010b: 80- 85, Durbilmez
2017b: 49- 66). Ayrica “Altay Destanlarinda Mitolojik Bir Say1: Dokuz” baslikli ¢alismada da dokuzun Tiirk mitolojisindeki yeri ve
6nemi Altay Tiirklerinin destanlarindan 6rneklerle incelenmektedir (Durbilmez 2019a: 64- 78).
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¢tkar, dokuz tas dokuz yerinden yarilir, her tastan dokuz ¢emberli dokuz sandik ¢ikar, her sandiktan
demir atli dokuz kisi ¢ikar, bu kigilerden biri baskan olur.” (Inan 2013: 25, Uraz 1992: 98).

Kazan Tatarlarinda daha ¢ok “nihai bir sayr” olarak goriilen “dokuz”un, halk anlatmalarinda
“kisi”, “nesne” ve “zaman” sayis1 olarak kullanimi oldukga fazladir. Ozellikle “dokuz yas”, “dokuz
giin diigiin yapmak”, “dokuz kere donmek”, “dokuz baslt ejderha”, “dokuz basli dev”, “dokuz
eskiya”, “dokuz kurt” motifleri dikkate degerdir. S6z gelimi; “Kamber” destaninda dokuz giin
diigiin yapilir. “Leyla Ile Mecnun” destaninda Mecnun, Leyla’nmn ¢adirinin etrafinda dokuz kere
(=tugiz kerre) doner (Ehmetova 1984: 163, 177). “Aksak Timur” efsanesinde Timur dokuz yasinda
(=tugiz yes) iken babasi Oliir (Giylecitdinov 2000: 29). “Dutan Batir” masalinda kahramanin
babasinin dokuz karisinin (=tugiz hatin) dokuz evi (=tugiz zemlyanka) vardir. “Onbirinci Ahmet”
masalinda on askerin dokuzu (=tugizin) kilitlenir (Gatina vd. 1999: 349, 264). “Atesli Akordeon”
masalinda kahraman, yash adami dokuz kurdun (=tugiz biiré) elinden (Gatina vd. 1978: 209);
“Kahraman Ziilkarneyn” masalinda ise kizlar1 dokuz eskiyadan (=tugiz barmak -yulbasar) kurtarir
(Yarmi ve Gatina 1999: 247).

Dokuzun “miikemmellik” sayis1 olarak goriildiigii “Yusuf Kitabi”inda Yusuf, sekiz kardesin
dokuzuncusu (=tugizmgi)dur (Urmangi 2001: 91). “Hikayet-i Isa Oglu Ahmet” destaninda Taydulu
Hanim, dokuz sultanin anasi (=tukiz soltanniii anasi)dir (Ehmetova vd. 2004: 381). “Orman
Bekg¢isi” masalinda orman bekgisi dokuz kat ¢uvala (=tugiz kat kap) konularak suya atilir (Gatina
vd. 1978: 369). “Kirk Ogullu Adam” masalinda giires, mayis aymin dokuzunda (=mayniii
tugizinda), saat dokuzda (=segat tugizda) yapilir (Gatina vd. 1999: 376). “Avc1”, “Sirh Yizik” ve
“Cigcek Gomlek” (Gatina vd. 1978: 55-60, 287-297, 402-410) masallarinda ejderhalar dokuz basli
iken; “Ak Kurt” masalinda dev, dokuz bashdir (Camalitdin 1994: 22-23).

Kirk (40)

“Biiyiik sayilar i¢inde en biiylileyici” ve ayn1 zamanda “hazirlama ve tamamlama” sayisi olan
“kirk” (Schimmel 2000: 265), dort ile ilgili tiim olay, olgu ve kavramlarin on kat fazlasi olarak tarif
edilmekte ve yorumlara agik bir say1 olarak diistiniilmektedir (Ersoy 2000: 46).

Kirk, Islami gelenekte de sik kullanilmakla birlikte, Hz. Muhammed kirk yasinda ilk vahyini
alr; Allah, Adem’in ¢amurunu kirk giinde yogurur. Ayrica diinyanin sonuna dogru Mehdi’nin
yeryliziinde kirk yil kalacagma; dirilis esnasinda goklerin kirk giin boyunca dumanla kaplanacagma
ve dirilisin kirk yil siirecegine inanilir (Schimmel 2000: 265, Coruhlu 2011: 229, Giiltepe 2014:
431).

Kirk sayisi, Anadolu’daki bazi geleneksel uygulamalarda da belirgindir. Nitekim dogumdan
ya da 6liimden sonra “kirk mevlidi” yapilir ve bu kirk giiniin gegcmesine “kirk ugurma” adi verilir.
Oliiniin kirkmin ¢ikmasi beklenir ve sonunda kirk as1 dagitilir. Dogumdan sonra da kirkinci
gliniiniin ¢ikmasi beklenir, “kirklama téren”inde anne ve ¢ocuk yikanilir ve son kurna suyuna da bir
altin ya da anahtar kirk defa batirilir. “Kirk basmasi” inancina gore ise, -kirk basmasi olan ¢ocuk
celimsiz kalir diye- kirkli iki gocuk yan yana getirilmez (Giiveng 2009: 87-88).

Kirk, Kazan Tatarlarmm inaniga dayanan geleneksel uygulamalarinda da ¢ok sik kullanilir.
S6z gelimi; dogum, diigiin ve olim geleneklerinde “kirkini ¢ikarmak™ ortak bir uygulamadir.
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Cocugun ve lohusanm kirkinin ¢ikmasi 6nemlidir. Ciinkii dogum yapan kadinin kabrinin kirk giin
acik kalacagina, dogum yapan kadinin dogum esnasinda kirk kemiginin yerinden oynadigma ve
kirkinct giin tekrar yerine oturduguna inanilir. Ayrica kirki ¢ikmayan kadin, yolculuk yapamaz ve
yemek pisiremez. Kirki ¢ikmayan ¢ocuk evden cikarilmaz, evde yalniz birakilmaz, kimseye
gosterilmez. Cenazenin kirkinci giinti kirk as1 verilir. Ayrica bu sayi, “canimn girisi ve ¢ikisi ile ilgili
bir say1” olarak degerlendirilir. Nitekim Gliiniin caninin evine kirkina kadar her giin, kirkindan sonra
sadece persembeleri kus veya kelebek kiliginda geldigine inanilir. Bunun yaninda yagmur yagmasi
icin bir erenin mezarina delik acip oradan kirk kova su dokiiliir, yeni bir evde ilk kirk giin yalniz
kalinmaz. Korkan ¢ocuga ¢arsamba giinli yumurtlayan tavugun yumurtasi kirk pargcaya boliinerek
yedirilir (Cetin 2009).

2 13

Kirk sayisi, goriildiigi halk anlatmalarinda “tamamlama”, “smama”, “bekleme”, “gii¢” ve
“abartma” anlamlarinda kullamilmistir. Kirk sayisinin “zaman” olarak kullanildig: anlatilarda “kirk
gin/y11”, “kirk giin kirk gece diigiin” motifi oldukca yaygindir. Bu motiflerin goriildiigii anlatilara;
“Tiilek” (Urmangi 2001: 8-20), “Altayin Sayin Siime” (Ehmetova vd. 2004: 545-552), “Hurluga ve
Hemra” (Urmangi 2007b: 56-79), “Tahir Ile Ziihre” (Ehmetova 1984: 206-248), “Biiz Yigit”
(Urmangi 2001: 111-172) destanlar1; “Yahya Hoca” (Giylecitdinov 2000: 263-264) efsanesi ve “Ak
Kurt” (Camalitdin 1994: 6-30) masal1 6rnek verilebilir.

Bunun yaninda “Tiilek” destaninda padisah kizinin kirk tane hizmetcisi (=kirik-illé¢ hézmetgé
niikeré) vardir (Urmangi 2001: 13). “Hurluga ve Hemra” destaninda kirk giivercin (=kirik kiigergén)
kirk cariye kiza (kirik kenizek kiz) doniisiir. “Cora Batir” destaninda Cora’nin kilic1 kirk arsmn yeri
keser (Urmangi 2007a: 67, 375). “Alipmemsen” destaninda zindandan ¢ikan kahramana kirk koyun
(=kirik kuy) kesip kirk arsindan gémlek (=kirik arsmnan kiilmek) giydirirler (2004: 484). “Tahir Ile
Ziihre” destaninda Tahir bir saatte kirk adami o6ldiirebilir (Ehmetova 1984: 230). “Kwrk Kiz”
efsanesinde, hanin saraymdaki kirk kizin hikayesi anlatilir (Giylecitdinov 2000: 35). “Altin Kanath
Kus” masalinda padisahin kizi, kirk giin kaynatilan kirk pot bakirin igindeki yiiziigii bulanla
evlenecektir (Gatina vd. 1999: 321-324). “U¢ Giivercin” masalinda kizin sapkas1, kirk cesit kilit
(=kirik torlé yozak) ile kilitlenmis ve icerisinde kirk kat kutu (=kirik kat tartma) olan kirk kat sandik
(=kirik kat sandik) i¢indedir. “Koyli ile Padisah Kiz1” masalinda padisah, kizina kirk katli, kirk
kapili, kirkar pencereli biiyiik bir saray (=kirik kath, kirik iséklé, kirigar terezelé pulat) yaptirir
(Gatina vd. 1978: 98, 159). “Avci Delikanli” masalindaki imtihanda kahraman, kirk kazanm (=kirik
kazan) i¢indeki kirk 6kiiz etini (=kirik tigéz ité) yer; kirk fi¢1 ickiyi (=kirik micke araki) kirk seferde
(=kirik mertebe) i¢ip, kirk firin ekmegi (=kirik mi¢ ipiy) kirk seferde (=kirik kina) yutar (Gatina vd.
1977: 345-348).

Sonug¢

“Ug”, “dort”, “yedi”, “dokuz” ve “kirk” sayilarinin Kazan Tatarlarinm halk kiiltiiriinde yaygin
kullanildig1 anlagilmistir. Varliklar1 niteleyen ve sembolleyen bu sayilar; halk inanislarinda ve
anlatilarda farkli tiirden bir¢ok anlam iistlenmistir. Sayilarin yiikklendikleri bu anlamlarin ekseriyetle
Tiirk mitolojisiyle paralel olmasi; Tiirk kiiltiiriiniin ortak hafizasini gostermesi agisindan dnemlidir.
Bunun yaninda 1552’de Ruslarin hakimiyetine girmis olan ve bu siiregte Ruslarin her tiirlii
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baskisimna maruz kalan Kazan Tatarlarinin, 0 zamandan bu yana kadar kiltiirlerini ve dillerini
korumaya g¢alistiginin bir gostergesi olmasi agisindan da ayrica kiymetlidir.

Mitolojik sayilardan “ii¢” ve “kirk”, inanisa dayali geleneksel uygulamalarda en sik goriilen
sayllar olmustur. Ug, anlatilarda ¢ogunlukla “milkemmellik” ve “biitiinlik” anlamlarmda
kullanilmig, bunun yaninda “tamamlama”, “smira gelme” ve “kaderi belirleme” ya da “sans
getirme” anlamlarina da rastlanmigtir. Dort sayisinin, “dort yon” kavrami ile kullanimi belirgindir.

2 13

Genellikle “yas”, “zaman”, “mesafe”, “agirhk”, “nesne” ve “kisi” sayisi olarak kullanilan yedi
sayisi, Ozellikle yeralt1 diinyas1 ve bu diinyaya ait mitik varliklarla baglantilidir. “Siire”, “sira”,
“kisi/nesne” sayisi olmasmin yaninda “zaman” kullanimimin belirgin oldugu dokuz, nihai bir say1
olarak goriilir. Kirk ise, goriildiigii halk anlatmalarinda “Kisi” ve “nesne” sayisi; “zaman”,
“yiikseklik” ve “agirlik” ifadesi olarak “tamamlama”, “sinama-bekleme”, “giic” ve “abartma”
anlamlarinda kullanilmistir. Sonug olarak; niteleyici ve sembolleyici 6zellik gosteren bu sayilar; -
inaniglarda ve anlatilarda (destan, efsane ve masal) yiiklendikleri anlamlarla- Kazan Tatarlarmin
kiiltiirel kimligini yansitmasi ve bu kimligin kokenlerinin mitolojik ¢aglara kadar uzandigini

gostermesi bakimindan onemli bir isleve sahip olmustur.
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