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Ozet

Kaynagini halkin tarihinden, kiiltiiriinden, hatta yasadig1 cografyadan alan halk inaniglari, bir
milletin kimligini ve karakteristik 6zelligini belirleyen en 6nemli faktdrlerdendir.

Tatar halk edebiyatinda mitolojik varliklarla ilgili mitler, genelde nesir seklinde yazilan, iyeler
ve olaganiistii yaratiklar hakkinda olusan eserlerdir. Onlarda, insanlarin orman yaratig1 Siirdle, suda
yasayan yaratiklar Su Anasi, Su Atasi, Su Iyesi, evde yasayan Ev Iyesi, Bicura ve katledilmis insanlarin
ruhu olduguna inamlan Orék (Hortlak) gibi mitolojik varliklar ile “karsilasmas1” anlatilir.

Tatarlar, en eski devirlerde yarattiklar1 mitolojik varliklar ile bugiin de “i¢ i¢e yasamakta” ve
onlar1 edebi eserlere konu almaktadirlar. Bu inang Tatar Tirklerine kendilerini evrenin bir pargasi olarak
algilamaya yardim etmektedir.

Anahtar kelimeler: Tatar, Mitoloji, Tatar halk edebiyati, yaratiklar.
SOME MYTHS AND BELIiEFS AMONG TATARS RELATED TO MYTHOLOGICAL
CREATURES

Folk beliefs, which are originated from the history, culture and even the geography over which a
certain group of people live are of the most important factors which identify the identity and
characteristics of a nation.

Mythological works about mythological beings in Tatar folk literature are usually written in
prose, describing supernatural creatures and spirits. What is narrated in them is the people’s “encounter”
with Siirdle, the creature living in woods, Su Anasi, Su Atasi, Su Iyesi, other beings living in water, Ev
Iyesi and Bicura, the creatures living at home, and Ordik (Ghost), which is believed to be the soul of
murdered people.

Even Today, Tatars live with the mytological beings which they created in ancient times, hand
by hand and they include them in their literary works. These kind of belives help Tatars feel themselves
as a part of the universe.
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MHUPOJOI'NMYECKHUE PACCKA3bI U BEPOBAHUS TATAP

Pestome
Hapopsbie BepoBaHus, OepyIlre CBOM UCTOKH C HE3alaMsATHBIX BPEMEH, KOTJIa €Il UCTOPHS U
KyJIbTypa JIF000ro Hapoia TOIBKO TOJIbKO (hOopMUpOBAJIACh, M HOCAIIAss OCOOCHHOCTH TOM reorpaduu, rie
9TOT HAapoA TMPOXKHUBACT, OBUIM OCHOBHBIM (AKTOpOM B (POPMHPOBAHMH €T0 HAHUOHAIBHOW
CaMOOBITHOCTH.
Mudonornyeckie pacckasbl WM OBUIMYKH, KaK WX YacTO HA3bIBAIOT, B TAaTAPCKOM YCTHOM
HapOJHOM TBOPYECTBE — 3TO OOBIYHO MAJIEHBKHE MO O0BEMYy MPO3aMYECKHE MPOU3BEACHUS O TaKUX

" Bu makale bilig dergisinde (Giiz 2007/ say1 43, s. 1-32) yayinlanmustir.



Mudonormueckux cymecrsax kak Ilypane (Jlemmit), Cy Awnacer (Bonsmas), Hopm usce, Buuypa
([omoBOIA) 1 1p., KOTOPBIX PACCKA34YHK SKOOBI HEYAsTHHO “BCTPETHII” HAa CBOEM ITyTH.

Tarapbl ¥ cerogHs NPOAODKAIOT JENUTh IMPOCTPAHCTBO C ITHMH CO3JAHHSIMH HAapOAHOU
(hanTa3uM U ¢ JHOOOBBIO OEPYT MX B FEPOU CBOMX JIMTEPATYPHBIX MPOU3BeAcHUN. Buaumo, 3Ta Bepa naer
TaTapaM BO3MOXKHOCTb YyBCTBOBATh ce0s Kak eIMHOE LeJ0e ¢ OKPYXKAoLeil Hac mpupoaoil u yacTuien
BCEJICHCKOTO pa3zyMa.

Knrouesvle  cnosa: Tatapel, MH(ONOTUs, TAaTaPCKOE YCTHOE HAPOAHOE TBOPYECTBO,
MH(}OJOTHYECKUE CYILECTRA.

GIRiS

Kaynagi halkin ¢ok eski ge¢misinden, kiiltiiriinden, hatta yasadigr cografyadan alan halk
inaniglari, bir milletin kimligini ve karakteristik 6zelligini belirleyen en onemli faktorlerdendir. Animizm,
fetisizm ve samanizm gibi sistemlerin izlerini tasimakta olan inaniglar, her seyden once bir halkin en
erken donemlerinde ortaya ¢ikan disiince seklini, c¢evre, doga ile olan ananevi baglarin
gostermektedirler. Biitiin halklarda mevcut olan mitolojik yaratiklarla ilgili mitler ve inaniglar ise tiplerin
esrarengizligi ile biitiin halklarin mitolojisinde 6zel yere sahiptirler.

Tatar halk edebiyatinda mitolojik varliklarla ilgili mitler, genelde nesir seklinde yazilan, iyeler
ve olaganiistii yaratiklar hakkinda olusan eserlerdir. Onlarda, insanlarin orman yaratig1 Siirdle, suda
yasayan yaratiklar Su Anast, Su Atasi, Su Iyesi, evde yasayan Ev Iyesi, Bicura ve katledilmis insanlarin
ruhu olduguna inanilan Ordk (Hortlak) gibi mitolojik varliklar ile “karsilasmasi” anlatilir. Bu gibi
hikayelerde gecen olaylar gergeklerden ne kadar uzak olursa olsun, onlar her zaman insan hayatinda yer
alan bir vaka olarak anlatilirlar ve dinleyenler de onlar1 genelde gergek olarak kabul ederler. Ayrica,
sOyleyen kimse karsindakileri sozlerine inandirmak i¢in “Kendim gordiim” veya “Bizim koyden biri
gormiis” gibi climleler kullanip, olup gegen olaya sahitleri de gostermeye ¢alisir. Tatar bilim adami Dr.
Galimcan Giylmanov’un (1996: 6) fikrine gore, iyeler ve kara ruhlar insanoglunu genelde yalniz oldugu
zaman, kalp gozii acildig1 bir anda, korumasiz, caresiz, oksiiz, efkarl ve sikintili donemlerde yakalarlar.
Giiniimiizde bu mitolojik varhiklarn bircogu (Siirdle, Kir Iyesi, Dag Iyesi, Degirmen Anasi, Albasti,
Obur, Su Anast) inamrhigini kaybetmeye yiiz tutmus olsa da Tatar Tiirkleri bazilarinin (Ev Iyesi, Bigura,
Ahir Iyesi, Ordik, Hamam Iyesi) varligina bugiin de inanmaya devam etmektedirler.

Tatar Tirklerinin mitolojik hikayeleri hakkinda ilk bilgi 1875 yilinda Budapeste’te yayinlanan
Macar bilim adami Gabor Balint’in “Kazani-Tatar Nyelvtanulmanyok. I.Fiizet. Kazani-Tatar Szovegek”
(1875: 60) adli kitabinin “Keresen Tatarlarimin Inandiklar: Mitolojik Varliklar” bdliimiinde verilmistir.
Macar bilim adanunin tespitine gore, Keresen Tatarlar' Ev Iyesi, Ahir Iyesi, Su Iyesi, Orman Iyesi,
Siirele, Albasti ve Obur gibi yaratiklarin varligina inanirlar.

1880 yilinda Kazan’da Tatar ceditgi bilim adami, yazar Kayum Nasiyri’nin Rus dilinde “Kazan
Tatarlarmin Hayatinda Islam Etkisi Disinda Kalan Inanglar ve Orf-Adetler” adli makalesi yayinlaniyor.
Bilim adami bu eserinde (1880: 241-270) ilimde bir ilk olarak, Tatar halk masallarinda sik rastlanilan
Ejdarha, Yuha, Diyii (Dev) gibi olaganiistii yaratiklar tahlil ediyor ve halk inanglarinda yaygin olan
Albasti, Orik, Bicura, Siirdle, Oy lyesi, Abzar Iyesi gibi mitolojik yaratiklar hakkinda bilgi veriyor. Tatar
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Mitleri ile ilgili daha bir 6nemli kaynak da 1910 yilinda Yakov Koblov tarafindan yazilan “Kazan
Tatarlar1 Mitolojisi” adli kitaptir. Bu eserinde yazar, mitolojik hikayelerin artitk sadece yaslilarin
hafizasinda korunup gencler tarafindan 6nemsenmediginden yakinmakta ve Kayum Nasiyri kitabinda
verilen semaya gore arastirmaktadirlar. Ama su gergegi de sdylemek gerekir, mitolojik yaratiklara Y.
Koblov tarafindan tahliller daha dolu verilmektedir. Ayrica bu hizmet, derlenen hatiralarca daha
zengindir: bu kitapta toplam 15 tane mitolojik hikaye yer almistir.

1913 yilinda Y.Koblov eserinin iyeler ile ilgili kism1 Tatar Tiirk¢esine ¢evrilip “Af” dergisinde
yaymlanir. 1917 yilindan sonra artik mitolojik varliklarla ilgili arastirmalara pek rastlanmaz. Gegen asrin
80’li yillarinda ise bu konu iizerine L. Cemaletdinov, R. Ahmetcanov, S. Semsi gibi bilim adamlari
calisti. Ayrica 1996-1999’11 yillarda Kazan’da yukarida andigimiz Dr. Galimcan Giylmanov tarafindan
iki ciltlik “Tatar Miflar1” (“Tatar Mitleri”’) adl kitap yayinlandi. Bu kitapta ele aldigimiz konu ile ilgili
¢ok zengin malzeme bulunmaktadir ve biz bu makaleyi yazarken genel olarak bagka kaynaklardan ziyade
daha fazla bu iki ciltlik kitaptan yararlandik.

Mitolojik yaratiklar, Tatar halk edebiyatinda al¢ak ruhlar, kara ruhlar, sihri varliklar olarak
adlandirilip gesitli gruplara boliinerek arastirilmaktadirlar. Fakat biz Kayum Nastyri (1974: 45) izinden
mitolojik yaratiklari iki ana kolda incelemeyi uygun gordiik:

1. Yer iistiinde yasayan yaratiklar; 2. Su altinda yasayan yaratiklar.

Y.Koblov da buna benzer gruplamayi tavsiye etmekte fakat bilim adami bu konuda biraz daha
ileriye gitmis ve yerde yasayan varliklar1 evde, tarlada, kirda, ormanda yasayan yaratiklar olarak
incelemistir. Bu yiizden biz kendi arastirmamizda Y.Koblov’un tavsiyesine de uymaya galistik.

Tatar mitolojisinde yer alan mitolojik varliklar1 genelde iyelere ve kara ruhlara ayrilmis vaziyette
buluyoruz. Peki, iyeler ve kara ruhlar arasindaki benzerlik ve fark nedir? Neden bazen aymi mekanin
(meseld, evin, ormanin) hem iyesi hem kara ruhu olur?

“Yiiksek mitoloji”ye ait olan Tanr1 ve onun yardimcilarindan farkli olarak “al¢ak mitoloji”
vekilleri olarak algilanan iyeler hakkinda olusan inanglar, Tiirk mitolojisinde kokleri ile cok eski devirlere
uzanmaktadirlar. Meseld Altay Tiirklerinde bdyle bir mite rastlamaktayiz: Yer alti Tanris1 Erlik Gokten
kovuldugu zaman, onun ile beraber yere bir siirli hizmetgisi de dokiiliir. Suya diigsenler su iyeleri, daga
diisenler dag ve tayga iyeleri olarak bilinmeye baglarlar. Eve diisenlerini de ev iyeleri olarak kabul
ederler. Tatar Tiirklerinde bu tiir mitler korunmanmug fakat Tatar inang sisteminde de c¢esitli yerlerde
yasadiklarina inanilan bir grup iye vardir: Su lyesi, Cesme lIyesi, Yer Iyesi, Orman Iyesi, Tarla iyesi, Dag
Iyesi, Yol lyesi, Ev lyesi, Ahir (Kiler) Iyesi, Hamam Iyesi vb. iyeler, kutsal ruhlar olarak bilinirler ve
doga ile siki bir iliskide izlenirler. Onlar, “yasadiklar1” mekanlar1 kétii ruhlardan, afetten koruyan ve
insanlara da yoldas, yardimct olan varliklar olarak bilinirler. Zaten insanlar da onlara sayg1 duyarlar, cogu
zaman bu iyeler ile i¢ ice “yasadiklarina” inanirlar, onlarin “bulundugu” yerleri temiz tutmaya caligirlar.
Ayrica insanlar, iyelere gesitli bagislarda da bulunurlar: Su, ¢esme gibi mekanlarda yasadigina inanilan
iyelere sag teli, elbiseden alinan ip, madeni para gibi “kurbanlar” atarlar; Yer ve Kir Iyelerine sonbaharda
hasat toplandig1 zaman mutlaka pay birakmaya calisirlar; Ev Iyesine adayip sadaka verirler vb. Fakat

insanlar, bu iyelerin zaman gecince kotii niyetli varliklarin ellerine diistiigline ve dogaya, canlilara,
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insanlara ziyan vermeye basladiklarina da inanirlar. Bu yiizden sonraki devirlerde iyelerden korkmaya
baglarlar.

Sibirya Tatarlarinda ise iyeler, alcak ruhlar olarak algilanirlar. Yakutlarda iyelerin yerini /¢¢i ler alir.
Buryatlarda Ejen, Mogollarda Edzen. Orta Asya Tiirklerinde iyelere zaten nadir rastlanir. Onlarin yerini

genelde bagka ruhlar alir: Kutsal olanlar “Ata”lar, “Baba”lar, “Pir”ler, algak olan ruhlar da, cinlerdir.

1. YER UZERINDE YASAYAN MIiTOLOJiK VARLIKLAR

Cir lyiise (Yer Iyesi): Yer Iyesi, bircok Tiirk boyu igin ortak bir varlik sayilabilir. Insan nerede
yasarsa yasasin hep kendisinin topraktan var olduguna inanmis, bu ylizden Yer Ana’ya 6zel saygi
gostermistir. Topragi verimli hale getirme kutsal is sayilmistir. Yer, toprak, erkekler tarafindan
“tohumlandirilmis” (tohumu topraga erkekler atmis) ve bu ugrasin sonucu olarak toprak bol hasat vermis,
yani “dogurmus”. Anlasilan, yer bir ana vazifesine yiikklenmis. Bu yiizden toprak, yer, kadin cinsinden
sayilmis ve ona saygi ile Toprak Ana, Yer Ana demiglerdir. Tatar Tiirkleri mevsimlerle ilgili gelenekleri
yerine getirdikleri sirada da (meselda Qarga Botgqasi: (Karga Lapasi) bayrami sirasinda) Toprak Ana’ya
sayg1 ylziinden kardan agilan yerlere lapa serperlermis. Ayrica Tatar Tiirklerinde Yeri, Topragi koruma
adeti de olmus. Meseld yaz mevsiminde, 25 Haziran’dan 5 Agustos’a kadar devam eden asir1 sicaklarin
ilk haftas1 Tatar Tirklerinde Ayaw Atnasi (Koruma Haftasi) olarak adlandirilir. Bu donemde doga hasadi
dogurmaya hazir oldugundan dolayi, dogay1 incitmek (topragi sivri uclu nesneler ile kazmak, agaglar
yikmak, kurban kesmek vb.) yasak olmustur.

Insanin topraktan var olmasi, toprak ile i¢ i¢e yasamasi, dliince de topragm kucagmda yok
olmasi kadim insanlar1 son derece etkilemis olsa gerek. Toprak gizli bir giice sahip olmus ve insani hep
kendine c¢ekmistir. Toprak ile biliyli de yaparlarmis (meseld mezar topragi ile Sliimii ¢ekme, evin
temelinden toprak alarak bu eve sahip olan nesli kurutma, insanin ayak altindan toprak alip onun giiciine
zarar getirme vb.) Birgok Tiirk boyunda “yiiriidiigiin yolda topragin olayim” gibi bir ibare de vardir.
Degerli, aziz insana bugiin de Tiirkler “ekmegim, topragimsin” derler.

Vatanindan uzakta, gurbette kalan insana vatanindan toprak getirme gelenegi de mevcuttur.
Gurbette kalan insanin birgogu son vasiyeti olarak 6z vataninda, dogdugu topraga verilmek istedigini
soyler. Bu yiizden Tatar mitolojisinde bir¢ok iyeler arasinda Yer Iyesi’nin de olmasi, onun kutsal bir
varlik olarak algilanmasi son derece dogaldr.

Tiirkiye Tiirkleri Yer lyesine Tarla Bekgisi derler. Karagay-Balkar Tiirklerinde bu Iye Cer Iyese,
Cuvaslarda Nras Amase, Yakutlarda Aan Darhan Hotun olarak bilinir. Tatar Tirklerinde yasayan bir
inanca gore Yer Iyesi kir sach kocakari suratinda olur ve Uruk agacinda yasar. Yazin agaglar iste bu
kutsal ruhun Erdkd-Cerdkd adli yavrularinin solugundan yeserirmis (Giylmanov 1996: 111).

Yer Iyesi, genelde tarlalarda bulunur, onlarin sahibi olarak bilinir ve bu yiizden Yer Iyesini Basu
Anast (Tarla Anas1), Basu lydse (Tarla Iyesi) diye de adlandirirlar. Kazan civar1 kdylerinde Yer Iyesi ne
Aris Anasit (Cavdar Anasi) da demigler. Tahillarda goziiken bir hastaligin Aris Anast Hastaligr olarak

adlandirilmast da bu mitolojik varlikla ilgili ortaya ¢ikmis olmali. Yeri ile zayif ve ¢ignenmis gibi



goziiken ekinlere halk dilinde Aris Anasit Izleri denilir. Bu yerde yetisen cavdari toplaylp ondan un
ogiitmek yasak olmustur. Onu toplayip tarla kenarinda atese vermeyi uygun goriirlermis.

Yer Iyesi ile ilgili alim F.Bayazitova (1995: 134) Cupreli ilgesinde yasayan Tatarlardan sdyle bir
hatira derlemis:

“Oraga gittigimizde annem atin oniine gecip her seyden dnce Yer Iyesi’ne selam verirdi: “Biz
geldik, Allah isterse, siz de yardima gelin” derdi. Yemek molas1 zamaninda da “Bize yardima gelenler,
buyurun, yemege de gelin” diye Yer Iyesi 'ni soframiza davet ederdi. “Yer lyesiz olmaz!” derdi annem...”.

Tarla isleri ile ugrasan Tatar Tiirkleri, Yer [yesi nin génliinii almadan bol hasat alacaklarina ve
kendilerinin bu tiir isleri yapacak kadar saglikli ve kuvvetli olacaklarma inanmamislardir. Tarlada orak
isleri bittikten sonra ayagin okgesi ile yere vurarak “Yer, yer! Alt1 atlik kuvvet ver !” veya “Yer, yer! Alt
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araba ¢avdar ver, ig atinin giiciinii ver!” diye tekrar etmeleri, orak¢i kizlarin ve kadmnlarin da yerde
yuvarlanip, “Yer, bana giicimii geri ver” gibi dilekte bulunmalari (Méhdmmatcanov 1982: 50-53) buna
delildir. Tatar Tiirklerinde Yer Iyesi ne yumurta ile sayg1 gdsterme toreni de vardir:

Bu yilg1 ¢dciildr Bu yilki tahillar

Qotl mobdrdk bulsin, Kutlu miibarek olsun,

Tormusg tiigdrdk bulsin;  Hayat eksiksiz olsun,

Mal-tuvarlar da artsin,  Mal-davarlar da artsin,

Tay qolinnar da ¢apsin, Tay kulunlar da kossun,

Igenndirebez uiisin, Ekinler de bol olsun,

Kiikdy kebek tug bulsin,  Yumurta gibi tok olsun,

Yozebez, kiifielebez Yiiziimiiz ve gonliimiiz

Kiikdy kebek aq bulsin! ~ Yumurta gibi ak olsun!

Kadim insanlar yere tohumlar1 atmadan 6nce bu sozleri soyleyerek ekin ekilecek yerde yumurta
yuvarlatirlarmis. Bazen yumurtalar1 tohumlarla beraber topraga atarlarmus. flging olan, bu térenin diz
{istii uygulanmasidir. Kadim insanlar, Yer Iyesi nin 6niinde diz ¢okmiislerdir.

Mahmut Kasgarli’nin “Divanii Liigatit-Tiirk” (1072-1074) sézliigiinde Yer Iyesi nin rizasim alma
toreni Kefsan diye aniliyor. Bu kelimenin anlamini yazar, “Orak igleri bittikten sonra Yerin rizasint almak
i¢in getirilen bugday ya da erzak” olarak vermis. G.Giylmanov (1996: 113) Eski Tiirklerin bazi tahillar
kutsal gordiiklerini diisiinmekte ve buna delil olarak Eski Uygur yazilarinda rastlanan “Onun (Yerin)
rizaligmi alma rizki, yesil bezelyedir”, “Onun rizasmi alma rizki, piringtir”, “Onun rizasini alma rizki,
daridir” gibi deyimleri getirmektedir.

Eskiden Tatar Tiirklerinde Yer Ana’ya saygi gdstermenin bir yolu daha varmis: “Egri yumurtasi”
toreni. Sabana ¢iktiklari zaman topraga agac kabugundan yapilan kovadan ilk tohumla beraber, bugdaylar
yumurta biiytikliigiinde yetissin ve uglari tok olsun dilegiyle topraga pismis yumurtalar atarlarmig. Bu
yumurtalar1 sonra g¢ocuklar toplayrp yermis. Bir tanesini de Yer [yesi icin topraga gomerlermis
(Bayazitova 1995: 7-10).

Keresen Tatarlarinda Yer Iyesi’nin rizasim alma térenine Qorman veya Qorman Tavugu derler.

Bu gelenegi nehir kenarinda uygularlar. Kesildigi kurbana gore bu gelenege Ag Balig (Ak Balik)
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Qormant, Tawiq (Tavuk) Qormani, Sariq (Koyun) Qormani, Ugez (Okiiz) Qorman: da derler. Keresen
Tatarlarinin, orak isleri bittikten sonra Yer Iyesi’nin rizasmi almak icin bir tavuk kesip, onun basini
topraga gomiip kalan kismini pisirip ailece yedikleri de bilinir.

Tatar Tiirklerinde Yer Iyesi ile ilgili inanglar da vardir. Mesela birileri yere diisiip elini ayagim
incitirse, Yer Iyesi'nden merhamet aramak igin bu yere yag, tuz, yumurta gibi yiyecekler atarlar, demir
bir nesne (igne, ¢ivi) veya insanin boyu kadar ip gomerler. Ayrica bu sirada biiyii sozleri de kullanilir.

Bulgar-Tatar Tiirklerinde yalan yemin i¢gmek, yemini bozmak, verdigin sdzde durmamak,
diinyada olan en biiyiik giinahlardan sayilirmis. Bu gibi giinah1 yapmis insanlar1 yerin kaldiramayacagina,
onlart Yer Iyesi’nin yutacagma inanirlarmis. Bu yiizden “Yer yutsun!” gibi beddua da en kotii
beddualardan sayilirmis.

Qir iyisi, Yapanay (Kir iyesi): Kir [yesi, Yer Iyesi’ne gok yakin bir varliktir. Onlarm dis
goriiniimiinde bir fark olmasaydi, bu iki iye ayni tip olarak da kabul edilebilirdi. Tatarlar, Kir Iyeleri’nin
(onlar ¢ogul olarak da algilanirlar: ne kadar kir varsa hepsinin iyesi de farklidir) uzun elli, uzun parmakl,
piitiir yiizlii yarim aga¢ yarim kisi kiliginda olduguna inanirlarmus. Kir Iyesi genelde kirmn ortasinda
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biiyiiyen yalmz agacta veya calida “yasarmus”. Iste bu yiizden ona Yapanay (yapan kelimesi Tatar
Tiirkgesinde sakin, kdysiiz kimsesiz alan anlamina gelir) da derler.

Kur Iyesi’nin temel vazifesi, kira goz kulak olmak, ekinleri korumak, insanlara kir islerinde
yardim etmektir. Ayrica o, kirda ¢ukurlu yerlerde uyuyakalan veya felakete ugrayan insanlarin hayatini da
kurtarirmis. O onlar1 isimleriyle ¢agirip uyandirirmug. Ekinleri de yangindan Kir [yesi kurtarirmig. Alev
ekinlere dogru uzaninca Kir lyesi riizgar ters tarafa iifletir ve boylece alev ekinlere dokunmadan obiir
tarafa gegermis.

Kur Iyesi, ekin icine girip yuvarlanmay1 da ¢ok severmis. Ekin i¢inde bu gibi ¢cignenen yerleri
goriince koylii insanlar hala: “Kuir [yesi ‘nin isi bu... ekinler bol olacaga benziyor” derler. Bir de, ellerinin
uzun olmast sonucu Kir Iyesi gdge uzanip yagmur bulutlarmi kendi kiri, tarlast iizerine ¢ekip getirir ve bu
bulutlar1 avucglarinda sikarak yagmur yagdirirmigs. Komsu kirlarin iyeleri kendi kirlarina yagmur
yagdirmak isteyince de bunlar arasinda kavga ¢ikarmis (iste simsek de bundan dolay:r gézikiirmiis!).
Uzerine hep yagmur yagdig bir kir hakkinda da “Iyesi giiclii galiba, geng olmal1” derlermis.

Eskiden insanlar, Kur Iyesi 'nin kira sahiplenmesini istedikleri zaman, o kirmn ortasina yalmz agag
dikerlermis. Penza Tatarlarinda® Kir Iyesi ‘ne hatta tapmuslardir. Nadir olsa da bu gelenege giiniimiizde de
rastlamaktayiz. Ona, “kir kurban1” derler ve o, kir isleri bittikten sonra yerine getirilir. Birkag¢ aile bir
araya gelip koyun satin alir ve dagin basindaki agacin dibinde kurban keser ve biiyiik kazan asip lapa
pisirir. Sonra herkes beraber hasadin bol olmasini isteyerek dua eder ve pisen lapanin tadina bakar. Sonra
da oyunlar oynanir. Bu gelenege Karagay-Balkar Tiirklerinde de rastliyoruz. Mordva Tatarlart® ise Kir
Iyesi’nin erkek cinsinden olduguna inanirlar ve ona Kir Atas: derler. Onu razi etmek icin kira bagaklar,

ekmek kiriklar1 serperler ve kirin basinda “kir sakali” diye anildigi bir demet bicilmeyen ekin

% Tataristan’dan Giiney Dogu’ya dogru, Penza sehri ve civarinda yasayan Miser Tatarlar1.
3 Rusya iginde, eskiden Bulgar Devleti, Altin Ordu ve Kazan Hanhigi’na ait olan topraklarda, artik Tataristan’a
komsu Mordova Ozerk Cumhuriyetinde yasayan Tatarlara verilen ad.



birakirlarmis. Bu “kir sakallari”na degisik isimler verilir: Tawlig (Daghk), Cir Olese (Yer pay1), Cir Bay
(Yer Beyi). Gordiigimiiz gibi, Mordva Tatarlar1 da kirt canli biri olarak algilamislar, bu yiizden de onun
sakali (bir demet bicilmeyen ekin), agzi (kira, tarlaya gotiiren dar yol), kirpikleri (kirin orta yerinde
ozellikle dikilen iki karama ya da mese agaci) vb. olduguna inanmslar. Kirin orta yerindeki ¢ukur gibi
oyuk yerleri de siirmeden birakirlarmis: onlar da kirin “gdzleri” imis. Kuraklik yillarda veya yaz sicaklar
bastirinca bu “gozlerden” su ¢ikacagina ve bu sekilde, ekin kirinin susuzluktan istirap ¢ektigini géren Kir
Iyesi’nin aglayacagina inanmuslar (Giylmanov 1996: 120).

Kir Iyesi’nin ki1 terk etmesi, kir ortasinda yalniz biiyiimekte olan agacin birdenbire
kurumasindan belli olurmus.

Qoriq, Taw Iyise (Dag Iyesi) Tatarlarin yasadig1 bazi daglik yorelerde (Ural’da, Orenburg’ta)
saygideger ihtiyarlara bugiin de gorig diye seslenirler. Bazen, ¢ok nadiren bu kelimeyi sert huylu
ihtiyarlara da kullanirlar. Eski Tiirk ve Fin-Ugor kabileleri dilinde bu kelime Yer ve Dag Lyesi’ni de
bildirirmis. Tatar Tiirklerinde giiniimiizde de “Qoriql il, gorkemli il”, “Qoriql yerin sihhati ¢ok™ gibi
deyimlere rastlanir.

Korig kelimesi, Eski Tiirk¢e’de “dag deligi” anlamima da gelmis. Dag iyesi Korig hakkinda da
zaten dag kovuslarinda, yer deligi olan kuyularda yasar derler. Bilim adamlarinin tespitine gore, Tiirkleri
etkileyen Siimer uygarliginda da qur kelimesi “dag”, “dagli iilke” anlaminda kullanilmis (Giylmanov
1996: 117).

Tatar halkinda Dag Iyesi hakkinda birgok efsane korunmustur. Onlardan biri, Baskurdistan’da
bulunan Yegdmes dagi hakkindadir:

“Eskiden Yegédmes dagi daha yiiksek olup kimse onun tepesine ulasamazmis. Bu dagin
tepesindeki golde bir disi ordek ile erkek ordek kihiginda Dag Iyeleri yasarms. Onlar sabahleyin bir
yerlere ugup giderler ve aksam iistii geri doniip biitiin gece gdlde ylizerlermis. En usta avcilar bile nisana
alip onlara oklarini degiremezmis.

Gel zaman git zaman bir giin Rizvan adli bir yigit bahadirligin1 gostermek istemis ve safak
sokiilmeden daga yol almis. Fakat daga ¢ikmasi ¢ok zormus: ayagina sarmasik otlar sariliyor, gegilmez
calilar yolunu kapatiyor bir de goz agtirmayan riizgar esiyormus.

Yigit yigitligini etmis, aksama dogru nihayet dagin tepesine ulagmis ve masmavi golii goriip
hayran kalmis. O an gole ordek ¢ifti donmiis ve yigit okunu alip disi 6rdegi vurmus. Erkek 6rdek bunu
goriince Rizvan’in bas ucunda bir miiddet dondiikten sonra tas kiyiya carparak canma kiymis. Yigit,
avladig 6rdegi sirtina asip evine donmek i¢in yola diismiis.

Aniden karanlik firtina kopup calilarin koklerini sokmiis, dagi sarsmis. Yigit ¢ok korkmus,
arkasina doniip bakinca, géliin birden kayboldugunu ve onun yerine biiyiikk bir ugurumun olustugunu
gormiis.

Eve gelince yigit 6rdegi kazana atmis, fakat drdek bir tiirlii pismiyormus. Ug giin ve iic gece

kaynatmiglar bu 6rdegi kazanda ama gene de pisirememisgler. Sonunda onu atmak zorunda kalmuglar.



Boylesine, dag iyesiz kalmis. O glinden bu giine Yegémes dagi her giin biraz daha ¢okmekte ve
algalmaktayms.” (Giylmanov 1996: 118)

Bu efsaneden goriiyoruz ki atalarimz Dag Iyesi’nin totem kus (burada: yaban érdegi) kiliginda
oldugunu diigiinmiisler. Ayrica 6rdek, Tatar mitolojisinde yerin yaratilis1 ile ilgili efsanelerde de temel
kahramandir. Bir efsaneye gore ordek, Ebedi Derya dibinden lagim-balgik ¢ikarip karayr olusturmus.
Ikinci bir efsaneye gore 6rdek ufak taslar gikarip daglari kiylar1 olusturmus.

Tiirk mitolojisinde Dag Iyesi nin yerini zaman gectikce Fars Mitolojisinden giren Devler almaya
baglar ve onlar her seyden dnce yer altina ve daga gomiilen hazinelere sahip ¢ikan tipler olarak bilinirler.

Urman lyise (Orman yesi) Bazi1 yorelerde Orman Iyesi’'ne Qarurman Babay (Karanlik Orman
Dede) derler. Bazen de Urman Hucas: (Orman Sahibi) derler. Ormandaki agaglara, calilara, bitkilere,
hayvanlara kuslara sahip ¢ikan bu mitolojik varlik hakkinda Tatar Tiirklerinde c¢ok giizel efsaneler
korunmustur.

Orman Iyesi, ormandaki en yash en giizel mese agaci kiliginda olurmus. Bazen o, ormanda gezer
ve keyfi yerinde oldugu zaman kalin sesle sarki sdylermis fakat onun en 6nemli gorevi, her sene agaglarin
tomruguna halkalar eklemektir. Orman Lyesi, kimseye goziikkmeden agaclara o halkalar1 ekleyip durur,
cani sikildig1 zaman da agag¢ govdelerine degisik resimler ¢izermis.

Sibirya Tatarlari, Orman Iyesi’ni bembeyaz sach, kir sakalli uzun boylu bir ihtiyar olarak
tanimlarlar. Eline uzun sopa alip sa§ omzundan sirtina ¢anta asmis yiizii nur sagan bir ihtiyar olarak
bilinen bu ye, insanlara asla ziyan vermez, tersine yoldan sasiranlara yol gosterir ve en énemlisi ormani
afetten korurmus.

Orman Iyesi’nin torunu, Orman Kizi’dwr (Tafigulpan da derler ona). O, kaym kiliginda olurmus.
Orman Kizi, genelde omzuna yesil sal Ortmiis, lizerine riizgardan daha hafif elbise giymis ve basina
ciceklerden oriilen ¢elenk takmis beyaz yiizlii neseli bir kiz olarak tasvir edilir. Ayrica o da dedesi gibi,
yolunu sasiran insanlara ve evcil hayvanlara kdy yolunu gosterir, ormanda safak sokiilmeden gezmeyi
severmis.

Fakat Tatar inang sistemine gore ormanda, Orman Iyesi ve Orman Kiz: gibi iyi niyetli varliklarm
disinda, insanlara zarar veren algak ruhlar da “yasamaktadir”. Mesela, Siireli gibi.

Siirdle adl1 mitolojik yaratig1 Tatarlar, onlara daha kii¢iikken anne babalari ve nineleri tarafindan
okunan biiylik Tatar sairi Abdullah Tukay’1n siirsel masalindan tanirlar:

Ndrsd bu, gagqinmi cenme? Yd rikme, ndrsd bu? Nedir bu, kagak mi cin mi? Ya hortlak mi nedir bu?
Qot o¢arliq bik kilessez dlld nindi ndrsd bu! Urkiitecek ¢ok da cirkin belirsiz bir seydir bu!
Borni kdp kikre bogelgdnder timam qarmaq kebi, Burnu tamamen biikiik, egri sanki olta gibi

Toz tiigel qullar, ayaqlar da botaq-tarmaq kebi.  Diiz degil kollar, ayaklar budaklanmus dal gibi.
Yaltirty, yalt-yolt kildder e¢kd batqan kiizldre, Parlyordur yaldiz gibi ice batan gozleri,

Qot ocar kiirsdn dgdr tonld tiigel kdndezldre. Korkarsin gorsen eger gece degil giindiiz bile.

Yap yalangag, ndp ndzek, likin kese tosle iize;  Ciplak, incecik fakat insan gibi boyu bosu,

Urta barmaq buyligi bar marigayinda miigeze. ~ Orta parmak kadar boyu alninda var boynuzu.

* Makale i¢inde Tatar Tiirkcesi’nden gevireler bize aittir.



Tatar halk inancina gore Siirdle, aym Orman Iyesi gibi karanlik ormanda yasar ve dig goriiniimii
ile insanlara benzermis. Fakat agaclar gibi uzun boylu, uzun kollu, parmaklar iki-ii¢ argin uzunlukta olan
Stirdle’nin vicudu tiyle kapliymis. Kulaklarinin da uzun, hatta alninin ortasinda bir boynuzun da
oldugunu soylerler. Bir de, Siirdle 'nin koltuk altlarinda delik olur, bu delikten onun biitiin i¢ organlari
goziikiip dururmus. Siirdle higbir zaman kolunu havaya kaldirmazmis, ¢linkii onun koltuk alt1 deliklerine
agac budag saplanip bu yaratik hatta dlebilirmis. Siirdleler, hem erkek hem kadin cinsinden olurlar ve
ormanda siirli siirii  veya ailece otururlarmis. Kadin Siirdleler’in memeleri ¢uval kadar olurmus. Ana
Stirdleler onlar1 omuzlarindan arka tarafa atarak gezerlermis.

Siirdileler biraz biikiiliip yiiriir ve insan gibi konusurlarnus. insanlari, Siirdleler’in insan dilini
kullanmasi harap edermis: Siirdle, ormanda imdada ¢agiran ses ¢ikarip insanlari yoldan saptirip ormanin
en karanlik kdselerine gotiiriirmiis.

Siirdile, kopuz sesini ¢ok severmis. Tatar halk bilimi uzmani1 N.Isenbet’in derledigi bir mitolojik
hikayede bu konuda sdyle denir:

“Bir gilin bir ¢oban ormanda at giiderken gece ay1 gelmesinden korkup aga¢ basina ¢ikmis ve
kopuz calmaya baslamis. Bu kopuz sesine ormandan bir Siirdle gelmis ve agac altinda oynamaya
baglamis. Oynamast durunca da “Hey, adam, ben de senin yanina aga¢ basina ¢ikayim olur mu?” diye
seslenmis. Adam: ”Cik” demis. Siirdle agaca ¢ikmis ve kollari ile aga¢ budaklarina asilmig. Adam da
balta sapi ile Siirdle 'nin kollarma vurup, onu yere diisiirmiis.” (Gtylmanov 1999: 71)

Stirdle, insanlarin goziine genelde bahar ve yaz mevsiminde giines dogarken veya giines
batarken goriiniir ve sadece yalniz olan insanlart korkuturmus. O, orman yolunda insanin karsisina ¢ikar
ve yolu sasirdigint soyleyip aglar, yardim istermis. Yardim etmeye ¢alisan insanoglunu da ormanin hig
bilinmeyen kosesine gotiiriirmiis. Fakat Siirdle, ormana yalniz gelmeyen veya yaninda kopek olan birinin
yolunu asla kesmezmis. Bu yaratigin garip aligkanligi varmis: O, soru sormay: sevse de kendisi hicbir
zaman ona sorulan sorulart yanitlamazmis. Bunun yaninda Siirdle, ¢ok saf bir yaratiktir, bu yiizden ona
halk arasinda Urman Sarigi (Orman Koyunu) da derler.

Siirdle, dislerini gosteren veya kahkaha atan insanlari uzun parmaklan ile gidiklayip
6ldiirirmiis. Bu, onun en onemli 6zelliklerindendir. Yani uzun parmakli Sirdle rastladigi her insam
gidikli-midikli oynamaya gagirirmis. Sag salim kalmak isteyen insan da bu oyunu asla kabul etmemelidir.
Onun parmaklari, aga¢ budaklari gibi egri biigrii ve tlysiizmils. Bir de Sirdle, yasadigi siirece
parmaklarin1 birkac¢ kere degistirirmis. Tatar Tiirklerinde bu parmaklart orman yolunda bulan insanlar
sansl sayilirlar. Bu tas “parmaklar” fen biliminde Belemint ad1 ile bilinir ve onu ovalayip yaraya serpince
yaranin ¢abuk iyilesecegine inanilir (Giylmanov 1999: 69).

Siirdle den kacip kurtulmak neredeyse imkansizmis ¢iinkii o ¢cok hizli kosar, ayrica onun gévdesi
de agaclara benzedigi icin agaglar arasindan fark edilmezmis. Ama Siirdle den kurtulma yolu gene de
varmis: lzerindeki giysileri ters ve ayakkabilarin sagmi solunu degistirip giymek ya da gittigin yolu
gizlemek i¢in arkaya yiirlimek gerekiyormus. Boyle yapinca o, ters tarafa kosarmis. Bir de Siirdle sudan
¢ok korkarmig. Pesinden kosan Siirdle 'den kurtulmak istersen, akarsuya dogru kosmak gerekir ve Siirdle

“Suyun ucu ne tarafta” diye sorarsa, ona suyun aktigi tarafi gostermek lazzim ki oraya gidip geri
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donmesin. Tatar Tiirklerinde kullanilan “Siirdle 'ye su basint géstermek”™ gibi deyim, birilerini aldatmay1
bildirir.

Yukarida bildirdigimiz gibi Siirdle kopek ile kamg¢idan ¢ok korkarmis. Ormana gelen insandan
her seyden once “Hav hav var m1? Cuh ¢uh var mi?” diye sorar ve kdpek ile kam¢i sesini duyunca
kacarmig.  Sirdle’'nin daha bir 6zelligi: O, ata binmeyi ¢ok severmis. Orman yaninda otlayan at
stirlisiinden en iyi at1 seger ve onun lizerine binip giin boyu kosturup oynarmus. Tatarlar, siiriiden herhangi
bir atin eve ter icinde dondiigiinii goriince, onun iizerinde Siirdle 'nin kosturduguna inanirlarmis. Bazen
insanlar en iyi at1 siirliye lizerine zift yakip gonderirlermis. O ata Siirdle bindiginde yapisir ve inemedigi
icin atla birlikte kdye gelirmis. At ile yakalanan Siirdle gogu zaman cezalandirilip dldiiriiliirmiis: onu
hamama kapatarak yakarlar yahut atese atarlarmig. Bazen sopa ile doviip oOldiiriirlermis. Fakat
cezalandirilip 6ldiiriilen Siirdle, 6lmeden dnce insanlara ve onlarin oturdugu kdye beddua edip 6liir ve bu
beddua insanlar1 ve kdyii en kotii sekilde etkilermis. Bu konuda Tatar halkinda bir¢ok mitolojik hikaye
korunmustur. Siirdle 'nin 6limiine sebep olan kdy fakirlige ugrar ya da artik bir hane bile artamaz veya
yangindan yok olurmus. Mesela:

“Karabay adli bir kdyden bir amca atint otlamak i¢in kira birakiyormus. Bir giin sabah atini
almaya gitmis ve onun ter i¢inde kaldigmi gormiis. Amca iyice sasirmis bu hale. Bir de bu at ile biitiin
giin saban siirmesi gerekiyormus. Ertesi giin gene at ter i¢inde kalmus.

Amcanimn aklina biiyiiklerin sdyledikleri gelmis ve o, bu sefer ati kira sirtina zift sivayarak
gondermis. Ertesi giin erkenden atin1 almaya gitmek i¢in avluya ¢ikinca “Hey, kapiy1 ag, atin1 getirdim!”
diye bagiran bir ses duymus. Kapiy1 aginca gozlerine inanamamis: Atin sirtinda zifte yapismis Siirdle
oturuyormus.

Bu amcanin avlusuna halk toplanip Siirdle’yi balta kolu ile dovmeye baslamiglar. Vurup
oldirtirlerdi fakat Siirdle’nin bir damla kanindan daha birkag Siirdle yaratilabilirmis. Siirdle bagirmis
cagirmig, sonunda aglaya aglaya “Koyliniiz alti haneyi agmasin” diye beddua ederek Kibla dagina
yonelmis. KOy o giinden bu giine alti-yedi haneyi gegmemis.” (Cen-Périlar Bar Dildr 1992: 53-57).

Omsk, Tobol ve Tomén Tatarlar’® mitolojisinde Siiréle ye benzer yaratik insan kiligindaki bir
maymun olarak bilinir. Eski Tiirk dilinde maymun bicin ad1 ile anilird. Iste Sibirya Tatarlar1 da ¢irkin
yiizlii kir sagli kadina benzeyen maymun kiligindaki orman yaratigina Matsin, Mi¢in derler. Bir inanca
gore, kambur, uzun boylu, koyu tiiylii maymun kiligindaki bu orman ruhu genelde avcilarin evinde yasar
ve ormana yalniz gelen insanlar1 orman i¢indeki uguruma gotiiriip orada Sldiiriirmiis. Ayrica o, ¢ocuklari
cok “severmis”. Micin, ¢ocuklar1 anne babalarindan calip, onlari 1stirap ig¢inde 6ldiiriirmiis. Bir inanca
gore de cocuklari, kis giinlerinde kar borani oldugu zaman demir legene oturup avlarmis (Giylmanov
1996: 161).

Ural ve Sibirya Tatarlari ormanda Yarimtik adli yaratigin yasadigma da inanirlar. Yarimtik, yarim
viicutlu (biitiin viicutlu oldugu zaman da tek gozlii, tek kollu, tek ayakl) bir yaratiktir. Insanlar ondan gok
korkarlar ve ona adayip beyaz horoz kurban ederlermis. Yarmmtik, ¢ok merakli imis, koye kadar gelip

dolagir, insanlar1 izlermis. Yarmmtik’'tan kurtulmak igin de ayakkabilari, giysileri ters giymek

> Sibirya’da, yasadiklar sehirlerin isimleri ile anilan Tatarlar.
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gerekiyormus. Akli yarim olan Yarimuik, Siirdle gibi, ters giyinen ayakkabinin izini takip edip ters tarafa
yonelirmis. Yarimnik kelimesine Baskurt Tiirklerinde bugiin de rastlamaktayiz. Bu kelime, saf insanlar
icin kullanilir. Bunun sebebi galiba Siirdle ve Yarimtik gibi mitolojik varliklarin ¢ok saf, aptal olarak
bilinmesidir.

Kazaklar Siirdle’ye Sorel derler. Cuvas Tiirkleri ise Siirdle’yi Arsuri olarak tanirlar ve onun kir
sakall1 ihtiyar veya yakigikli bir geng kiliginda olduguna inanirlar. Bazi Cuvas mitlerine gore Arsuri’nin
iic eli, Ui¢ ayag1 ve dort gozl vardir: ikisi onde ikisi arkada. Arsuri, aniden ormanda kahkaha atar,
insanlarin dislerini ¢eker ve Siirdle gibi, insanlar1 yoldan sasirtip gidiklayarak oldiiriirmiis. Ayrica o da
atlar1 sever ve sudan ¢ok korkarmus.

Gordiglimiiz gibi Siirdle, Sorel ve Arsuri kelimeleri giir, sur kokiinden tliremistir. Siirdle adinin
etimolojisi Tatar bilim adami L.Zamaletdinov (1979: 117) tarafindan incelenmis vaziyettedir. O, bu
kelimenin Eski Tirk dilinde “kétiiliikk, ziyan” anlaminda kullanilan sdr ile dl kelimelerine sifat anlami
yiiklii /e eki eklenip ortaya ¢iktigini saniyor (sdr-dl-le). Yani Siirdle, “kotii elli” anlamina gelir. Tatar
Tiirklerinde bugiin de giirldw fiili kullanilir ve o, “korkmak” anlamina gelir. Siirdle adi cografi adlara da
geemistir: XX. asrin basinda Kuzey Baskurdistan’da Siirdle koyii, Siirdle dagi olduguna dair bilgiler var
(Giylmanov 1999: 71).

Bu yaratig1 andiran daha bir orman yaratigi Tatar Tiirklerinin komsusu olan Fin-Ugor halki
Mordva’da var ve onun adi, Viryava'dir. Viryava'nin da gogisleri 6yle biiyiikmiis ki uyurken o onlari
yastik gibi bas altina koyarmis. Saglart ayaklarini 6rten kadin kiliginda olan Viryava, masal dinlemeyi ¢ok
severmis. Mordva mitolojisine gore, ormana gelen insanlar dnce masal sdyleyip Viryava'’y: uyuturlar
sonrada kendi islerine bakarlarmis: kimi ¢ilek toplar, kimi aga¢ devirir. Viryava, ormana erkekler ile
gelen kadinlart sevmez, onlar1 genelde gidiklayarak oldiirtirmiis. O da Siirdle ve Yarimtik gibi, insanlari
ormanda ses yankisi ile yoldan sasirtirnug. Tatar mitolojisinden farkli olarak Mordva mitolojisinde,
Viryava'yi goren kimse hastalanacak veya 6lecek diye bir inang da vardir.

Oy, Yort lyise (Ev Iyesi): Bu varliga da birgok halklarin mitlerinde rastliyoruz ve her halk onu
kendine 6zgii bir sekilde kabul etmesine ragmen bu tipin her halka ortak noktasi var: O, insanlar ile ayni
evde i¢ ige “yasar”. Tiirkiye’de bu iye Ev Bekgisi olarak bilinir ve genelde yilan kiliginda olan ya da alt
dudag1 karnma kadar sarkmis, gozleri kor gibi yanan, saglar1 daginik esmer viicutlu bir yaratik olarak
anlatilir. Eskiden insanlar, Ev Bekgisi bulundugu evi satmaya ¢aligmiglar. Bir inanca gére bu yaratiga
daha ¢ok terk edilmis evlerde rastlanir.

Bagkurt mitolojisinde Ev Iyesi, insan kihginda ve genelde ocak basinda “yasayan” bir yaratik
olarak anlatilir. Insanlar onun iizerine gitmeyince o onlara ziyan vermezmis. Ama onlar1 korkutmay: da
¢ok severmis.

Ev Iyesi geceleri evden ahira ¢ikar ve orada atlara saka yapar, sevdigi bir ata binip onu kosturur,
yalin1 6rermis. Bazen de evde yasayanlarin girdigi hamamda buharlagmay1 hos goriir, bu yiizden Tatar ve
Baskurt Tiirklerinde gece yarisi hamama girilmez. Bagkurt Tirkleri, uzun sagli, orta boylu ihtiyar

kihigindaki Ev [yesi’nin onlarm evini kara ruhlardan ve hastaliklardan koruduguna inanirlar.
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Sibirya Tatarlar1 ve Altay Tiirklerinde ise Ev [yesi cok ¢irkin ve kotii bir ruhtur. O, gece boyu
evde kosturur, aglayan sizlayan sesler ¢ikarirnus. Ev Iyesi yasadig1 evde birinin ¢ok fena hastalanacagina
ve dlecegine inanirlar ve bu evi kisa zaman i¢inde satmaya ¢ahisirlar. Cuvaslarda Ev Iyesi kendi iginde iki
iyeyi barmdirir: Ev bekgisi Kilti Tura ile mallarin yasadig1 ahirda yasayan Kartari Tura (bazen de Karta
Puse)’y1. Ev Iyesi’ne Cuvaslar Yereh derler ve onun evde, kilerde ve ahir kdsesinde asili duran bash
soganda kadm kiliginda yasadigina inanirlar. Bu soganin yanina Yereh igin kurban asi koyarlar. Kizlar,
evlendikleri zaman Yereh’li sogani kendileri ile giivey evine gotiiriip asarlarmis. Sonraki donemlerde
onun ev sahibinin ricast ile komgulara sihir yapabilecegini 6grenince o, kutsal ruhtan kotii ruha
doniismiistir.

Tatar mitolojisinde ise Ev Iyesi iyeler dleminde temel ruh olarak bilinir. Bunun sebebi, Ev
Iyesi’nin baska iyelerden farkl olarak insanlara daha yakin olmasi, onlar ile ayn1 evde “yasamasidir”. Bu
yiizden insanlar daha sik bu iyeye “rastlarlar”. Ev [yesi ne farkli yorelerde yasayan Tatarlar farkl isimler
vermislerdir: Nigez Iyise (Temel Sahibi), Yort Abise (Ev Ninesi), Oy Atast (Ev Atas1), Yort Babay (Ev
Dedesi).

Daglik yorelerde yasayan Keresen Tatarlar1 Ev Iyesi'ne Kirsut derler. Kirsut, Ev Iyesi’nden farkli
olarak evden ziyade daha ¢ok insanin kendisini korurmus. Onlara /nsan Iyesi bile denilebilir. Alim
F.Bayazitova’nin (1995: 121-124) derledigi bir hatirada bir kdylii Keresen kadin1  Kirsut hakkinda soyle
sOyler:

“Benim Kirsut’'um ¢ok akillidir. Misafire giderken ben derim ki “Kirsut 'um, beni li¢ saat sonra
gelip al” ve tam {i¢ saat gecince Kiwrsut’'um geldigini anlarim: artik misafirde kalamayacak kadar eve
gitmeyi isterim. Evde semaver ile ¢ay koyunca da Kirsut 'u yanimda agirlarim. Kirsut suz olmaz, onsuz ev
soguk olur”.

Miser Tatarlar1® Ev Iyesi 'ni Mal-Miilk Iyesi olarak bilirler. Onlara gére o, genelde beyaz giyinen
kadin veya beyaz tavsan veya beyaz kopek kiliginda “gériiniir” ve atlarin kaldigi ahirda yasar. Ona, evde
bereket, bolluk, mutlu hayat, saglik olsun dilegi ile yiyecekler sunulur. Nogaybek Keresen Tatarlari ise Ev
Iyesi’ne aday1p kaz, tavuk, horoz gibi evcil kus kurban ederlermis.

Kazan Tatarlarina gére Ev Iyesi, Tatar evlerinde sebzeleri kisin koruma amaci ile yapilan
bodrum katta yasar ve eve ancak geceleri ¢ikar. O, gece ruhudur. Onu her insan farkli kilikta “gdriir”
fakat herkes onun ortak sifat1 olarak orta boylu, beyaz burusmus yiizlii, beyaz giysiden biraz kambur biri
oldugunu soyler. Ev Iyesi eve sahiplenir ve bu evde yasayanlara zarardan cok fayda getirir. O ¢ok
beceriklidir. Mesela yiin, keten egirir, besiginde aglayan bebegi sallar, bulasik yikar, yangin ¢ikarsa veya
eve hirsizlar girerse seki kenarina veya pencereye tiklar veya bir sey diisme sesini ¢ikarir ya da sahiplerin
ayagim cekerek onlar1 uyandirir, beladan kurtarir. Ev Iyesi bazen uyuyan ev sahibinin saglarmi da orebilir.
Bu orgiiyti sokmek iyi degildir, onun kendi kendine ¢o6ziildiigiinii beklemek gerekir. Bir inanca gore bu

orgiiyii kesip atmaya kalkan insanin basina ¢ok kotii seyler gelebilir. O, hatta 6lebilir. Bazen insanlar gece

% idil boyu ve Ural Tatarlan arasinda yer alan kavmi bir grup. Dilleri Tatar Tiirkgesi’dir. Misérlerin kavmi bir grup
olarak olusumunda Bortaslar, Bulgarlar, Kipcgaklar ve yerli Fin-Ugor kabileleri, hatta Macarlar da katkida
bulunmustur (Tatarskiy Entsiklopediceskiy Slovar. Kazan 1999, s. 363).
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yarisi uyaninca ev icinde birinin yiiriidiigii ve nefes aldig1 sesleri duymus gibi olurlar. Bu, Ev Iyesi’nin
cikardig seslerdir. Kendileri korkmalaria ragmen insanlar Ev [yesi ni asla korkutmamalidir.

Bu kadar marifetler iginde Ev yesi’nin ilging taraflar1 da varmis: O, kafasin1 kasimay sever,
bazen ev i¢inde ¢ok ince sesle ulumaya basglar, kapilari vurur, perdeleri ¢eker. Onun bu gibi hareketleri
evdekilerin fakirlige diiseceklerine isaret olabilirmis. Ev [yesi’nin en sevmedigi sey, birinin bodrum kata
bulagik suyu dokmesi ya da kiiciik aptesini yapmasiymis. Boyle bir sey olunca evde huzursuzluk baslar:
Mobilyalar devrilir, esyalar yerinden oynar, saksilardaki topraklar dokiiliir vb. Bu gibi durumlarda Ev
Iyesi icin lapa pisirip bodrum kata gétiiriip koymak 1dzzmmus. Ev Iyesi insanlar1 huzursuz etmeye baslarsa
evin temeline de bakilmali: rada kedi veya fare lesi olabilirmis. O, bu lesi ortadan kaldirmadan evdekilere
huzur vermezmis.

Ev Iyesi’ni raz1 etmek igin ona adayip sadaka da verilir. Bu sadakaya bazi yorelerde Yéksimbe
(Pazar) Sadakasi derler ¢iinkii o genelde Pazar giin kdyiin hocasina, erenlere veya yetim ¢ocuklara
verilir. Ev Iyesi’nin kilerde un eledigi ses ise ¢ok iyi yorumlamr: Demek, evdekiler bollukta
yasayacaklardir. Gece yarist duyulan ¢ekic sesi de berekete isaret olur. Bu sese “devlet ¢ekici” derler.
Ama Ev Iyesi’nin thlamur kabugundan c¢abata adi verilen ayakkabi ordiigii ses duyulursa, fakirlige
yorumlanir.

Ev Iyesi, tarak saptanan ip egirme aletinde kalan yiinden ip egirmeyi de ¢ok severmis. Ama Ev
Iyesi’'nden kalan bu isi devam eden kimsenin hastalanacagina inamlir. Bu yiizden kadmlar ip egirme
aletinin taraginda yiin birakmamaya galisirlar.

Eskiden bir evden ikinci bir eve tagindiklar1 zaman terk edilen evin iyesi i¢in veda téreni yaparlar
ve bu toren sirasinda sahipleri onu kendileri ile yeni eve davet ederlermis. Boyle yapilmadigi sirada Ev
Iyesi’nin terk edilen evde yalmz basina kalip aglayacagma inanilirmis. Bunu komsularin birinden duyan
eski evin sahibi, lapa pisirir ve biiyiik siipiirgeye binip giines battiktan sonra, yolda kimse ile konusmadan
eski evlerinin yerine gider ve Ev [yesi ni kendisi ile yeni eve getirirmis (Bayazitova 1995: 129). Bazen de
Ev Iyesi igin 6zel at kosulur ve onu bu ata “bindirip” eski evden yeni eve gbtiiriirlermis.

Eskiden baba evinden ayrilip kendi evine ¢ikan oglan da Ev Iyesi igin veda toreni yaparmis. O,
gece yarisi eline ekmek lokmasi alip ana-baba evine gelir ve onlarin izni ile bodrum kata iner, orada ii¢
tane ¢irag veya mum yakar, biraz toprak alir ve bu topragi yeni evinin temeline gétiiriirmiis. Onemli olan
da, bu oglana yolda kimse rastlamamalidir. Yolda birileri rastlarsa, tdrenin bozulduguna inanip her seyi
yeniden bagslarlar (1996: 204). Yeni eve cikar ¢ikmaz Tatar Tiirklerinin Temel Lapas: pisirmeleri de Ev
Lyesi’nin nizaligm almak igin yapilan bir toren olarak anlatilabilir.

Tatar Tiirklerinde insanlarin yasadiklari evlerde Ev Iyesi'nden baska daha bir yaratigmn
yasayabilecegine inanilir, bu varlik da Bicura dur.

Bicura kelimesinin etimolojisini Dr. G. Giylmanov bdyle anlatmaktadir: Bicura, “bi” ve “gura”
kelimelerinden olusmustur. “Bi” “bek” demektir. “Cura” ise “kul, kdle” demektir. Yani Bicura, hem bek
hem kul gibi bir anlama gelir. Fakat Bicura’min aile, ev ruhu oldugunu diisiinerek, bilim adami bu
kelimenin Eski Tiirklerde aile anlaminda kullanilan yaver, caur, yaur, ¢aur, s¢ura (Cuvaslarda)

kelimelerinden tiiremis olmasini daha mantikli buluyor: “Bi” 6n eki “yokluk™ manasi ile izlenilirse
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Bicura, “ailesiz” anlamina da gelebilir. Ayrica Bicura kelimesi “aile beyi” anlamimna da sahip olabilir
(1999: 15).

Peki, Bi¢ura nasil bir yaratiktir? Bicura genelde evde, tugladan yapilan biiyiikk ocagin arkasinda
veya kilerde taban altinda veya cat1 altinda yagsarmis. Eskiden koydeki evlerde Bigcura igin ayri odalar bile
ayarlanir ve oraya bir tabak ve birkac¢ kagik ile yemek birakilirmig. Sabaha da bu tabak bosaltilmis
bulunurmus.

Bicura insanlardan hi¢ ¢ekinmeden giiriiltli patirti yapmay1 ¢ok severmis. Bazen ocak bagindan,
bir ¢esit icki (kiivds) konulan figiy1 devirirmis. Tatar Tiirklerinde bir bilmece de var; “Ocak basinda
Bigura belini bogmus oturur” ve onun cevabi da “kiivés ficis1”dir. Belki de eskiden insanlar Bigura 'nin
kiivds figis1 kiliginda olduguna inanmislardir. Bu bilmecenin ikinci bir varyanti da var: “Kiigliciik bir
Bigura, belini bogmus oturur” ve onun cevabi da “Hamam i¢in kayin dallarindan hazirlanan siipiirge”dir.

Bicura, yemege ¢ok diiskiinmiis. Insanlarin yiyip bitiremedigi biitiin yemegi o yermis. Bir de ¢ok
huysuzmus: kizdig1 zaman geceye yemekle birakilan tabagi kirar ve yemegi de ortaya dokiip evi uzun
siire i¢in terk edermis. Ayrica Bigura, ¢ok pis bir yaratik olarak da bilinir: onun basindaki sapkasi toza
yaga bulanmis, uglar1 da Bicura 'nin omzundan biri 6ne biri arkaya sarkarmis. Bigcura, temiz yerlerden
nefret edermis. Onun taban alti, ¢atr alti, kiler gibi tozlu yerlerde yasamasi da bununla anlatilabilir.
Bigura, zaten pis evleri secermis. Bu yiizden Big¢ura’'dan kurtulmak veya onu yakina getirmemek i¢in ilk
sart evi temiz tutmakmis.

Bigura, gece ruhu olarak bilinir ve insanlara ¢ok sikinti verir, durup dururken bagirir, giiler,
oynar, saka yapar (meseld uyuyan insani yatagindan alip baska yere tasir). Bazen de uyuyan kimsenin
iizerine ocak arkasindan keci ¢izmesi, odun parcasi veya yastik gibi nesneler atarmis. Bigura, yalniz
erkeklere saka yapmay1 sever, kadinlara dokunmazmis. Cogu zaman evdeki insanlarin esyalarinin yerini
de degistirir veya gizlermis. Bu gibi durumlarda Tatarlar “Bigura sasirttr” veya “Nerede ki, Bigura m1
cald1?” gibi konusurlar. Bir inanca gore bu yaratigin en sevdigi esyalar, anahtar, igne, bigak, makas gibi
aletlerdir. Ondan dolay1 bazen Bicura saka yaparak geceleyin kilitlenen kapilar1 acar veya tersine agik
kapiy1 kilitlermis.

Bigura ile ortak dil bulabildigin zaman onun ¢ok yararl bir yaratik olduguna da inanilir. Mesela
Bigura, evin sahibini severse onun malint ¢ogaltirmig. Halk i¢inde “Bigurali ev, bereketli evdir” gibi
deyim de vardir. Bigura, ona yaptigin bir iyilik karsilig1 bin iyilik yaparmis. Ayrica, ip egirme aletinde ev
sahibine biitlin torunlarina ¢orap drecek kadar ip egirip birakirmis. Onun bu marifeti hakkinda 6zellikle
sik sik anlatilir. Bu yiizden de Bigura’yi incitmekten sakinirlar, onun “sakalari”na goz yumarlar. Gonliinii
almak i¢in de yukarida bildirdigimiz gibi tabak ile Oniine yemek koyarlarmig. Fakat sunu da
unutmamaliyiz, Bicura 'nin getirdigi varlik, bolluk aslinda haram varliktir ve nasil beklenmedigi bir anda
gelirse aniden yok olabilirmis.

Bigura ile diismanlasirsan, evde yangin g¢ikarmis. Bicura, ev sahiplerini ¢ok rahatsiz ettigi
durumda ondan kurtulmak i¢in ona adayip sadaka vermek veya son gare olarak eve ay1 sokmak lazimmis.
Uzun siire ocak yapilmayan evleri Bicura ayrica severmis. Bu yiizden Tatar Tiirkleri, yeni ev yapar

yapmaz her seyden dnce onun ocagini yaparlar.
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Anlagilan, Bigura ¢ok ihtilafli bir varlik. Onun evde yasayanlara ne zaman nasil davranacagi hi¢
belli olmuyor. Bu yiizden de o, Ev Iyesi’'nden farkl olarak kotii ruh sayilmaktadir. Ev iyesi ise yukarida
gordiigliimiiz gibi kutsal bir varlik olarak algilanir ve kimse onu evden kovmay1 higbir zaman diisiinemez,
tersine Ev Iyesi olmayan evlerden korkulur. Ayrica Ev Iyesi, Bi¢ura’dan farkli olarak yasamak icin sadece
temiz evleri secer ve Ev iyesi “bulunan” evde Bi¢ura asla bulunmazmis.

Bigura ile ilgili hikayelere Bagkurt Tiirklerinde de rastliyoruz. Baskurtlara gore Bicura, kadin
kiliginda, orta boylu, belsiz govdeli bir mitolojik varliktir. Basinda da Tatar kadilarmin giydigi bir ¢esit
sapka olduguna inanilir ki acaba, Bicura Tatar Tiirklerine 6zgii bir yaratik olarak kabul edilip onun ile
ilgili inan¢ Baskurtlara Tatarlardan m1 gecti? Baz1 Baskurtlar Bigura 'nin, izerine kirmizi gémlek giyen
erkek kiliginda oldugunu sdylerler. Tatar mitolojisindeki yerinden farkli olarak Baskurt mitolojisindeki
Bigura, karanlik ormanda, yaban alanlarda yasar, yolunu sasiran insanlara tecaviiz eder, sonra onlara her
zaman yardimda bulunur, para pul getirirmis (Giylmanov 1999: 8). Buna dair Tatar mitolojisinde sdyle
bir hikdye korunmustur:

“Eskiden bir hoca varmus. Iste bu hocaya Bicura dadanmis. Hoca birden zengin olmus: paras1 da
artmis, ahirdaki hayvanlar1 da ¢ogalmis. Bunun evine alisan Bi¢ura, geceleri komsularin parasinit ¢alip
hocaya getiriyormus. Komsu tarlalardan, kilerlerden yulaf c¢alip hocanin atlarmi, hayvanlari
besliyormus. Bu hoca zamanla ¢ok zenginlesmis ve Bicura 'dan sikilmaya baslamis, onu kovmaya karar
vermis. Komsu koyde biiyiiden anlayan bir kadin varmis, hoca onu ¢agirip evine biiyii sozleri iifleyerek
Bigura’yr kovmasini istemis. Bilyiicli kadin onun istegini yerine getirmis. O gece hocanin evinde yangin
¢ikmis, ahir, ahirdaki inekleri, koyunlari, tahillart ve evi yanmig kiil olmus. Hoca kendisi zar zor
kurtulmus.

Yangimn neden ¢ikmus, bir tiirlii bilememisler. Hocanin evi temelden yanmis, komsularinin ise
kaziklarini dahi yangin almamis.” (Cen-Périldr Bar Dildr 1992: 40-41).

Abzar Tyise, Mal Iyiise (Ahir Tyesi, Mal Iyesi): Bu ruha daha sik Baskurdistan’da yasayan
Tatarlarda ve Miser Tatarlarinda rastliyoruz. Onu da farkl adlandirirlar: Aran Iyése, Kitri Iydse, Abzar
Atasi, Abzar Abise. Sibirya Tatarlar1 ona Mal Iydse, Zinki Baba ve Pesa Ana derler (sonuncusunun kadm
kiliginda olduguna inanirlar). Zdnki Baba kiiltii Orta Asya’da da bilinir, fakat orada o sadece iri boynuzlu
mallar1 koruyan ve onlarin ¢ogalmasim saglayan kutsal ruhtur. Cuvaslarda Ahur Iyesi’ne Karta Puse,
Yakutlarda Iscigdy Ayisat (veya Inahsit Hotun, Milahsin) derler. Tiirk mitolojisinde Ahur Iyesi, genelde
insanlara yardim eden kutsal ruh olarak bilinir.

Tatar Tiirkleri Ahwr Iyesi’ni gogu zaman Ev Iyesi ile kanstirirlar fakat bu iki iye farkli yapiya
sahiptirler. Ahir Iyesi genelde ahirda, kilerde, avluda yasar ve bu yerlere ve orada yasayan canlilara sahip
cikan varlik olarak bilinir. Bazen birer hayvan kiliginda, daha nadir evin sahibi kiliginda uzun bir
mesafeden “goziikiir”. Ahir Iyesi ahirda yasayan hayvanlara degisik miinasebette bulunur: Bazilarini
sever, bazilarin1 ¢ekemez. Sevdigi malin (genelde atin) yelesini orer (bu yeleyi sokmek veya kesmek iyi
degildir), insanlar gérmedigi sirada onun Oniine kuru ot (pegdn) atar. Sevdigi inegin kuyruk ucunu

taradig1 da bilinir. Ahur [yesi tarafindan sevilen hayvanlar cabuk semirirmis.
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Ama Ahir Iyesi’nin sevmedigi at varsa o onu gece boyu kosturur, ter icinde birakir, yorar, hatta
onun &niine konulan yiyecekleri alip sevdigi atin dniine koyar. Sevmedigi at1 a¢ birakirmus. Ahwr Iyesi’nin
sevmedigi hayvan, genelde kara renkteki hayvan olur ve bu hayvani kisa siire i¢inde satmazlarsa Ahir
Iyesi’nin onu yasatmayacagina inanilir.

Ahir Iyesi’ne de adayip ara sira sadaka vermek lazim ve onun gonliinii almak igin de lapa
pisirmek uygun gériiliirmiis. Tobol Tatarlar’’ ise Mal Iyesi’ne adayip geng inegin ilk buzagisimi (ona
tulbas derler) kurban ederler ve kurban etini koydeki erenlere ve yakin akrabalara dagitirlarmas.

Ahir Iyesi, insanlara yardim eden bir varlik dedik. Mesela sigir veya koyun yavrulayinca, yeni
dogan yavrular kis mevsiminde iisiiyiip 6lmesin diye A Iyesi’nin pencereye tiklayip ev sahiplerini
uyandirdigini soylerler. Sigir gece buzagiladigi zaman Ahur Iyesi ev sahibine gelip “Sigirm buzagiladi!”
diye haber verirse, ev sahibi buna karsilik olarak “Tuz 6lgiiyorum” demeliymis. Ahir Iyesi ikinci sefer
gelip haber verirse, bu sefer ev sahibi “Ekmek Ol¢liyorum” demeli ve sessiz sedasiz buzagiy1 eve
getirmeliymis. Miser Tatarlar1 ise Ahur Iyesi’nin sadece kegi tekesine ve kopege dokunmadigina inanirlar
ve bu inang, Slav halklarinin inang¢larina yakindir.

Munca fyise (Hamam lyesi): Tatar Tiirkleri bu iyeyi ¢ogu zaman cinler ve periler ile
karistirryorlar fakat Hamam Iyesi cinlerden farkli olarak insanlara ziyan vermeyen bir yaratiktir. Onemli
olan, onu incitmemek, rahatsiz etmemektir.

Hamam Iyesi’nin ufak boylu bir ihtiyar kiliginda oldugu tasavvur edilir. Aslinda Hamam Iyesi ne
olan inang insanlara temizligi ve her isi kendi zamaninda yapmay1 6gretir. Mesela, giines battigr zaman ve
gece yarist hamama girilmez, bu saatte Hamam Iyesi kendisi yikanirmis. Ayrica hamamda bir énceki
seferden kalan su ile yikanirsan, onun iizerine dua okunmali ya da en iyisi o su ile artik yikanmamalidir:
Hamam Iyesi yikandig1 su, biiyii ve hastalik kaynagi olurmus. Hamamda yikanirken yiiziinii
sabunladiktan sonra temiz su dolu legeni birden bulamazsan veya yikandigm lifin ucunu biri ¢eker gibi
olursa ya da hamamdan gitmek iizereyken ayakkabilarinin kayboldugunu goriirsen, iste bunlar Hamam
Iyesi 'nin sakalarrynus.

Insanlar hamama girerken ve oradan ¢ikarken Hamam Iyesi’nin varligmi unutmamalilar. Aniden
kap1 agilirsa Hamam Iyesi korkudan sigrayabilir, bu yiizden hamama girmeden insanlar ii¢ kere girtlag
temizlemelidir. Tatar Tiirkleri, hamamda yikandiktan sonra her seyi temizleyip, sabun lif gibi esyalari
yerine kaldirip, “Hamamun 1s1s1 sana, huzuru bana!”diyerek ¢ekip gitmeyi uygun goriirler.

Tegermin Anasi, Tegermin Iyiise (Degirmen Anasi, Degirmen Iyesi): Isminden de
goriindiigli gibi bu iye, degirmende yasar ve kutsal ruh olarak bilinir. Toplanan tahillarin, un-ekmegin
bollugunun dogrudan bu iyeye bagl olduguna inanilir. Degirmen Anasi veya Degirmen Iyesi genelde
bembeyaz una boyanmis, sa¢ kirpiklerine, sakal biyiklarina un konmus ufak boylu bir kocakar1 veya
ihtiyar olarak tasavvur edilir. Tatarlara gore, Degirmen Anasi kot ruhlart degirmene yaklastirmaz, una-
ekmege dokundurmaz. Ayni zaman, degirmene un ogiitmeye gelenleri de korur. Bu yiizden eskiden,

ogiitillen undan Degirmen Anasi’na da pay birakirlarms.

7 Sibirya’da Tobol sehri ve civarinda yasayan Tatarlar.
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Bir inanca gore degirmende tahil konulan kazan da bos kalmamalidir. Un &giiten son kisi bu
kazanda bir avug tahili Degirmen Anasi’na birakirmis ¢iinkii kazani bos kalan degirmeni Degirmen Anast
terk edermis.

Degirmen Anasi, begendigi insanlarin ununu bembeyaz yaparmis, kotlii niyetli insanlari da
uzaktan tanir ve onlarin ununu kara, yarmali ve kepekli dgiitiirmiis. Eskiden riizgarsiz giinde degirmenin
kanatlar1 kendi kendine calisirsa insanlar, “Degirmen Anasi ¢alismaya basladi, sessiz olun, kiifiir
etmeyiniz" diye uyarirlarmis.

Miiget Iyilidre (Cami Iyeleri): Onlara “cami cinleri” de derler. Miser Tatarlarinda o, Mdget
Biguras: olarak da bilinir. Bu yaratik daha ¢ok sakaci biri olarak anilir: cami kapilarint agar kapatir,
ayakkabilarint gizler, namaz kilan kimsenin seccade ucundan g¢eker fakat insanlara ziyan getirmez.
Tersine o, camiyi kotii ruhlardan korurmus. Cami Iyesi ni kovmak, sovmek, incitmek hi¢ de iyi degildir.
Onun yakinda oldugunun farkina varinca, sadece bildigin dualari okumak ve al¢ak sesle “Haydi sakaci,
oynama, getir benim ayakkabimi!” demek yeterli imis. Bir hatiraya gére Cami Iyesi nin camiyi yangindan
kurtardig: da bilinir. Baz1 insanlar bu mitolojik varligi, eline degnek alan, basinda sarig1 olan beyaz giysili
bir cami ihtiyar1 olarak “gordiiklerini” sOylerler.

Zirat lIyilire (Mezarhk Iyeleri): Bu yaratiklar mezarlikta, Slenlerin ruhlarimi cinlerden
korurlarmig. Onlarm nasil bir kihikta oldugunu genelde kimse soyleyemez. Mezarlik Iyeleri’nin,
mezarliklara hiicum eden, mezarlara saygisizlik gosteren insanlara sihir yaptiklarina ve bu insanlarin
yataga diistiikten sonra 6leceklerine inanilir.

Mezarlikta yasayan iyelerin huzurunu bozmamak i¢in, mezarliklarda tiikiiriilmemeli, dogal
ihtiyaglar karsilanmamalidir. Bu tiir hareketleri mezar ¢itinden 40 adim uzaklasarak yapmak uygun
bulunmaktadir. Ayrica mezarlikta uyumak ve yemek yemek de iyi degildir. Giines battig1 zaman da
mezarliga girilmemeli: Gece yarisi, sihrin en giiglii oldugu zaman sayilir.

Yul Iyiise (Yol Tyesi): Eskiden, tagitlarin olmadigi donemde insanlar sadece yakindaki koylere
degil, ¢cok uzakta olan sehirlere, baska iilkelere dahi yiiriiyerek giderlerdi. Bazen aylarca yiiriidiikleri
yolda gecelemek zorunda kalirlar ve ¢esitli maceralar yasarlardi. Bu yiizden de kadim insanlar bagka
mekanlarin iyesi oldugu gibi yolun da kendi iyesi olduguna inanmuglardir. Tatar halk edebiyatinda Yol
Iyesi ile ilgili bir mite rastlamiyoruz, fakat yol ile ilgili birgok inang korunmus vaziyettedir ve biz

Tatar halk inancina gore yola beddua etmek, onu tepelemek ve onun {izerinde dogal ihtiyaglarini
yapmak haramdir. Kadim insanlar “Yola, anne babana gosterdigin gibi saygi goster” demisler. Eskiden
uzun yolculuk yapmak tizere olan insanlar yola adayip kurban keserler, yol sadakasi verirler, bazen de yol
kenarina aga¢ dikerlermis. Ihtiyar insanlar yolda dinlenip ayaga kalkinca “Agirligim surada kalsmn”
diyerek Yol Iyesi ne sadaka olarak ii¢ kere tiikiiriirlermis. Aslinda bu gelenek, Yol Iyesi'nden ziyade Yer
Iyesi’ni raz1 etme olarak kabul edilmelidir. Bilim adamlar1, eskiden Tatar kdylerinde yol kapilar1 (mesela
Basu Qapqasi (tarla kapis1) yapma geleneginin de Yol Iyesi’ne ait olan mekan1 ¢izme gibi bir hareket

oldugunu bildirirler.
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Yol Iyesi, kétii niyetli insanlar1 her giin yiiriidiikleri yoldan sasirtabilirmis. Hi¢ beklenmedigi bir
an bu tilir insanlar tanis yoldan giderken kendilerini karanlik orman iginde bulurlarmis. Bazen de kar
firtinasinda insanlar evleri etrafinda dolanip dururlar, eve girecek yolu bulamadan isiiylip hatta
6lebilirlermis. Sabah olunca yolunu sasirmig ve donmus insani kdyliiler evin etrafinda bulurlarmas.

Ama Yol lyesi Tatar Tiirklerinde daha ¢ok, iyi bir iye olarak amlir. Kazan Tatarlar1 yola ¢ikmak
iizere olan kimseye “Ak yol sana!”, “Yollarma ak carsaf!” gibi dileklerde bulunurlar. Yola ¢ikan kimse
bugiin de “Allah’im koldasim ol, Hizir ilyas yoldasim ol!” gibi dilekte bulunur ve sadaka verir. Sibirya
Tatarlari ise yolda karsilastiklar: zaman “Yol olsun!” diye selam verirler.

Artik insanlar yoldan araba veya ona benzer bagka tasitlarla hareket etmektedirler fakat Yo/
Iyesi’'ne inanmaya hala devam ederler. Mesela, Yol Iyesi’nin direksiyonda uyuyakalan insanlara seslenip
onlar1 uyandirip hayatlarini kurtardigi hakkinda bugiin de birgok hikaye duyulur.

Albasti: Bu mitolojik varliga biz bitin Tirk boylarinin mitolojisinde rastlayabiliriz:
Baskurtlarda, Kazaklarda, Tuva ve Altay Tiirklerinde, Ozbeklerde, Azerilerde, Karakalpak, Nogay,
Karagay-Balkar, Kumik, Tiirkiye Tiirklerinde, Yakutlarda vb. Sadece Tiirk boylar1 degil, Kafkasya
halklari, Mogollar ve Tacikler de Albast: adinda bir ruhun olduguna inanirlar. Ayrica Albasti’yr andiran
yaratiklar Eski Mezopotamya, Siimer-Akkad, Yunan mitolojilerinde de var. Ama gene de yaratilist ile
Gok’te yasayan Tanrilar neslinden olan ve sonraki déonemlerde bu kutsalligini kaybeden Albast: ile ilgili
en ¢ok mitler Tiirklerde korunmustur.

Tiirkler, Albasti’'min kizil (al) tenli, sart uzun dagmik sagli, gégiisleri dizlerine kadar sarkan
cirkin bir kadin kiliginda olduguna inanirlar. Bazi kaynaklarda A/basti, 70 memeli ve her memesi ile 70
bebegi emziren ¢irkin bir kadin olarak tasvir edilir. O, insanlara, ¢ocuklara, ayrica yeni dogan bebeklere
ve hamile kadinlara biiyli yapar, kotii hastaliklar gonderirmis. Tiirkiye Tiirkleri, Azeri, Kazak ve Kirgiz
Tiirklerinde Albasti’nin insanin i¢ organlarmi ¢aldigi hakkinda da sdylenir. Mesela Kirim ve Osmanli
Tiirklerinde korunan inanglara gore Albasti (Alkarisi) hamile kadinlara eziyet eder, onlarin diisiik
yapmalaria neden olurmus. Radlov’a gore A/basti, hamile kadinin cigerini alirmis, iste bu yiizden de bu
yaratik resimlerde elinde cigerle tasvir edilirmis. Kadim insanlar Albasti’yi yaklastirmamak igin
dogurmakta olan hamile kadinin bas ucunda dua ederler, dua da yardim etmedigi sirada hamile kadina
Once yavasca sonra daha sert bir sekilde kamg¢1 ile vururlarmis. Bu gelenege Kazak Tiirklerinde daha sik
rastlamaktayiz.

Tiirk, Kazak, Kumik, Nogay, Tuva halk mitolojilerinde Albast:’nin insanlar ile cinsi iliskiye
girdigi hakkinda da sdylenir. Meseld Tuva mitlerinde Albasti avcilara kadin olur, onlara siitlinii igirir,
kaburga yanindan etini kesip yedirir ve onlarin avdan bol kazangla donmelerini saglarmas.

Tatar mitolojisinde ise Albasti, atil evlerde, sahipsiz yerlerde, ¢ukurlarda yasayan kotii
merhametsiz bir ruh olarak bilinir. Kayum Nasiyri, bu yaratigin insan kiliginda, Y.Koblov ise onun
biiyiik at yiikii veya biiyiik ot yigin1, hatta cam agac1 kiliginda oldugunu bildirirler. Koblov, insanlarin
gogsiine bastirip ezen Albasti’min ciisseli gdvdeli ve kilolu oldugunu vurgular. Albasti, uyuyan insanlara
zarar verirmis, onlarin gdgsiinii ezerek onlar1 bogarmis. Insanlar bu gibi durumlarda zar zor uyanirlar ve

kendilerinin nefes alamadan bogulduklarini fark ederlermis. Nefes darlif1 hastaligi halk dilinde Albast:
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Cire (Albast1 hastalig1) olarak da bilinir. Tatar tabibi N.Kastanov Albasti hastaligi’nin sebebini geceye
dogru yemek yeyip yatmakta goriiyor. Baz1 mitolojik hikdyelere gore Albasti, insanlari gece sadece
ezmekle de kalmaz, onlarin kanini da emermis.

Tatar Tirklerinde yasayan bir inanca gore, Albasti’yi taniyabilmek icin onun arka tarafina
gecmek lazim: Albasti’nin sirtinda derisi olmaz ve i¢ organlar1 oldugu gibi goziikiip dururmus.

Insan, Albasti’dan mnasil kurtulabilir? Genelde onun giysisine veya gdziine igne saptamak
yeterliymis. Bir de Albasti kopekten korkarmis. Bu ylizden eskiden Tatarlar, kdpeklerden korkan
kocakarilara siiphe ile bakarlarmig. Ayrica Albasti, gece ruhu olarak bilinir ve erken saatte safak sokiiliir
sokiilmez 6tmeye baglayan horozun sesi ile kaybolurmus.

Cuvas Tiirkleri sagini bagini taramayan, yiiziinii yikamayan, yalpalayarak yiiriiyen ve fazlas ile
ciisseli govdeli olan ¢irkin ve aptal kimseye “Alpi-salpt Albas” derler. Albasti kelimesi Tatar Tiirklerinde
de baz1 durumlarda insanlar i¢in kullanilir. Mesela kendine yakismayan ve gereginden genis, biiyiik boy
giysiler giyen, daginik, uyumsuz viicutlu insanlara Tatarlar da “Albast1” derler (Giylmanov 1999: 16-21).
Albast ile ilgili bir hikaye verelim:

“Birisi sehirden doniiyormus. Bildigi koye iki veya ii¢ kilometre kaldiginda yolun diger tarafinda
aniden iki tane biiyilik ot yigin1 ortaya ¢ikmis. Bir yiginin yaninda ates varmis. Bu insan neye ugradigina
sasirmis. Atini kosturmaya baslamis. Yalniz, at ne kadar hizli kossa da bu iki yi1gin1 gecemiyormus. Uzun
stire kosmuslar fakat bir yigin1 bile gecememisler. Sonunda bir ormana varmiglar. Yalniz, o yerlerde
ormanin bulunmamasi gerekiyormus. Daha sonra bu insan, ot yigininin Albasti oldugunu anlamis ve g¢ok
korkmus. Tekrar atin1 kosturmaya baslamig. Ormanin i¢inden ¢ingirak sesleri, inek bogiirmeleri, at
kisnemeleri, sarkilar duyulmaya baglamis. Uzun siire gitmisler ancak ormanin ucu bucagi yokmus.
Arkasina dondiigiinde de gormiis ki o iki ot y1gin1 pesini birakmiyormus. Ne olursa olsun diyerek atini
birakip arabanin i¢ine yatmis. Aniden horozun 6ttigli duyulmus. Kalktiginda etrafta ot yiginlar1 yokmus,
yaninda bir kdy varmis. Adam sevincinden ne yapacagini bilememis. Kosamayan ati da artik hizlica
kosmaya baglamis ve kisa siire sonra kdylerine geri donmiisler.” (Cen-Périlar Bar Dildr 1992: 36).

Ubir (Obur) Bu yarattk da diinya mitolojisinde ¢ok yaygin ve o da algak, kara ruh
sayillmaktadir. Cuvas Tiirkleri bu yaratiga Vupar, Ozbekler Upir, Kazan ve Sibirya Tatarlar1 Ubir derler.
Sibirya Tatarlarinda Ubwr’a benzeyen daha bir kara ruh var: Mdckdy. Ama o, Kazan Tatarlarinin
inancindan farkli olarak hep kadin kiliginda olurmus.

Ubir kelimesinin etimolojisi ile ilgili Tatar halk biliminde cesitli goriisler bulunmaktadir.
G.Giylmanov onlar1 “Tatar Miflar” adli kitabinda vermis ve biz onlardan ger¢ege daha yakin olanlarini
secip almaya cahistik. Meseld N.isanbet, Ubir kelimesinin, “ige dogru batirrp yutmak”, “ige dogru
cekmek” anlamina gelen ubu kelimesinden tiirediginin dogrultusundadir. Bir yerin alt1 bos olup o yerdeki
toprak c¢oker ve cukur olusursa Tatar Tiirkleri “cir ubilgan” (yer ¢okmiig) derler. Mezarin {ist kismi
¢Okiip cukur olussa da “ldhete ubilgan” (lahiti ¢okmiig) derler. Akar suyun doniip ¢ukurlanan ve akn ile
gelen her seyi igine ¢eken yerine de upgin derler. Kirgizlarda, Kazaklarda ve Ozbeklerde obur, ubir, upir
gibi kelimeleri doyumsuz, yemege doymayan insanlar i¢in kullanirlar. Radlov da obur kelimesinin

Osmanl Tiirklerinde ¢ok yiyen kimse ve biiyili yapan kocakar1 anlaminda kullanildig1 hakkinda yaziyor.
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Burada biiyli yapan kocakarilarin Tatar Tiirklerinde de Ubirli Qar¢ig olarak anildigmi ve Tatar
masallarinda stk goriinen bir tip oldugunu hatirlarsak iyi olur. Fakat mitolojik bir yaratik olarak Ubir
sadece Idil-Ural Tiirklerinde bilinmektedir. Meseld Cuvaslarda Giinesi, Ay1 yutmaya calisan Ubir
hakkindaki kozmogonik motifin bulunmasi, Cuvaslarda yasayan inanglarin ¢ok eski devirlere uzandiginin
bir delilidir. Islam dinini erken donemlerde kabul ettiklerinden dolayr Samanizm ile ilgili inanglardan
uzaklasmig Tatar Tiirklerinde de “Ubir GOgli basti, Glinesi yuttu, Yer pustu, agzini agmadan Ubwr 1 yuttu”
gibi bilmece korunmus ve onun cevabi Kara bulut, Yagmur ve Yer’dir.

Tatar mitolojisinde Ubir, sahiplendigi insanin i¢inde “yasayan” korkung bir yaratiktir. Ubwr’'in
sahiplendigi insanlara, Ubirli Kege derler. K.Nasiyri “Ubirli insan1 tanimak kolaydir: onun koltuk altinda
bir delik olur, bu delikten Ubzr insanin igine devamli girip ¢ikar” diye yaziyor. Fakat bu tiir deligin koltuk
altinda degil de bas ucunda oldugunu bildiren haberlere daha sik rastlanir.

Ubirlar, erkeklerden korkarlar, bu yiizden genelde kadilara sahiplenirlermis. Iste bu inanctan
dolay1 Tatar kadinlart hamama yalniz gittikleri zaman yanlarinda kiigiik yasta olsa da bir erkek ¢ocugunu
gotiirmeye calisirlar. Ayrica Tatar Tiirkleri, hamamda siradan iki kez yikanan insanin da Ubir’a
doniisecegine inanirlar.

Ubrr, ayrica hamile kadinlar1 azarlar ve yeni dogan bebekleri kacirirmis. Bu ylizden hamile kadin
yaninda hep bir erkek bulunmali ve yeni dogan bebek 40 giin yalniz birakilmamali. Biiyiik kafali, kendisi
de uyumayan baskalar1 da uyutmayan ¢ocuk hakkinda da Tatar Tiirkleri “Ubir degistirmis” derler.

Icinde Ubwr bulunan kimse kendisi de Ubur’a benzemeye baslar, 6zellikle yemege doyamazmus.
Ama ¢ok yese de Ubuwrli insan hig kilo almaz, zayif kalirmuis. Ciinkii onun yedigi yemek kendi viicuduna
degil, Ubwr’a sinermis. Tatar halkinda “Ubir kendisi doysa da gozii doymaz” gibi bir deyim de vardir.
Ubwrlr insanlar gece kalkip yemek ararlar, bulamayinca da alev yumagina doniisiip bacadan ¢ikarlar ve
baska insanlarin yemegini calarlarmis. Insanlar, Ubwr'in girip ¢iktign yerin ocak bacasi oldugunu
diistindiiklerinden bacalar1 geceye mutlaka kapatirlar.

Ubirli insan uyuyunca Ubuwr onun i¢inden ayrilir ve alev yumagi olup bacadan disartya ¢ikarmis.
Onun alevle bir arada izlenilmesi de ilging: Ubir, aynen alev gibi doyumsuz, azgin, aggdézli, yolunda
bulunan her seyi yutan bir yaratiktir. Ayrica o, les ile beslenmeyi ¢ok severmis. Bu alev yumagini yok
etmek neredeyse imkansizmis. Ubuwr istedigi an kedi, kdpek veya giizel kiz kiligina girebilirmis. Ubir,
kadinlar1 ve hayvanlar1 emmeyi de severmis. Hamile bir hayvanmn siitiinii Ubir emerse, o hayvan
korkudan diisiik yaparmis. Hamile olmadig1 durumda da bu hayvan hastalanir ve sonunda 6liirmiis.

Bazen Ubuwr, insanlara cesitli hastaliklar génderirmis. insan1 Ubir somiiriirse o insan kendi
kendinden bagirmaya baglar ya da durup dururken kendi kendine konusurmus. Bu durumda, ter i¢inde
gelen atin hamutunu ¢ikartip hastalanan kimsenin boynuna giydirmek gerekirmis (Tatar Haliq icat: 1987:
279-280).

Icine Ubir yerlesen insan kendisi 6lse de icindeki Ubir 6lmezmis. O, insan1 mezara koyduktan
sonra kefeni yemeye baslar ve mezarda bir delik delip yer {izerine ¢ikar, insanlar1 huzursuz edermis.

Bazen Ubiwrlar mezar deliginden gokteki yagmur bulutlarini kendilerine ¢ekip kurakliga neden olurlarmis.
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Mesela Samara Tatarlar® uzun siire yagmur yagmamasinin sebebini bir hortlagin mezardan ¢ikip bulutlart
kovalayip yiiriimesi ile anlatirlar ve mezarliga gidip delik bulunan mezari ararlarmis. Bulduktan sonra o
delige once on kova kaynamis, sonra da on kova soguk su dokerlermis (Urazman 1992: 56). Ayrica, Ubir
olan mezarlarin deligini bulup bu deligi at giibresi ile doldurup mese veya kavak agacindan yapilan kazik
cakmak da Ubur in yer lizerine ¢ikip dogay1 ve insanlari rahatsiz etmesine son verirmis.

Ubir’1 yakalamak ¢ok zor olsa da, bunun yollar1 varmis. Meseld Ubwr’t goriince, iizerindeki
gomlegini gdgiis kismindan birden yirtivermek gerekirmis. O an alev yumagt Ubir, insanin ayak altina
diisermis. Agac catal veya kus kirazi agacinin ¢atallanan budagint alip onu ikiye kirmak da istenilen
sonucu verebilirmig. Ubir da aninda insan kiligina girip merhamet istemeye baslarmis. Ama insan Ubwr’1
acimadan dovmeliymis. Ubir’in kime dadandigini agiklamak i¢in de en iyi yolmus bu: yaralar, Ubir’in
dadandig1 insana da yansirmus. Obiir giin kdyde biri yaralanip yataga diiserse, bir giin 6nce yakalanip
doviilen Ubir siiphesiz o insanin igine yerlesmis olurmus. Bu inanca Slav mitolojisinde de rastlayabiliriz.

Oriik (Hortlak) Tatar mitolojisinde bu yaratigin katledilen insanlarin cani ¢iktig1 ya da insan
kaninin akitildigi yerde “goziiktiigii” sOylenilir. Ama insanlar hortlaga daha c¢ok oldiiriilen insanlarin
mezar1 Ustlinde rastlarlarmig. O, insanlara zarar vermez, onun ancak gezindigini ya da acikli sesle
efkarlanip oturdugunu “gériirlermis”. Ordk, katilin kapisini calar ya da penceresini tiklar ve kendisini
6ldiirmesini isteyip bu insan1  her giin azarlarmis. Katledilmis insanlarin ruhu iste boyle huzur
bulamazmis. Katil bu gibi ziyaretlerde aklini da yitirebilirmis. Hortlak uzun boylu, zayif olur ve kefenini
¢ikarmadan ancak yliziinii agarmis.

Orik, borcu olan kimseleri de rahat birakmazmis. Ama yukarida da bildirdigimiz gibi aslinda
Ordk’in insanlara hicbir zarar1 yokmus, sadece insanlar1 karsilarina aniden ¢ikip korkuturmus. Ork 'ten
kurtulma yolu, onu gériince c¢ok kotii sozlerle kiifretmektir. Kiifiirden baska higbir sey Ordk’i
etkileyemezmis.

Bazen hortlak at arabasinda yalniz gelen birine eslik etmek ister ve bu insanin goziine kiigiiciik
kiz veya erkek cocugu olarak “goriiniirmiis”. Arabaya binince de sessiz sedasiz oturur fakat at birden bire
¢ok zorlanmaya baglar, agir gider ve ¢abuk yorulurmus. Bu durumda da at1 durdurup arabaya ters taraftan
kosmak lazimmus. Iste o zaman Ordk kaybolurmus.

Sahta fyiise (Maden Ocag lyesi): Is arayarak uzaklara, genelde Ukrayna’da ya da Ural daglart
eteginde agilan maden ocaklarina ¢aligsmaya giden Tatarlar, yerlestikleri yerlerde de mitolojik varliklarin
olduguna inanmislar ve onlar1 “gdrdiiklerine” dair mitolojik hikayeler yaratmiglardir. Bu hikayelerde
onemli yeri Maden Ocagi Iyesi almaktadir. Bu iye, maden ocaginda “yasasa” da insan gdziine goziikmez,
ancak 1slik calar, kedi miyavlama, bebek aglama, ay1r bagirma ve kopek uluma sesi ¢ikarirmig. En
6nemlisi de o, orada calisan iscilere yardimda bulunurmus. Mesela maden ocagi ¢okecegi zaman iscilere
“Gidin” diye seslenerek kazadan korurmus. Fakat iscilerden biri Maden Ocagi Iyesi'nin kendisine
yardimda bulundugu hakkinda birilerine sdylerse, Maden Ocagi Iyesi ona ¢ok kizarak iizerine maden

ocagm yikip dldiirebilirmis.

8 Idil nehrinin Giiney’inde bulunan Samara sehri ve civarinda yasayan Tatarlar.
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2. SU ALTINDA YASAYAN YARATIKLAR

Su Atasi, Su Anasi, Su lyiise (Su Babasi, Su Anasi, Su Iyesi) Yer iizerinde bulunan her alanin
kendisine 6zgii iyesi oldugu gibi, suyun da kendi iyesi olduguna inanilir. Tatar Tiirklerinde sulak yerler,
nehirler, rmaklar, ¢aylar ve goller ile ilgili ii¢ yaratigin “yasadigina” inanilir. Onlar; Su Babasi, Su Anast
ve Su Iyesi’dir. Onlardan en énemlisi de Su Babast’dir. Su Anasi’min da onun karis1 oldugunu soylerler.
Su Iyesi ise onlarm oglu olarak algilanir. Aralarinda en meshur olani da Su Anasi 'dur.

Su Babasi, belli bir yoredeki sulara sahip ¢ikar ve genelde nehirlerin, gollerin, sazliklarin en
derin bir kdsesinde yasar, kiytya ¢ikmay1 sevimez, bundan dolay1 insanlarin géziine de goriinmezmis. Su
Babasi, kendisini huzursuz eden insanlari hi¢ sevmez ve nehrin en derin yerine giren insanlara kizarak
onlar1 su dibine ¢ekermis. Bu yiizden eskiden kdyiin ihtiyarlar suda bogulup 6len insanlar hakkinda “Su
Babasi aldi” derlermis. Su Babasi suya tiikiiren, suyu pisleten insanlardan ve o insanlarin yasadigi
koylerden nefret edermis. Sakin giin birden nehrin veya go6liin lizeri dalgalanmasi, barajlarin, su
degirmenlerinin yikilmasi, Su Babas: 'nin kizginligini bildirirmis. O, insanlara hastaliklar da verebilirmis.
Mesela birinin viicuduna sulu ur ¢ikinca insanlar bunun Su Babas: gonderdigi bir hastalik olduguna
inanirlar ve bu hastaliktan kurtulmak i¢in bir avu¢ bulguru tuz ile karistirip nehre ya da gole atarlarmas.
Bazen yarmayi tuz katmadan bir beze sarip suya akitirlar ve “Nereden geldiysen oraya git, Iye’ne gétiir”
derlermis. Sibirya Tatarlar1 Su Iyesi ni razi etmek igin suya biitiin ekmek pisirip salarlar.

Insanlar her zaman bu yaratigin merhametini aramislardir: Daha 6nce tanimadiklar1 gormedikleri
bir suya girmeden veya bir ¢esmeden su almadan 6nce kadinlar sag orgiisiinden bir tane sag teli, erkekler
sakal biyiklarindan birer kil alip suya akitirlar ya da suya gémlek veya yazma kenarindan ip sokiip atarlar
ve “Sana yaglik, bana saglik” derlermis. Yani bu sekilde suya kurban getirirlermis. G.Grylmanov’un
fikrine gore en eski devirlerde Su Babasi 'na kizlari da kurban ederlermis (Giylmanov 1996: 128). Bugiin
bu gelenegin ne kadar gercek oldugunu anlayabilmek c¢ok zor fakat bazi yorelerde giiniimiize dek korunan
bir gelenek var, o da yeni evlenen kizlar1 gelin olup geldigi kdyiin suyunda yasayan Su Babasi 'na tanitma
amaciyla (Su Babasina kurban, kalin da derler) suya atmaktir.

Su lyesi ise Su Babasi 'ndan daha geng ve daha tecriibesiz olurmus. Onun huyunu anlayabilmek
neredeyse imkansizmig. Hi¢ beklenmedigi bir an o suyu dalgalandirip barajlar1 yikabilir, hayvanlarin
insanlarin suda bogulup dlmesine neden olabilirmis. Suyun berrakligina, sogukluguna hayran kaldigin
sirada da Su [yesi’nin zarar getirecegine inamlir. Onun huyunu yatigirmak i¢in de Su Babasi'na
uygulanan carelere bas vururlarmis. Su [yesi’nin parasi pulu da bolmus, bu yiizden onu ¢ogu zaman
carsida sebze meyve alirken “goriirlermis”.

Su Anasi, isminden de belli oldugu gibi kadin cinsinden olur. Tatar halkinda onun Su Babasi’nin
ya da Su Iyesi’nin karis1 oldugu sdylenir. Su Babast ve Su Iyesi nden farkli olarak Su Anas: su kenarina
¢ikmay1 ¢ok severmis bu yiizden de halk iginde onun hakkinda daha ¢ok hikayeler yaratilmistir. Onun dis
goriiniimii de ilging: O, kadin kiliginda, uzun kara (bazen sar1) saglar1 neredeyse yere degmekte, gogiisleri
iri, gozleri kassiz siyah portlek. Teni kizimsi renkte. O, genelde insanlara su kenarinda, iskelede saglarimi
altin tarag ile taradig1 zaman “gdziikiir” ve aniden gelen insanlardan korkup kendisini suya atarmis. Bu

arada altin (giimiis) taragini da su kenarinda unutur, ancak onu ¢alan insanlar1 da asla rahat birakmazmas.
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Tatar Tirklerinde Su Anasi korkung yaratik olarak bilinir. Kdylerde onun ismi ile ¢ocuklart
korkuturlar, aksam iistii geng kizlar1 ve hamile bayanlari yalniz su kenarma gondermezler. Su Anast
ayrica kiigiik cocuklara diigkiinmiis, onlar1 kendi yanina suya alirmig. Tatar Tiirklerinde rastlanan Su
Anast 'na benzer yaratik Tatarlara komsu Mordva halkinda da vardir ve onun ad1 Vedyava’dir (ved su, ava
ana) (Sedova 1986: 67).

Tatar mitolojisinde Su Babasi, Su Iyesi ve Su Anasi bazen tek bir yaratiga verilen gesitli adlar
olarak da izlenilmektedir (Nasirov 1880: 44-63). Bu ii¢ yaratigin disinda su altinda yasayan bir yaratiga
daha rastliyoruz Tatarlarda. O, Su Kizi’dir ve onun ¢ok giizel oldugunu soylerler. Tatar halkinda Su Kiz1
hakkinda “Tilek ve Susilu” adli destan da var.

Bunlarin diginda, Tatar Tiirklerinde Cesme Iyesi’nin olduguna da inanilir. Tatar koylerinin
yakiinda eskiden ve giiniimiizde genelde dag eteginde yerlesen dogal ¢esmeler bulunmaktadir. Onlar
kisin bile donmaz ve onlara halk ¢ok giizel baka, etraflarini ¢it ile ¢evirir, bazen ¢gesmenin iizerini camiyi
hatirlatan bir yapi ile orterler.

Cesmeler kutsal sayilmaktadir ve onlarin etrafinda birgok inang olusmustur. Iste bu yiizden
cesme iyeleri Su iyesi, Su Babast ve Su Anasi gibi yaratiklardan farkli olarak kutsal ruhlar
sayllmaktadirlar. Cesme Iyesi’ni, ask iyesi de derler ciinkii o, su almaya gelen kiz ile onun pesine diisen
bir geng arasinda kesilen soziin tek sahididir. Eskiden Tatar gencleri bir birleri ile ilk olarak genelde
cesme boyunda goriisiirler, burada bir birlerine agklarini anlatirlar, hediye alig verisinde bulunurlarmis.
Kizlar ilk opiicligii de genelde ¢esme boyunda alirlarmig. Gelin olup baska kéye giden kizlara diigiin
sonrast mutlaka ¢esme yolunu gosterirler, gelin de Cesme Iyesi nin merhametini isteyerek suya giimiis
para atar.

Eskiden ¢esme oluguna dilek tutup pacavra takma adeti de varmus. Hasta insanlar bugiin de safak
sokmeden ¢esmeye gidip su alirlar ve bu su ile yikanirlar. Ona, 7an Suyu derler ve onun binbir derde
derman oldugunu sdylerler. Hamile kalmak isteyen kadinlar da bu su ile yikanir, ilk ¢ocugunu doguran
kadinlar da bebegi ilk yikadiklarinda ¢esme suyu ile yikamaya calisirlar. Bir tiirkiide buna dair soyle
soylenmektedir:

Ankdy benze Sonndn alip gaytqan, Anne bizi Son’den getirmigtir,
Son suwinda yugan inl elek. Son suyunda yikamig énce.

Bahtsiz gelinler de kendi sikintilarini ¢esmeye ya da ¢esmeye su almaya gelen kendisi gibi
kederli bagka bir geline anlatmislar ve bu sefer ¢esme mutsuzlugun sahidi olmustur. Tatar Tiirklerinde
“Erenler Cesmesi” adi ile bilinen kutsal yerler de ¢coktur. Onlar genelde eren insana ait mezarin yakininda
bulunurlar ve onlarin hepsinin ayri hikayesi vardir. Bu gibi ¢esme yanina gelip insanlar eskiden ve
giiniimiizde kurban keserler, sadaka verirler, adak adarlar.

Cesmeler, kurumasin niyeti ile iyi kalpli insanlar tarafindan ara sira mutlaka temizlenmelidir.
Ayrica eskiden c¢esmeye yliziik atip fal da agarlarmis. Bu konu“Cidegen Cigme” adli Tatar halk

tirkiisiinde anilmaktadir.
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SONUC

Tatar Tiirklerinin islam dinini ¢ok erken donemlerde kabul etmelerine ragmen halkin
hafizasinda asirlarca koruna gelen iyeler, mitolojik yaratiklar ve kara ruhlar bugiin, teknolojinin ¢ok
ilerledigi bir zamanda da ¢ok ilging, gizemli varliklar olarak algilanmaya devam etmekte ve bize halkin
en eski devirlerde olusan goriislerini ulastirmaktadirlar. Islam dini Tanrilara dokunsa da mitolojik
yaratiklari, aralarina sadece birkag yeni tip ekleyip (seytan, cin, peri) olduklar gibi birakmigtr.

Halk hafizasinda trkiitiicii yapilar ile bilinen mitolojik yaratiklar aslinda korku duygusundan
ziyade insanlar1 dogaya, yakin ¢evreye saygi ile bakmaya alistirmaktadirlar. Daha fazlasi, onlar insanlari
temizlige, her isi zamaninda yapmaya ve basladiklari isleri sonuna kadar gétiirmeye alistirmaktadir.

Sovyet doneminde mitolojik varliklara ve onlarla ilgili korunan hikayelere eskilik, gericilik
mirasi1 olarak bakildi fakat buna ragmen Tatar Tiirkleri onlar1 hayatlarindan silip atamadilar. Ustelik,
Stirdle, Su Anast gibi bazi yaratiklar bu milletin degismez bir pargasina, simgesine doniistii. Onlar ile
ilgili birgok siir, hikdye, dram (Mansur Giylacev’in Bigura adli drami, T.Minnulin, Z.Hakim eserleri),
bale (Ferit Yarullin’in “Siirdle” balesi) yazildi, heykeller dikildi (meseld Baki Urmange’nin yaptigi
Siirdle heykeli), resimler ortaya ¢ikt: (Ahsan Fathutdinov’un “Iyeler” konulu resimleri). Gegen asrin 90°l1
yillarinda milli 6ziine dénmeye baglayan ve milli yiiziinii gelecek kusaklara ulastirmak isteyen Tatar
Tiirkleri her seyden dnce Tataristan’in bagkenti Kazan sehrinin merkezinde, altin taragi ile sagini tarayan
Su Anasi’na heykel dikti. Cocuk eglence parkina da Siireli adin1 verdiler.

Anlagilan Tatarlar, en eski devirlerde yarattiklart mitolojik varliklar ile bugiin de “i¢ ige
yasamaktadirlar” ve bu inang onlara kendilerini evrenin bir parcasi olarak algilamaya yardim etmektedir.
Onlarin, atalarin miras1 olarak kabul ettikleri ve yeni kusaklara aktarmak istedikleri mesaj aslinda ¢ok

acik ve basittir: Evrenin akli ve insanoglu bir birinden kopmayacak kadar yakindir.
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