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KAZAN-TATAR TURKLERININ HALK ANLATILARINDA “OTEKI
DUNYA”LAR: YERALTI, SU ALTI, GOKYUZU VE KARA ORMAN!
Oz
Tuark mitolojisinde diUnyanin nasil meydana geldigi, algilandigi ve kac
katmandan olustugu gibi konular 6énemli yer tutmaktadir. Dlinya algisiyla
ilgili olarak Turk Dunyasindaki yaygin kabul; gégiin yarim dairevi kubbe,
yerin de dort koseli ve sekiz yonlid oldugu seklindedir. Mitolojik diinya
tasariminda, yatay duizlemde dogu, bati, kuzey ve giiney olmak Uzere dort
tarafi bulunan diinya; diisey duizlemde ise gdkytizi (yukari), yerytizii (orta) ve
yer alti (asagl) olmak Uzere Ui¢ kattan olusmaktadir. Gékyltzl, yerylizii ve yer
altindan olusan U¢ katli diinya anlayisi, Tatar Turklerinin mitolojisinde de
gortilmektedir. Kazan Tatarlarinin halk anlatilarindan destan, efsane ve masal
orneklerinde ise, bu Ui¢ diinyadan 6zellikle yerytizQi ve yeralti1 dlinyalar1 genis
yer tutmaktadir. Ancak anlatilarda bu diinyalarin disinda su alti, kara orman,
glines ve ay padisahligt gibi farkli tlirden yasam alanlarindan da so6z
edilmektedir. Ozellikle “gokylizii”, “yeralti” ve/veya “su alti” diinyalari,
insanlarin yasadigi yeryuzinun disindaki “ikinci dinya”lar olarak
nitelendirilmektedir. Kazan Tatarlarinin diistince dinyasinda, yerylUzinden
cok da ayri olmayan bu dlnyalar, birbiriyle yakin ve baglantili tasavvur
edilmekte ve yerylzine benzer olduklar1 kadar, ondan daha glizel ya da

! Bu makale yazarin "Kazan Tatarlarinin Halk Anlatmalarinda Mitolojik Unsurlar" adli doktora tezinin
kapsaminda yer alan verilerin makale formuna uygun sekilde gézden gecirilmesi suretiyle olusturulmustur.
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korkutucu olabilmektedir. Anlatilarda olaylar, dairesel bir dongliyle genellikle
yasanilan dinya olan yerylzlinde baslar, 6teki diinyalarda devam eder ve
tekrar yeryliziinde sonuclanir. Genellikle “padisahlik” seklinde ifade edilen
Oteki dluinyalara, anlatilarda turlt islevler yUklenmistir. Bu calismanin iki
amaci vardir: ki, mitolojik diinya tasarimiyla ilgili kabullerin Kazan
Tatarlarinin mitolojisindeki gdriiniimiinii destan, efsane ve masal anlatilardan
orneklerle ortaya koymak; digeri ise “6teki diinya” olarak nitelendirdigimiz

“yeralt1”, “su alt1”, “gékyltizii” ve “kara orman” gibi yerylziinlin disindaki tim
yasam alanlarinin anlatilardaki mitik 6zelliklerini ve islevlerini incelemektir.

Anahtar Kelimeler: Tirk Mitolojisi, Mitolojik Diinya Tasarimi, Oteki Diinya,
Kazan Tatarlari, Halk Anlatilari

“OTHER WORLD”S IN THE KAZAN-TATAR TURKS FOLK NARRATIVES:
UNDERWORLD, UNDERWATER, SKY AND DARK FOREST

Abstract

The subjects such as how the world was formed, and how it is perceived and
how many layers it consists of play an important role in Turkic mythology. The
commonly held view in Turkic world relating to the perception of the world is
that the sky is a semi-circle dome and the earth has four corners with eight
directions. In the mythological conception of the world, the world has four
sides as East, West, North and South in horizontal plane; and it consists of
three layers as the sky (up), the earth (middle) and underworld (down) in
vertical plane. The notion of a three-layered world consisting of the sky, the
earth and the underworld is also seen in the mythology of Tatar-Turks. In the
examples of epic, legend and tales of the folk narratives of Kazan-Tatars, of all
these three worlds, mainly the worlds of the earth and the underground have
been largely dealth with. Apart from these worlds, realms of existence of
different life forms like the underwater, the dark forest, and the kingdom of
the sun and the moon are also mentioned. The worlds of the “sky”, the
“underworld” and the “underwater” in particular, are described as “the second
world”s apart from the world in which people inhabited. These worlds which
do not differ much from the earth in the world view of Kazan-Tatars are
perceived as being close to and connected to each other and however they are
similar to the earth they also seem to be more beautiful or frightening. The
events that take place in the narratives usually start on earth which is the
world inhabited in a circular cycle and continue in the other worlds, and ends
up on earth again. A great variety of functions have been attributed to the
other worlds which have been mostly stated as “kingdoms”. This study has
two goals; The first one is to reveal the appearance of the notions with regard
to the mythological conception of the world in the mythology of Kazan-Tatars
with examples from the narratives such as epics, legends and tales; the other
one is to examine the mythical qualities and functions of all the realms of
existence apart from the earth such as the “underworld”, the “underwater”, the
“sky” and the “dark forest” that we describe as the other worlds.
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GIRIS

Tiirk mitolojisinde diinyanin nasil meydana geldigi, algilandig1 ve ka¢ katmandan olustugu
gibi konular 6nemli yer tutmaktadir. Yakut Tiirkleri diinyay1; yuvarlak ve dort kése (Ogel 2010:
243), Altay Tiirkleri ise once daire, sonra da kare seklinde tasvirlemistir (Coruhlu 2011: 97). Ancak
bu konu ile ilgili yaygin kabul; gogiin yarim dairevi kubbe, yerin de dort koseli ve sekiz yonli
olmasidir. Yatay diizlemde dogu, bati, kuzey ve giiney olmak iizere dort tarafi bulunan diinya; diisey
diizlemde ise gokyiizii (yukart), yerytizii (orta) ve yer alti (asag1) olmak iizere {i¢ kattan olusur
(Bayat 2011: 34-35; Durbilmez 2019b: 41). Tirkler; “gokylizii”, “yerylizii” ve “yer alt1” olarak ti¢
kath tasavvur ettikleri diinyalarin her birinin de kendi iginde katlardan meydana geldigini
diisiinmiislerdir. Buradan, mitolojik diinya modeli anlatilirken bazi sayilarin 6ne ¢iktigi hemen
dikkati geker” . Bu sayilarin basinda 7, 8, 9 ve 12 sayilar1 gelmektedir. Bunlarin arasinda ise, gogiin
ve yerin katlarinin sayisinin 7 veya 9 oldugu ile ilgili goriis yaygindir (Durbilmez 2019a: 64-78).
Benzer sekilde Tatar Tiirkleri® de gogii 7 kath tasavvur etmislerdir. Nitekim bunu, halk dilindeki
“mutlu olmak” anlaminda kullanilan “kendini yedi kat goklerde hissetmek” (Urmangi 2008: 181)
deyiminde de gérmek miimkiindiir.

Gokylizii, yerylizii ve yeralt1 diinyalari, fonksiyonlar1 bakimindan farkli ruhlarla doludur:
Gokyiizii, Tanr1 Ulgen ile iyi ruhlarin; yeryiizii, canhlar ile yer ruhlarinin; yer alt1 ise, Erlik ile kotii
ruhlarin bulundugu mekanlardir (Seyidoglu 2015: 39-45). Gokyiizii; yeryiizii ve yer altindan daha
yukarida oldugu icin gokteki tanri, yerylizii ve yer altindaki tanrilara hiikkmeder. Bu {i¢ diinyadaki
ilahi zincirde; gokyiiziiniin hakimi bas Tanr1 Ulgen ve onun esi Umay, yeryiiziiniin hakimi yer-su
ruhlar1 ve yeralt1 diinyasinin hakimi ise Erlik’tir. Tatar Tiirklerinin mitolojisinde Umay ve Ulgen,
yeralti diinyasinin hakimi olan Erlik’e karsi olan tanrilardir; ancak Ulgen kiiltii Tatar Tiirkleri
arasinda pek korunmamistir. Sadece Sibirya Tatarlarinda, Altay Tiirklerinin mitolojisinin etkisiyle
az da olsa goriiliir. Bu diinyalar arasinda insan i¢in en énemlisi ise, gokyiizii ve yeryiiziidiir. Ciinkii
yeryiiziinde yasayan insan, yine burada oliir. Oliince tekrar gége ulasir ve yeniden dogar. Bu
yenilenmede yeralt1 diinyasi ise yardimci bir rol oynar. Yeralt: diinyasi, her ne kadar insanin goge
ulasmasinda gerekli bir yer olsa da aslinda yasam, iki temel diinya olan gokyiizii ve yeryiiziinden
ibarettir (Giylmanov 1996: 171-172).

Tatar Tiirklerinin mitolojisinde yeralt:1 diinyast ile ilgili mitler, 6zellikle Ulgen ve Erlik kiiltii
ile ilgili inanislar, Islam’m giiclii etkisiyle metinlerden neredeyse biiyiik oranda yok olup gitmistir.
Erlik’in “Tanr1” anlami pek korunmadigindan, anlatilarda ¢ogunlukla onun yansimasi niteligindeki
varliklar goriiliir. Cilinkii yeralti diinyasinin tanrist unutuldukga, yerini ona yakin baska mitik
karakterler almistir. Bu anlamda; Tatar Tiirklerinin mitolojisinde yeralt1 diinyas: ile baglantili

2 Konumuzun daha iyi anlagilmasi igin say1 simgeciligi ve mitolojik sayilarin anlam diinyasindan da haberdar olmak gerekir.
Mitolojik sayilar hakkinda genis bilgi ve 6rnekler i¢in bkz. Durbilmez 2007: 177-190; Aydin 2019: 209- 227; Durbilmez 2009: 71-
85; Bayat 2011: 47-52; Durbilmez 2008: 340- 352; Ogel 2010: 162; Durbilmez 2010: 245-257; Durbilmez 2011: 77-93.

3 Calismada, “Tatar Tiirkleri” ifadesi ile Kazan Tatarlar1 kastedilmektedir.

TURUK
International Language, Literature and Folklore Researches Journal
2019, Year 8, Issue 20
Issn: 2147-8872
-322-



wwuw. turukdergisi.com Fatma Tekin

goriilen ve kotii ruhlar smifinda yer alan “Orek”, “Albast1”, “Ubir’* gibi varliklarla birlikte, aydinlik
diinyadan kacirdig1 kizlart yeraltt diinyasina gotiiren “Kerle”nin, Erlik’in bir uzantis1 oldugunu
diisiiniiliir (Giylmanov 1996: 176-181). Giylmanov (1996: 183), yeralt1 dlinyasinin gorevini zaman
icerisinde Iran mitolojisinden gelen “dev”in yapmaya basladigini, bu nedenle de anlatilarda
olaylarin ¢ogunlukla devler padisahliginda gectigini sOyler. Ayrica Erlik’in de yerini zamanla,
Yirtoslik gibi giiclii ve ilahi sifatlara sahip kahramanlara biraktigini belirtir.

Tiirk mitolojisinde “orta diinya” olarak ifade edilen (Ogel 2010: 244-245; Bayat 2011: 55-56)
ve yaratiligla ilgili efsanelerde Erlik’in paramparca olan gdgiinden yere dokiilen pargalarin, daglar
ve kayalar1 olusturmas: seklinde anlatilan yeryiizii (Inan 2013: 17); insanlarin yasadig1 bir mekan
olmasinin yaninda, koruyucu iyelerin de bulundugu bir yerdir. Ayrica gokyiizii ile yer alt1 arasinda
kalmasiyla da her iki diinyanin etkisi altinda olup, gokteki iyi ruhlarin ve yer altindaki kot ruhlarin
sahip olmak istedigi bir yerdir. Bu nedenle de gerek ruhlarin, gerekse insanlarin miicadelelerine
cokea sahne olur (Bayat 2011: 31-56).

Tatar Tirklerinin mitolojisinde insanlarin yasadig1 yeryiizii; Diinya’nin, dlemin kendisi olarak
diistintilmiis (Urmangi 2002: 33-34) ve yeryiiziiniin yaratilisi suya dayandirilmistir. Nitekim “Cir
Nigék Yaralgan? (Yeryiizii Nasil Yaratilmis?)” efsanesine gore eski zamanlarda insanlar yokken
diinya, tamamen sudan ibarettir. Sudaki bir 6rdek, su dibine dalarak gagasi ile bir parga balgik alip
cikarir ve zamanla biiyiiyen bu balgiktan ise yeryiizii olusur (Giylecitdinov 2000: 236). Bu
kozmogonik efsanede, Tanri’nin bir varlik olarak goriillmemesi dikkati ¢eker. Tanri, sadece yaratma
giicii ile efsanede yer alir. Ordek ise, yaratmada Tanr1’ya yardime1 olan bir varliktir.

Tatar Tiirklerinin mitolojik dénemlerden gelen diinya tasavvurlari, islam’m gelisiyle birlikte
zaman igerisinde degismistir. Bu {i¢ diinyanin yerini, her ne kadar bu diinya ve 6liimden sonraki
diinya (ahiret) almus olsa da®, Tatar Tiirklerinin halk anlatilarinda en sik goriilen diinyalarin basinda
yeryiizii, sonra da yeralt1 diinyas1 gelmektedir. Ancak anlatilarda bu diinyalarin disinda su alti, kara
orman, giines ve ay padisahlig1 gibi farkl tiirden diinyalarin varligina da rastlanilir ve bu diinyalar
genellikle “padisahlik” seklinde ifade edilir. Ozellikle gokyiizii, yeralti ya da su alti1 diinyalari,
insanlarin yasadig1 yeryiiziiniin disindaki “ikinci diinya”lar olarak nitelendirilir. Kahramanin
yeryiiziinde baslayan seriiveni, oteki diinyalarda devam eder ve tekrar yeryiiziinde sonuc¢lanir. Bu
diinyalar, yeryiiziine benzer oldugu kadar yeryiiziinden daha giizel ya da korkung da olabilmektedir.
S6z gelimi; buralarda altin, glimiis saraylar; ugsuz bucaksiz kara ormanlar; atesten denizler ya da
daglar; insanin yeryiiziinde hi¢ gormedigi hayvanlar, kuslar, tilsimli atlar, altin sag¢h su kizlar,
cinler-periler, devler, ejderhalar ve dahi bir¢ok farkli tiirden tabiat varliklar1 da bulunmaktadir
(Urmangi 2002: 37-45).

bR 1Y EE AN 1Y

Bu calismada, “6teki diinya” olarak nitelendirdigimiz “yeralt1”, “su alt1”, “gdkyiizii” ve “kara
orman” gibi yeryiiziiniin disindaki tiim yasam alanlarinin Kazan-Tatarlarinin geleneksel halk
anlatilarindaki goriintimleri Orneklerle ortaya konulmus; ayrica mitik ozellikleri ve islevleri
incelenmistir.

# Tatar Tiirklerinin mitolojisi ile ilgili énemli calismalar yapan K. Nésii, F. Urmangi ve G. Giylmanov, mitolojik varliklari
smiflandirmislardir. Bununla ilgili olarak bkz. Nasiri (1975), Giylmanov (1999), Urmangi (2002).

% Bu diinya ve 6liimden sonraki diinya (ahiret) inancini, “Biiz Yigit” destaninda kahramanin, kétiiliige meyletmeden ve yalana dolana
bulagmadan her giin elinde Kuran-1 Kerim ile hocasina gitmesi drneginde de gérmek miimkiindiir. Bkz. Urmangi 2001: 111.
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1. Yeralt1 Diinyas1

Yeralt1 diinyasi; Tatar Tiirklerinin halk anlatilarinda en ¢ok goriilen 6teki diinyalarin baginda
yer almakta ve kahramanin buradaki seriivenleri sikga konu edilmektedir. Bu diinya; dev, peri, cin,
yilan, ejderha gibi mitolojik kotii varliklarin yasadigi bir mekandir ve genellikle karanliktir. Nitekim
F. Bayat (2011: 32) da, Tiirk mitolojisinde yeralt1 diinyasinin “karanlik veya siyah renkle sembolize
edildiginden, anlam agisindan hem kérmesler hem de abaasilar kara, murdar, korkung yaratiklar
gibi tasvir edilmis” oldugunu belirtir.

Tiirk kiilttirtinde ve eski Tiirk inaniglarinda yeralti diinyast ile saman arasinda da siki bir iligki
kurulmaktadir. Nitekim ayinlerde yer altina indiklerini sdyleyen samanlar, orada cehennemdeki kil
kopriiden, kuzgunlar ugmaz sar1 ¢ollerden gectiklerini ve bu kara diinyada yilanlara, ejderhalara,
canavarlara rastladiklarmi anlatir (inan 2013: 107). Ayrica saman dualarinda Erlik’in, yeralt:
diinyasinda kara ¢amurdan yapilmis bir sarayda oturdugu anlatilmakta; bir rivayete gore de
saraymin kara demirden olup etrafinin duvarla gevrili oldugu sdylenmektedir (Inan 1976: 63-66).
Tatar Tiirklerinin mitolojisinde de mitik kotii varliklar, yeralt: diinyasi ile baglantilidir. Insanlarla
birlikte yeryiiziinde yasayan bu varliklar arasinda “Albasti”, “Calmaviz”, “Bigura”, “Siirele”,
“Ubir”, “Orek”, “Kiremet”, “Ev lIyesi”, “Ahir Iyesi”, “Su Anasi” gibi varliklarin yaninda,
[slamiyet’le ortaya ¢ikan cin, seytan gibi varliklar da yer almaktadir® (Urmangi 2002: 45).

Tatar Tiirklerinin halk anlatilarinda yeralt1 diinyasi, genellikle “padisahlik” seklinde ifade
edilmekte ve bu diinyanin bir padisahi ve ona hizmet edenleri bulunmaktadir. Bu da yeralti
padisahlig: ile ilgili anlatilanlarin mitolojik diislinceye dayandigini gosterir. S6z gelimi; “Tiilek”
destaninda, yeralt1 diinyasinin padisah1 Cagdar Han’dir ve burada padisaha cinler, periler hizmet
eder (Urmangi 2001: 8-17). “Ug Dost” masalinda, yeralt1 diinyasinda dev-periler yasar ve bunlarin
padisah1 Giyfrit adli bir dev-peridir (Gatina vd. 1999: 196-201). “Yirtoslik” destaninda ise,
yilanlarin ve ejderhalarin bulundugu bu diinyanin padisahi ak yilandir (Ehmetova vd. 2004: 571).

“Yirtoslik” destani, yeralt1 diinyas: ile ilgili en ¢ok bilgiyi elde ettigimiz anlatilarin basinda
yer alir. Bu destanda -adindan da anlasilacagi iizere- “yir-tos-1€k”, yani yeralti diinyasina diisen
kahramanin maceralar1 anlatilmaktadir (Giylmanov 1996: 182). Destanda olaylarin baslangici, yedi
ogluna yedi kiz bulmaya c¢alisan hanin, ejderha tarafindan tutsak etmesi ile baslar. Han, ejderhaya
kurban olarak en kii¢iikk oglu olan Yirtoslik’i vermeye razi olmasi lizerine Yirtoslik, yeraltt
diinyasina gider. Burada kara, ak, yesil ve alacali olmak iizere tiirlii yilanlar bulunur. Biitiin
yilanlarin padisahi olan ak yilan, yer altinda Yirtoslik’e yardimer olarak, onu yer alti padisahinin
yanina gotiirlir. Clinkii buras1 yilanlar ve ejderhalar ile doludur. Yilanlarin padigahi olan ak yilan,
Yirtoslik’1 kendi kiziyla evlendirir (Ehmetova vd. 2004: 564-587). Ayrica destanda “yedi kat yerin
alt1” sekilde bir kullanim dikkati ¢eker. Bu da Tatar Tirklerinde yeralti diinyasinin 7 kattan
olustugu yoniindeki kabulii gosterir. Destanda, gogsiinde elmas kili¢ bulunan on iki canli Calkoyrik,
yedi kat yerin altinda yasamaktadir (Ehmetova vd. 2004: 571).

“Yestey Monki” destaninda ise, Yer Kara Alp adinda bir kahraman vardir. Ogel (2010: 264-
265), Yer Kara Alp’m “biiytik bir yer/yer alt1 ruhu” oldugunu belirtir. Destanda, yer ruhu olan Yer

® Yeralti diinyasinin mitolojik varliklariyla ilgili ayrmntili bilgi i¢in bkz. Giylmanov (1996, 1999), Urmangi (2008, 2009, 2011), Cetin
(2007).
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Kara Alp atmaca, Yestey Monki de sahin donuna girerek gokte savasirlar (Ehmetova vd. 2004:
557).

Tiirk mitolojisinde yerylizii, yeralti ve gokylizii diinyalar1 birbiriyle baglantilidir. Bu
baglantiy1 saglayan, “Kozmik Aga¢” olarak da ifade edilen “Diinya Agac1” ve “Hayat Aga01”d1r7.
Bazen merdiven, bazen de gokyiiziine kadar uzanan bir agagla/direkle sembolize edilen bu agag;
“hayati, oliimsiizliigi, bilgeligi, genc¢ligi ya da geng¢ kalmayi, ii¢c katmandan (ver alti, yer iistii ve
gokyiizii) olusan dlemi birbirine baglama "y1 ifade eder. Bu agacin en 6nemli 6zelligi ise; diinyanin
merkezinde yer almasi ve koklerinin yeralti diinyasina, tepesinin goge yani Tanr1 katina uzamasi,
boylece li¢ diinyay1 birbirine baglamasidir (Ergun 2012: 26-27).

Tatar Tirklerinin mitolojisinde de yeralti diinyasi ile yeryiizii birbirine uzak olmayan,
baglantili iki diinyadir ve anlatilarda bu anlayisa rastlanir. S6z gelimi; “Dutan Batir” masalinda bir
ihtiyarin yere yatarak yer altindaki hanin kizinin diigiiniinii dinlemesi (Gatina vd. 1999: 351), yer
altinda olanlarin yer istiinde duyulabildigini, baska bir deyisle yer alt1 ile yeryiiziiniin birbirine
yakin ve gecirgenligi olan mekéanlar oldugunu gosterir. Bu iki diinya arasindaki baglantiy1
anlatilarda, kahramanin bu diinyadan bir kizla evlenmesinde veya oteki diinyada yasamasinda da
gormek miimkiindiir. Nitekim “Yirtoslik™ destaninda Yirtoslik, yer alt1 padisahinin kiz1 ile evlenir. -

Hatta- kahramanin ticilincii esi olan Konersilu da yeralt1 diinyasinda yasamaktadir (Ehmetova vd.
2004: 564-587).

Tatar Tirklerinin halk anlatmalarinda yeryiiziinde yasayan kahramanin, farkli diinyaya ait
varliklarla veya hayvanlarla evlenmesi ve hatta ¢ocuk sahibi olmasi sik rastlanilan bir durumdur.
Ozellikle hayvanlarla evlilik, totemistik inanc1 yansitmasi agisindan dikkate degerdir. Bu varliklarin
biiyiik bir kismi; insan kiligina girebilen su kizi, yilan, yuha, giivercin ve ay1 gibi varliklardir. Farkli
diinyalara ait varliklarla yapilan evlilik, ayr1 bir ¢alisma konusu oldugundan, ¢alismamizda daha
fazla ayrintiya girilmemistir. Ancak kahramanin 6teki diinya varliklari ile evlenmesi, -6zellikle
mitolojik destanlarda- bu diinya ile 6teki diinya arasinda bir yakinlik kuruldugunu ve destan
kahramaninin, iki diinya arasindaki (yeryiizii ve yer alt1) baglayici islevini gdéstermesi agisindan
olduk¢a onemlidir. Bununla birlikte yeralt1 ve yerylizii birbirinden farkli diinyalar oldugu i¢in bu
evlilikte problemler goriliir. Ciinkii burada yasayan kizlar genellikle peri, su kizi ya da cin
neslindendir. S6z gelimi; “Zayatiilek Birle Susilu (Zayatiilek ile Susilu)” destaninda cin neslinden
olan Susilu’nun, babasi ile olan konusmasinda, Tiilek ile olan yaratilis farkliligini ifade ettigi su
ciimle dikkati ¢eker: “Bu is bize yakisir mi? O, topraktan yaratildi; biz, atesten yaratildik. O, yer
listlinde yagsar, biz suda yagariz” (Urmangi 2007: 126-127).

Anlatilarda yolu bir sekilde yeralti diinyasindan gecen kahramanin, yeryiiziinde baslayan
hikayesi yeralt1 diinyasinda devam eder ve tekrar yeryiiziinde sonuglanir. Ozellikle destan ve masal
orneklerinde, sik karsilasilan bu olay orgiisiinde destan kahramani, sevdigi kizla birlikte olmak ya
da sevdigi kizin istegini yerine getirmek i¢in yer altina inerken; masal kahramani, kaybolan bir seyi
(altin yiiziik, altin elma gibi) aramak, sevdigi insan1 bulmak ya da bir ihtiyact karsilamak ig¢in
mecburen bu dilinyaya iner. Aranan sey ise mutlaka bulunur ve buradaki varliklarla savasilir.

" Tiirk mitolojisinde {i¢ katl: 4lemi birbirine baglayan “Kozmik Agag” ile ilgili ayrntili bilgi icin bkz. Ogel 2010: 465-494; Ergun
2012: 25-45; Durbilmez 2019b: 49- 59.
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Olaylarin yeralt1 diinyasinda gectigi Tatar destanlarina “Tiilek” (Urmangi 2001: 8-20), “Yirtoslék
(Yirtoslik)” (Ehmetova vd. 2004: 564-587) ve “Yestey Monki” destanlari; masallara ise “Yilan
Patsas1 Sahmara (Yilan Padisah1 Sahmaran)”, “Altin Alma (Altin Elma)”, “Dutan Batir”, “Turay
Batir” ve “O¢ Dus (Ug¢ Dost)” (Gatina vd. 1999: 76-80, 205-213, 349-361, 278-286, 195-204),
“Patsa Bélen Soldat (Padisah Ile Asker)”, “Tilsimli Sem (Tilstmli Mum)”, “O¢ Kiiger¢én (Ug
Giivercin)” (Gatina vd. 1978: 332-342, 301-307, 96-107) ve “Tanbatir (Tanbatir)” (Camalitdin
1994: 30-49) gibi masallar 6rnek verilebilir.

“Yilan Padisah Sahmaran” masalinda kahraman, topragi eserken buldugu balin tiikkenmesi
iizerine yer altina inerken (Gatina vd. 1999: 76), “Altin Elma” masalinda padisahin ¢alinan altin
elmalarii bulmak i¢in (Gatina vd. 1999: 207), “Tanbatir” (Camalitdin 1994: 33) ve “Turay Batir”
(Gatina vd. 1999: 282) masallarinda padisahin kagirilan kizin1 aramak igin, “Dutan Batir” masalinda
ise kardeslerini kurtarmak igin yer altina iner (Gatina vd. 1999: 350).

Anlatilarda, yeryiiziinden yeralt1 diinyasina gecis genelde bir kapi, delik, kuyu ya da ¢ukurdan
olmaktadir. Girigin de ¢ikisin da ayni noktadan saglandigi bu yerler, yeryliziinii yeralti diinyasina
baglayan bir kapi/esik vazifesini goriir. Yolu, yeralti diinyasina diisen kahraman igin, burasi
korkutucu varliklarla miicadele etmek durumunda kaldig1 bir imtihan diinyasidir. Imtihan1 gegerse
yeryliziine ¢ikacak kahraman igin, elbette ki bu diinyada kalmasi, anlatilarin -6zellikle masallarin-
optimist yapist geregi pek soz konusu degildir. Bu nedenle de kahramana, bu diinyada yardimci
olan yilan, sigan, aygir, teke gibi varliklar her zaman bulunur. S6z gelimi; “Altin Elma” (Gatina vd.
1999: 205-213) masalinda yeralt1 diinyasi, ormandaki bir delikten girilen devlerin yasadigi bir yer
olup, tuzakl ii¢ farkli yola sahiptir. Masalda, padisahin ¢alinan altin elmalarini bulmak i¢in ogullari,
ciktiklar1 yolda hirsiz1 kovalarken bir delikten asagi inerler. Boylece yeralti diinyasina inmis olurlar.
Yer altinda ise tokluk, aglik ve oliim olmak iizere {i¢ yol bulunur. Padisahin en kiigiik oglu, bu
yollardan 6liim yolunu tercih eder. Burasi devler padisahligidir. Baglangicta altin elmay1 ¢alan devi
oldiirmek amaciyla bu yola giren kahraman, devi yener ve bu sayede dev tarafindan kacirilan kizlar
da kurtarmis olur. Kacirilan kizlar1 bir ip kullanarak yer {istiine ¢ikaran kahramana bu diinyada
yardimc1 olan varlik ise, yeralti diinyasindaki ihtiyarin verdigi alti kulagh ala bir aygirdir.
Kahraman, yine bu aygir sayesinde yeryiiziine ¢ikar (Gatina vd. 1999: 205-213).

“Padisah Ile Asker” ve “Tilstmli Mum” masallarinda yeralt1 diinyasina gegis bir cukurdan,
“Ug Dost” masalinda ise bir kuyudan olmaktadir. “Padisah ile Asker” masalinda gukura diiserek
kendini yeralti diinyasinda bulan kahraman, burada insan yiyen varliklarla miicadele ederken
(Gatina vd. 1978: 332-342); “Tilstimli Mum” masalinda ¢ok basl devlerle (Gatina vd. 1978: 303);
“Ug¢ Dost” masalinda ise dev-perilerle miicadele eder. Yalniz bu masaldaki yeralti diinyasi,
sanilanin aksine karanlik bir yer olmayip yeryiiziine benzer sekilde yemyesil bir ormanlik alandir.
Padisahin sarayinin duvarlari ise altin kagitlarla ddsenmistir (Gatina vd. 1999: 196-201). “Uc Dost”
masalina benzer sekilde, “Yilan Padigahi Sahmaran” masalinda da yeralt1 diinyasi, aydinlik bir
diinyadir. Masalda bir kapidan yeralt1 diinyasina gecen kahraman, burada kendisine yardimci olacak
olan yilanlarin padisahit Sahmaran ile karsilasir ve buradan bu yilanin kuyruguna tutunarak c¢ikar
(Gatina vd. 1999: 76-77). “Yilan Padisah1 Sahmaran” masalinda yeralti diinyasinin aydinlik bir
diinya olmasi, burada bulunan Sahmaran’in, kahramana yardim eden iyi bir varlik olmasiyla
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aciklanabilir. Ciinkii yeralti diinyasinin karanlik tasvirlenmesindeki en biiyiik etken, buradaki
varliklarin yeryiiziinii tehlikeye sokacak eylemlerde bulunmalaridir (Giiltekin 2010: 400).

“Tanbatir” masalinda da biri aydinlik, digeri karanlik olmak iizere iki diinyadan bahsedilir ve
karanlik diinyadan aydinlik diinyaya gegis, yedi kat demir kapinin kirilmasiyla gergeklesir: Masalda
dev tarafindan kacirilan padisahin kizlarin1 aramak icin yola ¢ikan Tanbatir ve agabeyleri, devin
dagdaki bir delikten igeri girdigini goriirler. Bu ii¢ kardes, devin girdigi delige ip sarkitirlar.
Agabeyleri, ip kisa geldigi i¢in asagi inemez ancak Tanbatir, ipi keserek yeralti diinyasina iner.
Derin ve karanlik bir yer olan bu diinyada kahramana yardimc1 olan varlik ise sigan kiligindaki bir
insandir. Siganin yol gostericiligi ile yedi kat demir kapryr kiran Tanbatir, karanlik diinyadan
aydinlik diinyaya gecer ve sonunda padisahin kaybolan kizlarini kurtarir (Camalitdin 1994: 30-49).

Kahramanin, padisahin kagirilan kizlarini kurtarmak i¢in bir kuyudan gegerek yer altina indigi
“Turay Batir” (Gatina vd. 1999: 282) masali ise, yeralt1 diinyasi ile ilgili ilging bilgilerin yer aldig1
bir masaldir. Masalin bir yerinde Turay’in evine “kendi bir karis, sakali bes karis” seklinde
betimlenen bir cilice gelir. Bu ciice, padisahin kizlarim1 kagirip kuyuya kapatir (Gatina vd. 1999:
280-282). “Kendi bir karis, sakali bes karig” diye tasvirlenen bu varligin, Tatar Tirklerinin
mitolojisinin kétii varliklarindan “Kerle” oldugunu belirten Giylmanov (1996: 178-181), masalda
ayn1 zamanda eski Tiirk mitlerinden gelen Erlik’le ilgili motiflerin de yer aldigim ilave eder.
Masalin devaminda ciice, Turay Batir’dan yemek ister ancak Turay Batir vermez. Bunun iizerine
ciice ile girdigi savasta Turay Batir 6liir. Turay’in annesi gelir, oglunun gogsiine iifler ve Turay
Batir dirilir. Annesi, ayni1 sekilde Turay Batir’in dlen arkadaslarini da diriltir. Daha sonra Turay
Batir ve arkadaslari, kavgada yararlanan ciiceyi bulmak i¢in kan izlerini takip eder. Bu izler, onlar1
bir kuyuya getirir. Ciice, padisah kizlarmi kacirip kuyuya kapatmistir. Kuyuya girdiginde bir
ninenin evini goriir. Nine, kahramana ciiceyi nasil yenecegi ile ilgili bilgiler verir. Turay Batir, bu
bilgilerin yardimiyla ciiceyi 6ldiiriir ve padisahin kizlarimi kuyudan kurtarir (Gatina vd. 1999: 280-
286). Burada dikkat ¢eken Onemli bir diger motif; Turay Batir’in diriltilmesidir: Annesi, 6len
oglunun gogsiine iifler ve bunun iizerine Turay Batir goziinii acar (Gatina vd. 1999: 281). Bu
baglamda Turay Batir’in annesinin, kiyamette dlenleri canlandiran Ulgen’i yansittig: diisiiniilebilir.
Nitekim Tiirk mitolojisinde diinyanin sonu (kalgangi cak) ile ilgili mitlerde, Ulgen’in insanlari

‘

diriltmesi su sekilde anlatilir: “...Karanlik diinya tanrilar: Evlik, Karas ve Kerey insanlar: karanlik
diinyasina; iyi tanrilar Ulgen Mangdi-Sire ve Maydere ise aydinliga ve iyilige ¢ekecekler. Her iki
taraftan 6Slenler olacak. Nihayet tek basina Ulgen kalacaktir. Ulgen, “6liiler kalkiniz!” diye
bagiracak ve biitiin oliiler dirilecektir.” (Inan 2013: 24). Tiirk mitolojisinin énemli ilahlarindan
Ulgen’in mitik varlig1, Tatar Tiirklerinin mitolojisinde pek rastlanmasa da, anlatilardaki yansimalari

-“Turay Batir” misalinde oldugu gibi- az da olsa goriilmektedir (Giylmanov 1996: 181-182).

Yeralt1 diinyasi, baz1 anlatilarda yukarida incelenen metinlerde oldugu gibi agikca ifade
edilmez. Boyle durumlarda yeralti diinyasinin; kahramanin diistiigli bir zindan, ¢ukur ya da yerin
altindaki herhangi bir seyle sembolize edildigi de goriiliir. S6z gelimi; “Alpamsa” (Urmangi 2007:
223) ve “Biiz Yégét (Biiz Yigit)” (Urmangi 2001: 117) destanlarinda kahramanlarin atildig1 zindan;
“Oc Kiiger¢én (Uc Giivercin)” (Gatina vd. 1978: 96-98) masalinda ise kizin, yedi ambarm icinde
kilitli tutuldugu yedinci ambar yeralti diinyasina misaldir. “U¢ Giivercin” masalinda kiz, sapkasi
olmadan aydmlik diinyaya ¢ikamayacaktir. Bu sapka sayesinde aydinlik diinyaya c¢ikilabilecegine
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gore, kizin kilitli kaldig1 karanlik bir yer olan ambarin da yeralti diinyasini sembolize ettigi
rahatlikla soylenebilir.

2. Su Alt1 Diinyasi

Tatar Tiirklerinin mitolojisinde diger bir yasam alani olan su alti diinyas1 ve bu diinyada
yasadigina inamlan mitik varliklar bulunmaktadir. Ozellikle iyelerle ilgili mitolojik hikayelerin
onemli bir kisminda olaylar su alt1 diinyasinda geger (Urmangi 2002: 52). Bunda, Tatar Tiirklerinin
yasadiklar1 cografyanin sulak bir bolge olmasinin payr elbette ki biiyiiktiir. Nitekim Nasiri’ye
(1975:45) gore de, Tatarlarin mitolojik varliklartyla ilgili kategorilerden birini, “su altinda yasayan
mitolojik varliklar” olusturmakta ve bunlar arasinda; “Su Babas1”, “Su Iyesi” ve “Su Anas1” yer
almaktadir®. Yeryiiziine nadir zamanlarda ¢ikan ve insanlarin goziine fazla gdriinmeyen bu
varliklar, yasadiklar1 sulak alanlarin sahibi, hakimi ve koruyucusudur. Ayrica bu iyelerin;
kendilerine ait gordiikleri diinyaya giren, suyu kirleten veya kendileriyle alay edenlere kizdiklarinda
onlarin mallarina zarar verdigi ve hatta bu insanlar1 suyun altina c¢ekerek oldiirdiikleri
anlatilmaktadir (Tekin 2019: 207).

Su Babas1, Su Anasi ve Su lyesi ile ilgili bilgilerin énemli bir kismmm, Tatar Tiirklerinin
efsane ve hikayelerinden (rivayet) elde etmek miimkiindiir. Bu bilgilere gore; sulak alanlarin asil
sahibi Su Babasr’dir. Su Anasi ise en bilineni olup, Su Babasi’nin ya da Su lyesi’nin esi olarak
anlatilir. Bunlar ii¢ farkli varlik gibi goriinse de, bunlar arasindaki fark aslinda ¢ok azdir. Bu
nedenle de ayn1 varliklar gibi diisiiniilmiis ve bugiin halk arasindaki efsanelerde su varliklarindan
bahsedilirken genellikle Su Anasi anlatilmugtir® (Giylmanov 1996: 127). Su Anast ile ilgili
anlatilara; “Su Anasmifi Altin Taragi (Su Anasinin Altin Taragi)” (Giylmanov 1996: 134-135),
“Yetim Kiz hem Su Anas1 (Yetim Kiz Ile Su Anas1)” (Giylecitdinov 2000: 291-292) ve “Timka
Kiilé (Timka Go6lii)” (Grylecitdinov 2000: 291) efsaneleri 6rnek verilebilir.

Tatar Tiirklerinin halk anlatilarinda bu diinya, genellikle “su alt1 padisahlig1” seklinde ifade
edilmektedir. Anlatilarda kahramanlarin su alt1 diinyasina girmesi ve burada yasayan su kizlariyla
olan miinasebetleri sik¢a konu edilir. Bu anlatilara; “Tiilek-Susilu Dastani (Tiilek-Susilu Destani)”
(Ehmetova vd. 2004: 227-241) destani1, “Kekkiik Belen Sandugag, Annan Tagin Karligag Kayan
Bulgannar? (Guguk, Biilbiil ve Kirlangic Nasil Meydana Gelmis?)” (Atnur 2002: 861-864),
“Kekkiik Kayan Bar Bulgan? (Guguk Kusu Nasil Var Olmus?)” (Giylmanov 1996: 134) efsaneleri,
“O¢ Kalem (Ug Kalem)”, “Ut Garmuni (Atesli Akordeon)” ve “Urman Karavilgis1 (Orman Bekgisi)
(Gatina vd. 1978: 396-401, 203-210, 366-370) masallar1 6rnek verilebilir.

Diger oteki diinyalarda oldugu gibi, su alti diinyasinin da yeryiiziine yakin bir yer olarak
tasavvur edildigini, kahramanin bu diinyanin mensubu biriyle evlenmesine ya da su altinda
yasamasina bakarak sdylemek miimkiindiir. S6z gelimi; “Atesli Akordeon” masalinda kahraman,
evlenmek i¢in su altinda yasayan su kizin1 bulmaya ¢alisir (Gatina vd. 1978: 205). “Guguk, Biilbiil

8 Tiirk boylarinda 6zellikle sularla iliskilendirilen perilere sik rastlanmaktadir. Su perisini; Ozbek Tiirkleri “Su Pari”, Azerbeycan
Tiirkleri “Su Parisi”, Tiirkmen Tiirkleri “Suv Périsi”, Bagkurt Tiirkleri “Hmu Beréy¢” ve Tatar Tiirkleri ise “Su Periyé” olarak
adlandirir. Ayrica bu perilerin, bazi Tiirk boylarinin mitlerinde Su Anasi (iyesi) anlaminda kullanildigi bilinmektedir. Bu perilerin
insanlara kotiiliik edecegini diigiinen halk, genellikle onlardan kaginmustir (Giylmanov 1999: 167-168).

® Su altinda yasayan mitolojik varliklarla ilgili ayrtili bilgi i¢in bkz. Urmangi (2002), Giylmanov (1996), Giylecitdinov (2000),
Karimova (2016).
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ve Kirlangi¢c Nasil Meydana Gelmis?” efsanesinde, su yilant Ahmet ile evli olan Mahiseker, goliin
altinda bulunan su alt1 padisahliginda yasar (Atnur 2002: 861-864). “Kusu Nasil Var Olmus?”
efsanesinde ise, su alt1 padisahinin oglu Kekkiik, padisahin kiz1 ile evlenir (Grylmanov 1996: 134).

Yeryiizii ve su alt1 diinyalar birbirinden farkli oldugu i¢in, buradaki yasamin siireklilik arz
etmesi mimkiin degildir. Nitekim yeryliziiniin kahramani olan Tilek ile su kizi Susilu’nun
iliskisinin konu edildigi “Tiilek-Susilu Destani”nda Tiilek, su kiz1 Susilu ile evlenir ancak su alti
padisahliginda mutlu olamaz ve ailesini, memleketini 6zlediginden yeryiiziine tekrar donmek ister
(Ehmetova vd. 2004: 233). Tiilek ile Susilu’nun evliligi, iki diinyay:r birbirine yakinlastirmasi
acisindan 6nemlidir. Fakat sular diinyasina ait olmayan Tiilek, su altindaki yagsam1 devam ettiremez
(Urmangi 2002: 52).

Su alt1 diinyasina gecisin bir kap1 ile saglandigi iki masal; “Ug¢ Kalem” ve “Orman Bekgisi”
masallaridir. “U¢ Kalem” masalinda su alt1 diinyas1, dev-perinin padisahligidir. Buraya kiymetli
taglar1 almak i¢in inen kahraman, dev-periyi sarayinda yatar halde bulur. Buradaki sarayin
bahgesinde gordiigii giizel kiz, dev tarafindan kacirilan padisahin kizidir (Gatina vd. 1978: 396-
401). “Orman Bekgisi” masalinda ise su alt1 diinyas: fareler sehridir. Su dibinde bir siire yiirtidiikten
sonra tokmag1 olmayan kapiy1 kirarak giren iceri kahraman, kaybettigi sihirli aynay1 aldiktan sonra
bu diinyadan ¢ikar (Gatina vd. 1978: 369-370).

Tatar Tiirklerinde suyla baglantili bu mitik varliklarla ilgili inanis ve uygulamalar da olduk¢a
yaygindir. S6z gelimi; Su Iyesi veya Su Anasi ile ilgili bir adete gore; koca evindeki ilk giin diger
kizlarin esliginde su getirmeye giden gelin, suya metal para atar. Bunun anlami; gelinin, Su
Anast’ndan kocasinin soyunu korumasini istemesidir. Bunun yaninda Tatar ve Baskurt Tiirklerinde
“Sulukun” adli kotli ruh, yeralti diinyasindaki sularin koruyucusu olup hayvan siiriistinii besler.
Benzer sekilde -Kazan Tatarlarinda hayvanlarin hamisi olarak bilinen- Ambar Ana’nin oglu Hobbi

de su alt1 dleminin hakimidir ve yeryliziindeki derelere, pinarlara, ¢esmelere ve nehirlere su verir
(Bayat 2012: 250-254).

3. Gokyiizii

Tatar Tirklerinde gokylizii, ¢ok eski mitlerin etkisiyle canli bir varlik gibi insan suretinde
tasavvur edilmis ve bazi mitolojik efsanelerde ordegin kaburgalarindan yaratildigi anlatilmistir
(Urmangi 2002: 34). Ayrica Tatar mitolojisinde baslangicta yeryiizii ile birlikte olan gokyiizi,
sonradan yukartya ylikselmistir. Nitekim “Kiiknén Kiiteréliive (Gogilin Yiikselmesi)” efsanesinde,
eski zamanlarda yere ¢ok yakin olan gokyiiziiniin; bir kadinin, gocugunun kirlenen bezini gogiin bir
yerine sikistirmasi iizerine sinirlenerek yukariya dogru ¢ikmasi anlatilir. Efsanede, gégiin yukariya
dogru ¢iktigin1 goren insanlar, gitmemesi i¢in ona yalvarmaya baslasa da, onlar1 dinlemeyen gok
ylikselmeye devam eder. Onun bu sekilde gidisine lziilen kedi, kopekler de gitmemesi icin
yalvarirlar. Bunun {izerine gok, bir yerde durur ancak higbir zaman yeryiiziine eski yakinliginda
olmaz (Giylecitdinov 2000: 236). Bu efsaneden anlasildig iizere, diger diinyalarda oldugu gibi gok
ile yer de birbiriyle baglantili ve birbirine yakin iki diinya olarak diistiniilmiistiir. Benzer sekilde bu
anlayisi, “Karakos (Karakus)” masalinda bir diidiiglin ii¢ kez iiflenmesiyle yer ile gogiin bir araya
gelmesi (Gatina vd. 1999: 93) 6rneginde de gormek miimkiindiir.
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Gokytizii, Tatar Tiirklerinin halk anlatilarinda yeryiiziiniin disindaki 6teki diinyalardandir.
Anlatilarda her ne kadar yeralti ve su alti padisahlig1 gibi “gdk padisahligi” diye bir diinyadan
bahsedilmese de olaylar bazen gokte yasanmaktadir. S6z gelimi; “Yestey Monki” destaninda Yer
Kara Alp atmaca; Yestey Monki de sahin donuna girip gokte savasirlar. Bu sirada gok giirtiltiisiine
benzer sesler ¢ikar ve gokten kazan gibi kara taslar yagar (Ehmetova vd. 2004: 557). “Uc kattan
olusan gok” kullaniminin goriildiigii “Altayin Sayin Stime” destaninda ise gok ile yer birbirine
yakin diinyalar olarak gidip gelinebilir. Destan kahramani, Arik Ciren at1 ile goge ucar. Yedi Akboz
at, ak buluta vardirmadan arkasindan kosup yetisir ve kementi yedisine birden atar. Ug kat gdge alip
cikar ve ¢ kat yere alip iner (Ehmetova vd. 2004: 550). “Sihér¢é Kiz (Biiyiicli Kiz)” efsanesinde de
on iki basli yilan, korkung bir sesle gokyiiziine dogru yiikselir (Grylecitdinov 2000: 46).

Gokylizii, anlatilarda yerylizii ve yeralti diinyalar1 kadar yaygin degildir. Ancak olaylarin
bazen daglarda yasandigi goriiliir. Bu noktada daglarin, gége yakin bir tabiat unsuru olarak
gokyiiziine isaret ettigi soylenebilir. Olaylarin dagda gectigi “Mermer Tavi Basinda (Mermer Dag1
Basinda)” masalinda delikanliya yardimei olacagini sdyleyen bir adam, bir dagin basina onu
birakip, oradaki degerli taslar1 asag1 atmasini ister. Delikanl taglar1 asagi atar. Ancak adam, onu
dagdan kurtarmadan ¢ekip gider. Kahraman icin buradan kurtulmasi neredeyse imkansizdir. Thtiyar
bir adamin yardimc1 olmasiyla kahraman oradan kurtulur (Gatina vd. 1978: 124-125).

“Mermer Dag1 Basinda” masalinda konu edilen yiiksek bir dagda mahsur kalan oglanin
hikayesi, benzer sekilde “Hézmetgé hem Koslar Patsasi (Hizmetgi ve Kuslar Padigah1)” (Gatina vd.
1978: 119-123) masalinda da islenmektedir. Bu masalda da olaylar, kahramanin yiiksekce bir
dagdan kurtulmaya caligsmasi ile baslar.

Tatar Tiirklerinin anlatilarinda sik goriilen Kaf Dag1 da genellikle dev, dev-peri, ejderha, yilan
gibi kotli mitik varliklarin yasadiklar1 6teki bir diinya gibidir. Kara bulut seklinde gelen mitik
varliklarin kahramani ya da onun bir yakinin1 Kaf Dagi’nin ardina gotiirmesi, anlatilarda sik¢a konu
edilir. S6z gelimi; “Unbéréngé Ehmet (Onbirinci Ahmet)” masalinda cinlerin padisahi, Ahmet’i Kaf
dagmin ardindaki sarayma (Gatina vd. 1999: 266), “Iké Tugan (Iki Kardes)” masalinda ise dag
basinda yasayan ejderha, kendisine kurban sectigi insanlar1 dagin bagina gotiiriir (Gatina vd. 1978:
81).

“Ak Biiré¢ (Ak Kurt)” (Camalitdin 1994: 6-30) masalinda da kahramanin annesi; devler,
aslanlar ve ejderhalarin yasadigi bir yer olan Kaf Dagi’nin ardindadir. Masalda Simurg kusu
kiligina giren ak kurt, kahramani Kaf Dagi’na gétiiriir (Camalitdin 1994: 16). Ayrica bu masalda
Kaf Dagi, bir siirli at ve insan kemiklerinin oldugu bir oliiler diyaridir. Buradan, Kaf Dagi’na
gidenlerin kolay kolay donemedigi anlasilir. Ciinkii Kaf Dagi’na ¢ikar ¢ikmaz, kahramana aslanlar
saldirir ancak kahraman, bunun iistesinden gelir'® (Camalitdin 1994: 16-17).

“Mecé Hem Yarl Yégét (Kedi ve Fakir Delikanli)” (Gatina vd. 1978: 354-365) masalinda
goriilen Kaf Dagi ise, kuslar padisahi olan Simurg kusunun yasadigi yerdir. Masalda, bir agacin
tepesinden gelen aglama sesine dogru giden kahraman, agacta kendilerini yemek i¢in gelecek olan

0 Urmangi (2009: 143-144), Kaf Dagi’na giden kahramanin oradan doénmesinin mitlerde ve efsanelerde zor oldugunu; ancak
masallarin optimistik yapis1 geregi, masal kahramanmin bunun istesinden gelebildigini, bu nedenle de masallarda Kaf Dagi’nin
ikinci plana itildigini ve mitolojik sifatlarin1 kaybettigini belirtir.
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yilan1 bekleyen iki tane yavru Simurg kusunu aglar halde bulur. Kahraman, bu yavrulara
annelerinin nerede oldugunu sordugunda kuslar, annelerinin toplanti icin Kaf Dagi’nin ardina
gittigini, ¢iinkii annelerinin kuslarin padisahi oldugunu soyler'* (Gatina vd. 1978: 354-355).

Ay, Giines, yildizlar ve tabiattaki canli varliklardan olusan gokyiizii, yasam i¢in oldukca
onemlidir. Ciinkii Tatar Tiirklerinin diislince diinyasinda, yeryiiziinde bulunan canli-cansiz varliklar
ve dahi bunlarin hareketleri; Ay, Glines ve yildizlar ile baglan‘ulandlrllmlstlr12 (Urmangi 2002: 33-
34). Nitekim bunu, Gilines ve Ay padisahlarindan s6z eden anlatilarda da gérmek miimkiindiir.
Gokyliziiniin unsurlarindan olan Ay ve Glines, gegtigi anlatilarda yine goge isaret eder. S6z gelimi;
“Unbéréngé Ehmet (Onbirinci Ahmet)” (Gatina vd. 1999: 260-272) masalindaki Giines ve Ay,
gokteki tabiat unsurlar1 oldugundan bunlarin padisahlifi da yine gokyliziinii semboller. Benzer
durum “Yarkanat Nigék itép Dényani Saklap Klagan? (Yarasa Ne Yaparak Diinyayr Korumus?)
(Grylecitdinov 2000: 242-243) efsanesi i¢in de gegerlidir. Giines’in bir padisah olarak anlatildig1 bu
efsanede yer, yel ve su; bir araya gelip hallerinden sikayet ettikleri bir mektup yazarlar ve orada
Glineg’e, “Biiyiik padisahim!” diye hitap ederler (Grylecitdinov 2000: 242).

4, Kara Orman

Kara orman; Tatar Tiirklerinin halk anlatilarinda, kendine 6zgii yapis1 itibariyle bir diinya
olarak tanimlanabilir. Bu orman 6zellikle masallarda olduk¢a yaygin olup bu masallara; “Mujik
Bélen Patsa Kiz1 (Koylii ile Padisah Kiz1)” (Gatina vd. 1978: 159-161), , “Balik¢1 Kart (Thtiyar
Balike¢1)”, “Unbéréngé Ehmet (Onbirinci Ahmet)” , “Turay Batir”, “Kirik Ulll Késé (Kirk Ogullu
Adam)” (Gatina vd. 1999: 109-117, 260-267, 278-286, 373-377), “Kamir Batir (Hamur Batir)”
(Gatina vd. 1977: 305-307), “Abaga Cecegé (Egreti Otu)” (Camalitdinov 1981: 223-225), “Ak Biiré
(Ak Kurt)” ve “Gol¢égek (Giilgicek)” (Camalitdin 1994: 6-30, 140-144) masallar1 6rnek verilebilir.

Kara orman anlatilarda her ne kadar yeralt1 diinyasi olarak nitelendirilmese de, burada goriilen
olaganiistiiliikler, bu ormanin karanlik ve kahraman icin bir sinav yeri olmasi agilarindan bu
diinyanin, yeralt1 diinyasma benzer oldugu goriilir. Ozellikle masallarda, kahramanin
miicadelelerine sik¢ca sahne olmasiyla, yeralti diinyasi gibi bir goriinlim kazanir. S6z gelimi;
“Giilcicek™ masalinda Golgicek, bozkurt kiligina giren ve ubirli bir kocakar1 olan kaynanasindan
kacis1 kara ormandadir, burada ise Goélgicek’e saklanmasi i¢in karaagag, gol ve kus yardimer olur
(Camalitdin 1994: 140-144). “Turay Batir” masalinda Turay Batir’in, ciice ile savagi kara ormanda
gerceklesir (Gatina vd. 1999: 280-286). “Koylii ile Padisah Kiz1” masalinda padisahin kaybolan kiz1
kara ormanda bulunur (Gatina vd. 1978: 159-161). “Onbirinci Ahmet” masalinda Ahmet, kara
ormanda cin neslinden olan bir kocakarmin evine gider. Kocakari, Ahmet’e buradan sag ¢ikmasinin
neredeyse miimkiin olmadigim1 sdyler. Ciinkii bu kocakarmin insan yiyen on bir tane cin oglu

1 Giylmanov (1996: 189-190), mitolojide yukar1 dereceye sahip olan kuslarm, padisahhigimin da yukari derecede oldugunu ve bu
nedenle de gokyiiziine ¢ikan kuslarin Diinya Agaci’nin tepesinde yasadiklarini; bunun da Tiirk mit ve masallarinda
Simurg/Karakus’un, kahramani alip yukari ¢ikarmasi seklinde goriildiigiinii belirtir.

12 Tatar Tiirklerinin mitolojisinde su, dag, orman, hayvan vb. biitiin tabiat unsurlar: gibi Ay ve Giines de insanlar gibi canli tasavvur
edilmistir. Bu nedenle de anlatilarda diisiinebilen, endiselenebilen, konusabilen varliklar olarak kahramana yardimci olur ya da zorluk
¢ikarir. Tabiat unsurlarinin canli birer varlik olarak diisliniilmesinin &rneklerini, Tatar Tiirk¢esindeki bazi sdylemlerde de gérmek
miimkiindiir. S6z gelimi; Tatar Tiirk¢esinde Ay ve Giines ile ilgili; “gériiniip gitmek, yok olmak” anlaminda “Ay kiirdé, Koyas ald1
(=Ay gordii, Glines ald1)” diye bir s6ylem bulunmaktadir (Urmangi 2002: 35).
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vardir. Cinler, padisahin kizlarin1 kagirmak i¢cin Ahmet’i kullanmak isteseler de nihayetinde Ahmet
tarafindan oldiirtliirler (Gatina vd. 1999: 261-264).

Kara orman, sirli/esrarengiz bir ormandir. Ciinkii bu ormanda kahramanin neyle karsilagacagi
belli degildir. Karanlik ve agaglarin bolca goriildiigii bu yerde, neredeyse adim atamayacak kadar
agaclar siktir. Issiz denilebilecek kadar uzakta ve ¢ok biiyiik olup, aym1 zamanda kahraman i¢in
tuzaklar ve kotii varliklar vardir. Bu 6zellikleri bakimindan korkutucu &zelliktedir. Nitekim bu
ormanin sifatlandig1 “kara”, bu niteliklerini renk simgeciligi ile belirler. Burada kara, bu diinyanin
korkutuculugunu oldugu kadar biiyiikliigiinii de sembollemektedir. Ciinkii kara rengin, bir anlami1
da “biiyik”tlir (Kalafat 2012: 89).

Kara ormanin goriildiigii anlatilardan “Ak Kurt” masalindaki kara ormanda, ufacik bir kusun
gecebilecegi kadar bile yol yoktur’®. Oyle ki, bir insanin tek parca halinde buradan ¢ikmasi
neredeyse imkansizdir. Ancak kahraman, altmis kulagl ala aygir ile birlikte kara ormana gider ve
buradan cikislar ii¢ giin iic gece silirer. Buray1 gectikten sonra agagsiz bir yere gelirler. Altmig
kulagli ala aygir, bu zorluklarin devler padisahligina ulasmay1 engellemek i¢in konuldugunu, sdyler
(Camalitdin 1994: 15). Masalda ormandan c¢ikisin {i¢ giin ii¢c gece siirmesi, bu ormanin oldukca
bliylik bir yer oldugu gosterir. Bunun yaninda devler, yeralt1 diinyasina ait varliklar oldugundan
burada kara ormanin, devlerin padisahligina gegisi zorlastiran bir basamak oldugu hemen anlasilir.

“Egreti Otu” masalinda da kara orman, goriinmezlik otunun sakli oldugu bir yer olup, burada
cinler yagamaktadir. Masalda, yazin gece on ikide ¢ikan egreti otunu alan bir kisinin goriinmez
olacagin1 duyan bir hoca, bu otu almak ister. Ancak otu almak hi¢ de kolay degildir. Ciinkii
sOylenenlere gore, kara ormanda bulunan bu otun etrafina yuvarlak ¢izgi ¢izip, sessizce oturmak
gereklidir. Korkup bagiran ya da cizgiden ¢ikan kisiyi ise cinler dldiirecektir (Camalitdinov 1981:
223-225).

Kara orman, “Turay Batir” masalinda ¢ok uzaklarda; kirlar, goller, deryalar asilarak gidilen
bir yerdir. Cok karanlik oldugu kadar, buraya hi¢ ayak da basilmamistir (Gatina vd. 1999: 279).
Benzer sekilde “Hamur Batir” masalinda da giin, hafta, ay, hatta y1l kadar yliriime mesafesinde bir
yer olan kara orman (Gatina vd. 1977: 305); “Cik Mergen” destaninda ise sadece gilinesin battig1
yerdir. Destan kahramani, kara ormana dogru batan kara kizil giinese bakarak diisiiniir (Ehmetova
vd. 2004: 430).

Anlatilarda kahramanin yeralt1 diinyasina gegisi, bazen kara ormandan da olabilmektedir.
Nitekim Tiirk mitolojisinde dagin ve ormanlarin; hayatla 6liim, bu diinya ile 6teki diinya arasinda
bir gecis yeri oldugu ve ayni zamanda bunlarin, diger aleme acgilan bir kapi vazifesi gordiigii
bilinmektedir (Bayat 2012: 223). Anlatilarda kara ormandan yeralt1 diinyasina giden kahraman,
tekrar kara ormandan gegerek yeryliziine ¢ikar. Boylece bu orman, gecisi saglayan bir yer olarak
esik gorevini iistlenir. S6z gelimi; “Ihtiyar Balik¢1” masalinda kara ormanin iginde bir duvar, bu
duvarin da bir kapist bulunur. Bu kapidan, yani kara ormandan ikinci aydinlik diinya olarak tarif
edilen bir diinyaya gecilir (Gatina vd. 1999: 109-111).

13 Renklerin mitolojik anlamlar1 hakkinda genis bilgi ve rnekler i¢in bkz. Durbilmez 2018: 61-81.
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Kara orman, Tatar Tirklerinin mitolojisinin yeralt1 diinyasia ait kotii mitik varliklarindan
Siireli, Bigura, Calmaviz, Albasti, ubirl kocakari, cin, dev, ejderha gibi varliklarin da yasadiklar1 bir
diinyadir. Yedi basli, ¢irkin ve insan yiyen bir varlik olarak betimlenen Calmaviz, genellikle kara
ormanlarda, daglarda ve kuyu diplerinde yasar (Urmangi 2009: 40; inayet 2010: 48). Goriiniisii
itibariyle insana benzeyen, ancak parmaklar1 2-3 karis ve viicudu killi olan Siireli de, kara
ormanlarda yasayan bir orman ruhudur (Giylmanov 1996: 149). Siireli, tuzaga diistirdiigii insanlar1
kara ormana ¢eker ve orada kaybolmalarini saglar. Nitekim bununla ilgili olarak “Siireléné Nigek
Aldarga (Siireli’yi Nasil Aldatmal1)” efsanesinde, ormana ¢ilek toplamak i¢in giden bir grup kizin,
Siireli yiiziinden kara ormanda kaybolmalar1 anlatilmaktadir (Giylecitdinov vd. 2001: 16).

Tatar Tirklerinde karanlig1 cok seven Albasti’nin da yasadigi yerlerden biri, kara ormandir.
Albasti ile ilgili anlatilan bir efsanede bu varligin, kara ormana g¢ektigi insanin yolunu kaydettirerek
korkutmasi su sekilde anlatilir: Sehirden koye giden bir adam, yolun iki yaninda aniden ¢ok biiyiik
iki ot yigin1 ve bunlarin yaninda bir ates goriir. Neye ugradigmma sasiran adam, atim hizla
kosturmaya baslar ancak bir tiirlii bu yigim1 gecemez ve sonunda bir ormana ulasir. Bu arada
ormanin i¢inden ¢ingirak sesleri, sigir bogiirmeleri, at kisnemeleri, kus Gtiisleri duyulmaya baglar.
Uzun siire gitse de, ormanin ucu bucagi yoktur. Nihayetinde buradan ¢ikisin olmadigini anlayan
adam, artik ne olursa olsun, diyerek atini birakip arabanin igine yatar. Sabaha kars1 horozun &tiisii
ile uyandiginda ortada ne orman ne de ot yiginlar1 vardir, dahas1 adam kendini kdyiin yakininda
bulur (Giylecitdinov vd. 2001: 19-20). Bu efsanede kara orman; 1ss1z, karanlik ve korkutucu bir yer
oldugu kadar, giinesin dogusuyla birlikte ani bir sekilde ortadan kaybolabilen hayali bir diinyadir.
Ciinkii gece boyunca kara ormandan ¢ikamayan adam, horoz sesleri duyuldugunda ortalikta ne
ormanin ne de Albasti’nin kaldigin1 goriir. Boylece adam, bir yoniiyle karanlik diinyadan aydinlik
diinyaya gec¢mis olur.

Kara ormanda yasayan Bicura da, ormanda kaybolan insanlara musallat olur (Giylmanov
1999: 8). Bunun yaninda kara orman, “Giilgicek” masalinda ubirli kocakarinin; “Ihtiyar Balik¢1”
masalinda devin (Gatina vd. 1999: 111); “Turay Batir” masalinda “kendi bir karis, sakali bes karig”
seklinde betimlenen bir ciicenin yasadigi yerken (Gatina vd. 1999: 279-280); “Onbirinci Ahmet”
masalinda ise cinlerin sarayidir (Gatina vd. 1999: 261).

Tiirklerin inang sisteminde 6nemli bir yer tutan dag, orman, su ve agag¢ gibi tabiat unsurlarinin
iye kategorisinde goriildiigii bilinmektedir. Bu unsurlar canli varliklar olarak algilanmis ve
ruhlarmin olduguna inanilmistir. Tatar Tiirklerinin mitolojisinde de ormanlar, canli varliklar olarak
diistiniilen tabiat unsurlarindan olmus; baz1 yerlerde orman iyesine “Karaurman Babay (Kara orman
dedesi)”, baz1 yerlerde de “Urman hucast (Orman hocas1)” denmistir (Giylmanov 1996: 141).

Kara orman, Tatar efsanelerinden “Bolgar Kalasimifi Korilivi Turunda (Bulgar Sehrinin
Kurulmasi1 Hakkinda)”, “Ak Biiré Iruvi (Ak Kurt Soyu)”, “Yogemes Tavi (Yogemes Dagi)”, “Sak-
Sok Koyé (Sak-Sok Koyii)” ve “Recep Babay Cismesé (Recep Dede Cesmesi)” (Giylecitdinov
2000: 20-21, 39-40, 208, 225, 260) gibi efsanelerde de goriilmektedir. Kara ormanin mitik bir
yapida goriildigi “Sak-Sok Koyii” efsanesinde; bir anne, iki ¢gocugunu “Siz, Sak-Sok olasimiz!”
diye kargislamasi lizerine Sak-Sok adli iki kusa donilisen cocuklar, kara ormana ucup gider
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(Giylecitdinov 2000: 225). “Recep Dede Cesmesi” efsanesinde de dua ile kara ormanin iginden
cesme akmaya baslar (Giylecitdinov 2000: 260).

SONUC

=299  ¢¢

Tatar Tiirklerinde diinya/alem, Tiirk Diinyasi ile paralel sekilde “gokyiizii”, “yerylizii” ve “yer
alt1” olmak tizere {ic katmandan olusmaktadir. Tatar Tirklerinin halk anlatilarindan olan destan,
efsane ve masal metinlerinde kahramanlar; yukari/gokylizii, orta/yeryiizii ve alt/yeralt1 diinyalari
arasinda gelip gider. Anlatilarda canlilarin yasadigi yeryliiziiniin disindaki tiim yasam alanlar1 ise
oteki diinyalardir. Bu diinyalar; “yeralt1”, “su alt1”, “gokylizii” ve “kara orman”dan olugmaktadir.
Yeralti, su altt ve kara orman; “alt diinya” iken; gokyiizii ise “iist diinya”dir. Bunlarin arasinda
yeralt1 ve su alt1 diinyalar siklikla “padisahlik™ seklinde ifade olunur. Tipki ger¢ek diinyada oldugu
gibi bu diinyalarin gérkemli bir yan1 (saraylar, altindan duvarlar gibi), bir padisah1 ve padigahin da
hizmetkarlar1 vardir. Anlatilarda olaylar dairesel bir dongiiyle hareket eder: Yeryiiziinde baslar,
oteki diinyalarda devam eder ve tekrar yeryiiziinde sonuglanir. Oteki diinyalar igerisinde en sik
goriilen diinya, yeralt1 diinyasidir. Bu diinya, birka¢ anlatida “aydinlik” olmakla birlikte genellikle
“karanlik”tir. Ozellikle masallarda “karanlik diinyadan, aydinlik diinyaya gegis” motifi oldukga sik
gecer. Bu gecisin saglanmasi ise, bazen kapi/esik 6zelligi gosteren bir unsur, bazen de yardimci bir
hayvan ile olmaktadir. Bu diinya islevi bakimindan, kahramanin mitik kotii varliklarla (dev, dev-
peri, ubirli kocakart gibi) miicadele ederek kahramanlik vasiflarinin gdsterdigi ve miicadelenin
mutlak suretle galibiyetle sonuglandig1 zorlu bir sinav bir yerdir.

Kara orman, anlatilarda her ne kadar ayr1 bir diinya olarak ifade edilmese de goriiniisii ve
islevi acisindan bir diinya hiiviyetini gosterir. Agaclarinin, bir varligin ge¢mesine imkén
vermeyecek kadar siklikta oldugu kara orman, cok uzaklarda hatta bazen insan ayaginin bile
basmadig1 bir yerdedir. Karanlik olmasi, mitik kotii varliklarin yagam alani1 olmasi ve kahramanin
miicadeleleri agilarindan yeralt1 diinyasiyla aynilik gosterir. Ancak yeralt1 diinyasinda oldugu gibi
her zaman miicadele yeri olmayabilir. Nitekim bazi anlatilarda sadece sirli/esrarengiz bir yer olarak
goriiniir. Islevi bakimindan bazen yeralti diinyasiyla 6zdes olmakla birlikte, bazen de yeralt:
diinyasina gecis yeri olarak bir kapi/esik 6zelligini gosterir. Anlatilarda goriilen su alt1 diinyasi da,
islevi bakimindan yeralt1 diinyasina benzerdir; fakat bu diinya, yeralti diinyas1 kadar korkutucu
degildir. Su alt1 diinyasi, efsanelerde suyla baglantili mitolojik varliklarin bir yasam alanmi iken,
destan ve masallarda farkli tiirden varliklarin (dev, fare gibi) da yasam yeri olabilmektedir.
Kahraman, bazen burada yasayan su kiziyla evlenir, bazen de degerli bir seyi aramak i¢in indigi su
altinda rastladig1 bir kapidan gecer ve burada yasayan varliklarla miicadele eder. Bir¢ok anlatida
miicadele yeri olmasi yoniiyle islevi bakimindan yeralti diinyasina yaklassa da, kahramanin bu
diinyada yasamay1 denemesi ve buraya ait bir varlikla evlenmesi agilarindan yeryliziiyle de yakinlik
gosterir. Ustteki tek diinya olan gokyiizii ise, diger diinyalar kadar anlatilarda yaygin gériilmez.
Yeralt1 ve su alti padisahlig1 gibi “gdk padisahligi” diye bir diinyadan bahsedilmese de olaylar
bazen gokte yasanmaktadir. Gokyiizlinlin kahramanmm miicadelesine sahne olmasina pek
rastlanmasa da, gége yakinlig itibariyle gokyliziinii isaret ettigini diigiindliglimiiz daglarda olaylar
sikca gecer. Ozellikle Kaf Dag1; uzakligi, olaganiistii varliklart ve sinav yeri olmasi gibi mitik
yonleriyle belirgindir. Ayrica efsane ve masal metinlerinde bahsi gegen Giines, Ay padisahligi da
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ozellikleri itibariyle bir diinya olup, gokyliziine ait gok cisimleri olarak yine gokyliziinii
sembollemektedir.
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