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GELENEKLİ TATAR-TÜRK  
ANLATILARINDA MİTOLOJİK  

BİR SAYI: “ÜÇ”

Prof. Dr. Bayram DURBİLMEZ*

Giriş
Olayları ve nesneleri yorumlama, bunlara çeşitli anlamlar yükle-

me eğilimlerinin sonucu olarak ortaya çıkan sembolik anlatımlar için-
de sayı simgeciliği özel bir yere sahiptir. Sayılara yüklenen olumlu ve 
olumsuz anlamlar sebebiyle bazı sayılar uğurlu, bazıları ise uğursuz 
kabul edilir. Sayıların uğurlu ve uğursuz sayılmasında, toplumun tarih 
boyunca edindiği kültür birikimleri ile mensup olduğu inanç sistemle-
rinin ve medeniyetlerin etkisi belirgindir. Sayılara yüklenen anlamlar 
araştırıldığında, sayı simgeciliğinin kökenlerinin mitolojik dönemlere 
kadar uzandığı anlaşılmaktadır1. Mitolojik dönemden günümüze kadar 
çeşitli anlamlar kazanarak kalıplaşan, etrafında çeşitli kabul ve uygula-
malar oluşan sayılardan biri de “üç”tür. Halk inanışları ve uygulama-

1 “Tatar Halk Anlatılarında Mitolojik Bir Sayı: Üç” başlıklı bu çalışma, 23-24 Nisan 2018 
tarihleri arasında Kazan / Tataristan-Rusya’da düzenlenen II International Scientific Con-
ference ‘Traditional Culture of the Turkic Peoples in the Changing World başlıklı uluslararası 
sempozyumda sunulan İngilizce bildirinin Türkçe olarak da hazırlanan metninin gözden 
geçirilmesiyle oluşturulmuştur. Bu çalışma, hazırlamakta olduğumuz “Türk Dünyasın-
da Mitolojik Sayılar” başlıklı araştırmamız kapsamında gerçekleştirilmiş araştırmaları-
mızdan biridir. Türk Dünyasında mitolojik sayıların yeri ve simgelik anlamları hakkında 
geniş bilgi ve farklı örnekler için bkz. Kırgızistan / Manas (Durbilmez 2003: 166-168), 
Kırım (Durbilmez 2007: 177-190), Azerbaycan / Nahçıvan (Durbilmez 2008: 340-352), 
Romanya (Durbilmez 2010a: 245-256), Hakas Türkleri (Durbilmez 2010b: 80-85), Batı 
Trakya (Durbilmez 2011: 77-93), Kazakistan (Durbilmez 2012: 103-108), Altay Türkleri 
(Durbilmez 2015), Türkiye (Durbilmez 2009: 71-85), vd. 

* Nevşehir Hacı Bektaş Veli Üniversitesi Fen-Edebiyat Fakültesi Türk Dili ve Edebiyatı 
Bölümü, e-mail: bayramdurbilmez@gmail.com, ORCİD: 0000-0002-6682-8455.
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ları içinde belirgin bir yere sahip olan “üç” sayısı, gelenekli anlatılar 
içinde de yaygın olarak kullanılmaktadır. Tataristan’da yaşayan Tatar 
Türklerinin destan/ halk hikâyesi, efsane ve masalları incelendiğinde, 
bu sayının gelenekli Tatar-Türk anlatılarında da önemli bir yere sahip 
olduğu ortaya çıkmaktadır.

Üç (3) sayısı, Tatar Türkçesinde “öç” olarak yer alır. Eşleşme veya zıt-
laşma sayısı olan ikiden / ikilemeden sonra oluşan kümelemede, bütün-
leştirici “üç” / “üçleme” ortaya çıkar. Genellikle zıtlıklardan oluşan dua-
list sistemden sonra ortaya çıkan üç / üçleme, “kapsayıcı sentez” olarak 
görülür. Bu sayı “ilk gerçek” ve “geometrik şekli oluşturan ilk sayı” ola-
rak kabul edilir (Schimmel, 2000: 69).  Aritmetik sayı dizisinde kozmik 
ilk tek sayı olan “bir” göğe, yani eskiden gökte olduğuna inanılan koz-
mik tanrıya, “iki” ise yere yani toprağa özgüdür. Böylece üç sayısı, “bir” 
ve “iki”yi birbirine bağlayarak, yer-gök birliğini oluşturur (Ersoy, 2000: 
22). “Gizemli” bir sayı olan üç, felsefe ve psikolojide “zaman, mekân 
ve nedensellik” gibi birliktelik türlerinde “sınıflandırma” sayısı olarak 
kullanılır (Schimmel, 2000: 76). “Bütünlük” ve “mükemmellik” sayısı 
olarak da tarif edilen üç ile ilgili olarak Aristoteles, üç sayısının “bütün 
teriminin uygulandığı ilk sayı” olduğunu ve “sonluluğa işaret” ettiğini 
belirtir. Bazı düşünürlere göre ise üç, “kesin saymanın üst sınırı” ve aynı 
zamanda “belirsiz çokluğun” ifadesi iken, bazen de “üstünlük” anlamı-
na gelir ve “basit yuvarlak bir sayıya çevrilebilir”. Söz gelimi; kutsal ya 
da herhangi türden birçok kaynakta görülebilen “Âdem’in ve Nuh’un 
3 oğlu, 3 en iyi şövalye, 3 en güçlü dev ya da 3 en iyi âşık” gibi üçlü 
gruplar, “gizemli” sayılardan çok “yuvarlak sayılar” olarak işlev görür 
(Schimmel, 2000: 80). Günlük hayatta “şans” ve “deneme” sayısı ola-
rak da bilinen üç; Tanrı, evren ve insanda var olan bir düzeni; canlılarda 
mevcut olan üç ünitenin sentezini ve yer-gök birliğini ifade eder (Ersoy, 
2000: 22-23). Özellikle güzel sanatlarda ve sözlü edebiyat ürünlerinde 
öne çıkan üç sayısının sembolik anlamları, öncelikle kâinatın gözlem-
lenmesine dayanır (Schimmel, 2000: 70). Türk’ün mitolojik dünya ta-
savvurunda dünya, dikey düzlemde “yer”, “yerüstü” ve “yeraltı”; yatay 
düzlemde ise “yukarı”, “orta” ve “aşağı” olmak üzere üçe ayrılır (Beydili, 
2005: 489). Altay Türklerine göre, Kara Han’ın üç oğlu (Ülgen, Erlik 
ve Mergen) vardır (Uraz, 1992: 40). Önce üç balık yaratılmış, dünya 
da bunların sırtına yerleştirilmiştir. Üç balıktan ikisinin uçlarda, birinin 
merkezde bulunduğuna inanılır (Bayat, 2011: 64). Bu inanışa göre, iki 
uçta bulunan iki balık düalist sistemin yansıması olup, merkezde bulu-
nan bir balıkla birlikte üçlenerek bütünleşir. 
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Burada kısaca özetlenen anlamlarla birlikte zengin bir anlam dün-
yasına sahip olarak gizemli bir sayıya dönüşen üç, Tatar Türklerinin ge-
lenekli anlatılarında da yaygın olarak kullanılmaktadır2. Bu çalışmada, 
Tatar Türklerinin gelenekli anlatılarından destan/ halk hikâyesi, efsane 
ve masal örneklerinde yaygın olarak görülen “üç” sayısının yüklendiği 
anlamların ortaya çıkarılması amaçlanmaktadır. 

1. Destanlarda / Halk Hikâyelerinde “Üç (Öç)” Sayısı
Tatar Türklerinin destanlarında / halk hikâyelerinde3 üç sayısının 

mitolojik sayı olarak kullanımı belirgindir. Bu sayı, destan / halk hikâ-
yesi metinlerinde “mükemmellik” ve “bütünlük” anlamlarında sıkça 
kullanılır ve bu metinlerde genellikle üç insan, üç hayvan veya üç şey-
den söz edilir. Üç kişinin ya da herhangi bir üç şeyin konu edildiği 
Tatar destanları / halk hikâyeleri çoktur. Bunlardan bazılarını şöyle sı-
ralamak mümkündür:

“Alpamşa” (Urmançi, 2007a: 240-249, 250-257), “Çora Batır” 
(Urmançi, 2007a: 350-378), “Méşek Alıp (Mişek Alp)”, “Yestey Mönké 
(Yestey Mönki)”, “Kadış Mergen” (Ahmetova-Urmançi, 2004: 523-
529, 553-557, 558-563), “Leyle Bélen Mecnun (Leyla İle Mecnun)”, 
“Tahir İle Zöhre (Tahir İle Zühre)” (Ehmetova 1984: 174-206, 206-
248), “Kuzı Kürpeç Bélen Bayan-sılu (Kuzı Kürpeç ile Bayansılu)” ve 
“Seyfélmölék (Seyfilmölik)” (Urmançi, 2001: 76-86, 102-110).

Tatar destanlarında / halk hikâyelerinde; “üç şey isteme”, “üç tü-
yün koparılması”, “üç fıçı su verme”, “üç sürü mal”, “üç sığır”, “üç 
yol ayrımı”, “üç kuşun üç güzel kıza dönüşmesi”, “üç geyik”, “üç ka-
zan”, “üç altın saç”, “üç nazım”, “üç yavru geyik” ve “aşkın üç tarifi” 
gibi kullanımlara rastlanır. Bu kullanımlar üç sayısının, simge değerini 
göstermesi bakımından önemlidir. Söz gelimi; “üç şey isteme”, “Mişek 
Alp” ve “Cik Mergen” destanlarında görülmektedir. “Cik Mergen” des-
tanında han, Cik Mergen’den akkuşun kalın tüylerinin üçünün (=ak-
koşnıñ yuvan kavrıysılarınnan öçésin) koparılmasını ister. “Mişek Alp” 
destanında Kara Han, kahramandan üç istekte bulunur: 1. Balığın al-
tın yanağı, 2. Çüçele kuşunun derisi, 3. Tebene Kuga Hanım’ı bulması 
(Ahmetova-Urmançi, 2004: 428-432).

2 Tataristan, Romanya ve Kırım’da yaşayan Tatar Türklerinin halk bilimi ve edebiyat ürün-
leri hakkında yaptığımız çalışmalar hakkında bilgi için bkz. Kırım (Durbilmez 2007: 177-
190), Romanya (Durbilmez 2010a: 245-256), Tataristan (Durbilmez 2007b: 258-272, 
Durbilmez 2013: 1-34, Durbilmez 2017b: 179-210), vd. 

3 Tataristan’da halk hikâyeleri de “destan” kavramı ile karşılanır.
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Üç sayısının, “tamamlanma” ve “sınıra gelme” anlamlarında görül-
düğü destanlarda mücadeleyi çoğunlukla üç kişi verir. Bunun yanında 
olayların üç gün üç gece sürdüğü ya da üç vakitte (ay, yıl, mevsim vs.) 
tamamlandığı, olayların üç kez tekrar edildiği ya da olayın üçüncü kez 
tekrar edildiğinde tamamlandığı görülür. Söz gelimi; “Tülek” destanın-
da Tülek’e tuzak kuran kişilerin sayısı üçtür ve her birinin bu tuzakta 
bir işlevi vardır. İkisi Akbüzçe’nin dizginini alırken, diğeri Akbüzçe’yi 
kamçılayarak Tülek’i öldürmeye çalışacaktır. Bunun yanında destanda 
Tülek’in saraydaki kızı bekleme süresi 3 gündür (=öç kön-tön). Üç 
gün üç gece (=öç köndéz-kiçe) kuraklık olur, kuraklık bittikten sonra 
halk üç gün üç gece uyur ve uyandıklarında malların üç bölümünün 
(=öç öléşé) güneşten yok olduğunu görür. Yine aynı destanda Tülek’in 
hanlığı da üç yıl sürer (Urmançi, 2001: 8-20).

“Kendi başına bir kural” olarak da gelenekli anlatılarda orta-
ya çıkan üç sayısı, “insan ve nesnelerin en yüksek sayısıdır” (Olrik, 
2003: 180). Söz gelimi “Kuzı Kürpeç ile Bayansılu” adlı anlatıda 
Kara Han, Kuzı Kürpeç’i getirmeleri için üç kişi (=öç kéşé) gönderir. 
“Seyfilmölik”te ise sefere üç kişi çıkar ve Seyfilmölik, padişah kızı olan 
güzel Sehipcemal’i üç yıl (=öç yıl) arasa da bulamaz. “Alpamşa” des-
tanında Karlıgaçsılu’yu kaçırmak için üç kişi gider. Bu üç kişi Alpamşa 
ve iki abisidir. Alpamşa’ya karşı savaşan padişahın üç kızı (=öç kızı) 
vardır. “Tahir ile Zühre” adlı anlatıda Gül Padişahı’nın üç kızı (=öç 
kızı) vardır. “Hurluga Hem Hemra (Hurluga ve Hemra)” adlı anlatıda 
üç papağan (=öç tutıy koş) üç güzel peri kızına (=öç sılu peri kızı) 
dönüşür. “Kadış Mergen” adlı anlatıda bir ihtiyar ve onun üç oğlu (=öç 
ulı) vardır. En küçüğünün adı, Kadış Mergen’dir4.

Tatar destanlarında / halk hikâyelerinde üç nesnenin yer aldığı ör-
nekler de çoktur. Söz gelimi “Çora Batır” destanında üç kazan (=öç ka-
zan) vardır. “Alpamşa” destanında, padişah üç değirmen taşının (=öç 
tigirmen taşı) ikisini koltuk altına, diğerini eline alıp dağa çıkabilen ki-
şiye kızını verecektir. Alpamşa zindanda iken, onun için üç fıçı su (=öç 
piçke suv) alıp getirirler. “Yestey Mönki” destanında kahraman baldı-
zına, girdiği mücadele yenilirse kendisini, kafasında bulunan üç altın 
saçtan (=öç altın çeç) tanıyacağını söyler. “Kara Kükil” adlı anlatıda 
4 Gelenekli Tatar-Türk anlatıları hakkında örnekler verilirken, proje yöneticisi olduğum 

Kazan Tatarlarının Halk Anlatılarında Mitolojik Unsurlar Üzerine Bir Araştırma başlıklı araştır-
ma projesi kapsamında elde edilen malzemelerden de yararlanılmıştır. Devam eden bu 
proje, Fatma Tekin tarafından hazırlanmakta olan ve tez danışmanlığını yaptığım Kazan 
Tatarlarının Halk Anlatılarında Mitolojik Unsurlar adlı doktora tezini içine almaktadır. Tezini 
tamamlamak üzere olan doktora öğrencim Fatma Tekin’e teşekkür ederim. 
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kahramanın annesi üç sığır (=öç sıyır) pişirir. “Leyla ile Mecnun”da 
Mecnun, Leylâ’nın aşkıyla gece gündüz yürürken yolda üç tane geyik 
yavrusu (=öç dane kiyik yavrı) tutup bağlamış olan bir avcıya denk 
gelir. 

Olayların “üç gün üç gece” veya “üç vakitte (gün, ay, yıl, mev-
sim vs.)” sürdüğü diğer anlatılar arasında; “Şahsenem Hem Garip 
(Şahsenem İle Garip)”, “Yirtöşlék (Yirtöşlik)”, “Kara Kükél (Kara 
Kükil)”, “Çora Batır” ve “Tahir İle Zühre” sayılabilir. Söz gelimi 
“Şahsenem İle Garip” adlı anlatıda Şahsenem ile Garip, Dinar Dağı’na 
giderken üç gece üç gündüz (=öç kiçe öç köndéz) yol yürür. “Tahir 
İle Zühre” destanında Tahir, aç susuz üç gün üç gece geçirir. Yirtöşlik 
destanında Könersılu’nun beslediği güvercin üç gün sonra (=öç kön-
nen soñ) uçup gider. Yine bu destanda Yirtöşlik’i demir sarayın içe-
risine kapatan padişah, üç gün içinde (=öç kön éçénde) oradan çıka-
bilirse kızını Yirtöşlik’e verecektir. Padişah, Yirtöşlik’e kızını vermesi 
için üç günlük yerden (=öç könlék yir) gelen ihtiyar kadını yenmesini 
şart koşar. “Kara Kükil” destanında Kara Kükil, düğünden sonra üç ay 
(=öç ay) yatarken; “Çora Batır” destanında ise Çora Batır, Kazan’da 
kaldığı üç gün (=öç kön) boyunca bir sürü akkuş havadan uçup gi-
der. “Alpamşa” destanının bir çeşitlenmesinde de çoban olan Alpamşa, 
hayvanları üç gün (=öç kön) güder (Ahmetova-Urmançi, 2004: 202-
227, 564-587, 539-544).

 “Ak Köbök”, “Çora Batır” ve “Kadış Mergen” anlatılarında olaylar, 
üçüncü gün ya da yıl gerçekleşir. Söz gelimi; “Kadış Mergen” desta-
nında üç gün boyunca birilerini yutan ihtiyar, üçüncü gün (=öçénçé 
kön) Kadış Mergen’i yutar. “Çora Batır” destanında Miñli Sılu, üçüncü 
gün rüya görür. “Ak Köbök” destanında ise Ak Köbök’ü gömdükten 
üç gün sonra (=öç kunganga) Ak Köbök çıkar gelir (Urmançi, 2007a: 
282-303). 

Halk anlatılarının epik kurallarından biri üç sayısına bağlı yinele-
medir. “Yineleme tekniği”, ayrıntılara inme tekniğinden yoksun olan 
halk anlatılarında çarpıcı bir sahne ortaya çıktığında olaya dikkat çek-
mek, gerilimi artırmak ve aynı zamanda anlatının boşluklarını doldur-
mak için kullanılır. Yineleme tekniği “her zaman üç sayısına bağlı”-
dır (Olrik, 2003: 180). Olayların üç kez tekrar edildiği veya olayların 
üçüncü kez tekrar edilişinde tamamlandığı Tatar destanları çoktur. 
Söz gelimi “Alpamşa” destanında kahraman at seçmek için üç saraya 
(=öçinci saray) gider ve üçüncü denemesinde seçimini gerçekleştirir. 
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Bu destanın başka bir çeşitlenmesinde de sarayda kapılar sırayla açılır. 
İlk düğmede birinci kapı, ikinci düğmede diğer kapı ve üçüncü düğme-
ye basıldığında tüm kapılar açılmış olur. Yine aynı destanda Alpamşa, 
padişahın kızını alınca ona üç kez (=öç mertebe) ne yapacağını sorar 
(Urmançi, 2007a: 222-239).

“Yirtöşlik” destanında han, kızının yüzünü görmek için üç kez ça-
ğırır ve kızı babasının yüzüne baktığı her seferde malının bir bölümü 
gider. Yine bu destanda Yirtöşlik, el sıkışmak için nişanlısına üç kez 
elini uzattır ve nişanlısı üç kez eline vurur. “Altayin Sayin Süme” des-
tanında da kahramanın atını yakalaması için üç kez mücadele ederken; 
“Mişek Alp” destanında ise Tebene Kuga Hanım üç kez kılık değiştirir 
ve üç kez beddua eder.

“Ak Kübek” adlı anlatıda Ak Kübek, Kiden Han’a rastlar. Ona üç 
kez (=öç törgén) selam verir ancak Kiden Han, selamını almaz. Benzer 
şekilde “Ak Köbök” destanında da Ak Köbök’ün mücadelelerinde üç 
sayısının kullanımı belirgindir: Salur Kazan’ı üç kez (=öçénçé tagı) öl-
dürmek için gelir. Ak Köbök, Manguş’u üç kez bağlar ve ona üç kez, 
“Ecelin burda mı olsun?” diye sorar. Ayrıca Ak Köbök atı ile Ködön 
Han’ın askerlerini aramak için üç kez (=öç kabat) gölün çevresini do-
laşır (Ahmetova-Urmançi, 2004: 530-538). 

“Tahir İle Zühre” destanında Tahir ile Zühre her gün üç defa (=öç 
mertebe) okumak için hocaya gidip gelir. Yine aynı destanda Tahir idam 
edilirken cellat, padişaha üç kez kesilen başın yerine gelmeyeceğini 
söyler ve Zühre üç seferde (=öç mertebe) ruhunu teslim ederek ölür. 
“Kuzı Kürpe Bélen Bayan-Sılu (Kuzı Körpe İle Bayansılu)” (Ehmetova, 
1984: 146-150) destanında Kuzı Körpe, büyücünün kabına üç ok (=öç 
tapkır) atar. “Kamber” (Ehmetova, 1984: 158-163) destanında kahra-
man ata üç kez vurur.

Yine bazı anlatılarda “tamamlanma” ve “sınıra gelme” anlamında 
üç yaşın, kahraman için bir dönüm noktasını ifade ettiği görülür. Söz 
gelimi; “Leyla İle Mecnun”da Kays, üç yaşına (=öç yeş) girdiğinde 
ana-babasına bülbül gibi konuşur hale gelmiştir. “Tahir İle Zühre”de 
padişah, Tahir’e mecliste üç nazım (=öç nazım) söylediğinde onu azat 
edeceğini söyler. “Kadış Mergen”de bir ihtiyarın üç oğlunun üç sürü 
malları (=öç öyér mal) vardır ve bunlar, üç seferde yok olur. 

“Kadış Mergen”de, Kadış Mergen ve kardeşleri çıktıkları yolcu-
lukta üç yol ayrımına (=öç yulnıñ eyrésé) gelir. Yolun üçe ayrılması 
“Hurluga Hem Hemra (Hurluga ve Hemra)” adlı anlatıda da görülür. 
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Bu anlatıda üç taş üzerinde “bu yoldan gidersen geri dönersin, ikinci-
sinden gidersen yine dönersin, üçüncüsünden gidersen geri dönmez-
sin” diye yazılı olduğu belirtilir. Hemra üçüncü yoldan gider (Urmançi, 
2007b: 56-79). 

Üç sayısının “sınıflandırma” anlamında kullanımına ise “Altayin 
Sayin Süme” (Ahmetova-Urmançi, 2004: 545-552) ve “Leyla ile 
Mecnun” destanlarında rastlanılır. “Altayin Sayin Süme”’de üç kattan 
oluşan gök (=öç törgin kük) kullanımı vardır. “Leyla İle Mecnun” des-
tanında aşk, “aşk-ı âlâ”, “aşk-ı vusta” ve “aşk-ı edna” olmak üzere üç 
şekilde (=öç nevg) tarif edilir.

2. Efsanelerde “Üç (Öç)” Sayısı
Tatar Türklerinin efsaneleri, mitolojik motifler bakımından olduk-

ça zengin örnekler barındıran anlatılardır. Bu efsanelerde görülen mi-
tolojik unsurlar arasında sayılar da önemli bir yer tutar. Mitolojik üç 
sayısının yer aldığı Tatar Türklerinin efsanelerinden bazılarını şöyle 
sıralamak mümkündür:

“Bolgar Kalasınıñ Korılıvı Turunda (Bulgar Şehrinin Kurulması 
Hakkında)”, “Aydarḫan hem Seḫabeler (Aydarhan ile Sehabeler)”, 
“Mercen Kalası hem Uniké Kız Ḫikeyeté (Mercen Şehri ve On İki Kız 
Hikâyesi)”, “Ak Büré Irıvı (Ak Kurt Soyu)”, “Umartaçı Kızı (Arıcının 
Kızı)”, “Koş İsémneré (Kuş İsimleri)”, “Yarkanat Niçék İtép Dönyanı 
Saklap Klagan? (Yarasa Ne Yaparak Dünyayı Korumuş?), “Eḫmetgerey 
Ḫan (Ahmetgiray Han)” ve “Karavca” (Gıylecetdinov, 2000: 20-21, 24-
25, 35-36, 39-40, 49-50, 245-246, 242-243, 112-113, 162). 

Efsanelerde görülen “üç sahabe”, “üç kuş”, “üç şey verme”, “üç 
kahraman”, “üç kurt”, “üç hırsız”, “üç gün”, “üç ok verme” ve “üç 
elçi” gibi kullanımlar “mükemmellik” ve “bütünlük” anlamlarını yan-
sıtmaktadır. Üç sayısı bakımından zengin bir anlatı olan “Aydarhan 
ile Sahabeler” adlı efsanede, Muhammet Aleyhisselâm üç sahabesini 
(=öç seḫabe) yanına çağırır. Yine aynı efsanede, Rasulullah asa, sarık 
ve siyah siyah bir kap olmak üzere üç şey verir. 

Üç şeyin konu edildiği efsane örneklerinde durum şu şekildedir: 
“Mercen Şehri ve On İki Kız Hikâyesi” adlı efsanede İştirek Batır ve 
üç kahramanın (=öç batır) savaşarak Hocalar dağına çıkmasından söz 
edilirken, “Kuş İsimleri” adlı efsanede üç kuşun (=öç koş) birlikte 
yaşamaları anlatılır. Benzer şekilde “Ak Kurt Soyu” adlı efsanede de 
Börkit’in karşısına üç tane kurt çıkarken, “Yarasa Ne Yaparak Dünyayı 
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Korumuş?” adlı efsanede ise bir gün bir araya toplanan Dünya, Yel ve 
Su sürekli hareket halinde oldukları için yakınırlar. 

Üç sayısının sık kullanıldığı, “Ahmetgiray Han” adlı efsanede eşi-
ni, satın aldığı kölesine veren Giray Han’a, kayınpederi çok sinirlenir 
ve onu atın kuyruğuna bağlayarak üç gün (=öç kön) gezdirir. Sonra 
Han’nın ülkesine Rus toprağından kaçan üç hırsız (=öç ugrı) gelir.

Araştırmalarda “mükemmel bir sayı” olarak kabul edilen üç sayısı-
nın, şansla da ilgisi olduğu düşünülmektedir (Durbilmez, 2010: 245-
256). Bazı Tatar efsanelerinde de bu sayının “kaderi belirleme” ya da 
“şans getirme” anlamlarını yansıttığı görülür. Söz gelimi “Karavca” adlı 
efsanede üç oğlu bulunan Karavca, oğullarına üç ok (=öç uk) verir ve 
bu okların düştüğü yere yerleşmelerini söyler. “Arıcının Kızı” efsane-
sinde kuranın çıkacağı üç elçiden (=öç ilçé) biri diri diri gömülecektir. 

“Ni Öçén Bakalar Bakıldık Bulıp Kalgannar? (Niçin Kurbağalar 
Vak Vak Edip Kalmışlar?)” (Gıylecetdinov, 2000: 247-248) efsanede 
üç sayısı, “sınıflandırma” anlamında kullanılır. Efsanede çok eskiden 
dünyada suda yaşayan üç çeşit canlının (=öç törle can iyesé) bulundu-
ğundan bahsedilir. Bunlar; dilliler, dilsizler ve vak vak edenlerdir. 

Efsanelerde olayların veya sözlerin üç kez tekrar edilişine de sıkça 
rastlanılır. Söz gelimi; “Gabdéşşems” (Gıylecetdinov, 2000: 26) adlı ef-
sanede, Gabdeşşems’in rüyasında ak sakallı bir ihtiyar, “Gabdeşşems, 
Allah’a sığınmalısın, sen Allah’a tapın.” diye üç defa tekrarladıktan 
(=öç mertebe kabatlıy) sonra yok olur. “Ni Öçén Çepérçék Kilmiçe Boz 
Kitmiy İken? (Niçin Çobanaldatan Gelmeyince Buz Gitmiyormuş?)” 
(Gıylecetdinov, 2000: 249) adlı efsanede çobanaldatan kuşu, üzerine 
konduğu buzu üçüncü vuruşunda kırar. “Kisék Başlı Evliya (Kesik 
Başlı Evliya)” (Gıylecetdinov, 2000: 265-266) adlı efsanede ise başsız 
adam yoldan üç adım (=öç adım) attıktan sonra düşüp ölür. “Töpséz 
Kül (Derin Göl)” (Gıylecetdinov, 2000: 259) efsanesinde yorgunluktan 
bitkin düşen yaşlı bir adam bir köye varır ve bir kapıyı üç kez çalar. 
İlkinde ona bağırırlar, ikincisinde cevap bile vermezler, üçüncüsünde 
(=öçénçésénde) de köpeğe ısırtırlar. 

Efsanelerde olayların üç vakitte (gün, ay, yıl, mevsim vs.) gerçekleş-
tiği örnekler de çoktur. Söz gelimi “Bolgar’nıñ Ḫarap Buluvı (Bulgar’ın 
Harap Edilmesi)” (Gıylecetdinov, 2000: 33) efsanesinde Aksak Timur 
üç günün içinde (=öç könneñ éçénde) şehri yok eder. “Zur Gevdelé 
Kéşé (Büyük Gövdeli İnsan)” (Gıylecetdinov, 2000: 22-23) efsanesinde 
adam üç ay (=öç ay) uzaklıkta olan bir yere getirtilir. “Nacar Beyremé 



TÜRK DÜNYASI HALKBİLİMİ • I. CİLT 59

(Nacar Bayramı)” (Gıylecetdinov 2000: 228-229) efsanesinde kahra-
man, üç yıl geçtikten sonra doğduğu yere döner. “Ak Kurt Soyu” efsa-
nesinde çıkılan yolculukta üç gün (=öç kön) sonra yağan kar üstünde 
hayvan izleri görünmeye başlar. “Ahmetgiray Han” efsanesinde Giray 
Han üç gün (=öç kön) atın kuyruğunda dolaşmasına rağmen sağ kalır. 
“Cil (Yel)” (Gıylecetdinov, 2000: 283) efsanesinde ormanda çıkan yel, 
Meryem adlı küçük bir kızı alıp götürür ve kız, kaybolduktan üç gün 
sonra bulunur.

3. Masallarda “Üç (Öç)” Sayısı
Tatar Türklerinin masalları, üç sayısının kullanımı açısından olduk-

ça zengindir. Bazı masalların adlarında bile bu sayının yer alması dik-
kat çekicidir. Adında bile üç sayısının yer aldığı Tatar masallarından 
bazılarını şöyle sıralamak mümkündür:

 “Öç Kart (Üç İhtiyar)”, “Öç Kаlem (Üç Kalem)”, “Öç Kügerçén (Üç 
Güvercin)” (Gatina ve Yarmi, 1978: 234-235, 396-401, 96-107), “Öç 
Bülek (Üç Hediye)”, “Öç Dus (Üç Dost)” (Yarmi ve Gatina 1999: 89-
92, 195-204), “Üç Kilén (Üç Gelin)”, “Öç Sorav (Üç Soru)”, “Öç Vasıyat 
(Üç Vasiyet)”, “Öç Tugan (Üç Kardeş)”, “Öç İkmek (Üç Ekmek)”, “Öç 
Kapçık Süz (Üç Torba Söz)”, “Öç İr Bala (Üç Erkek Çocuğu)”, “Öç Avçı 
Hem Bér Balıkçı (Üç Avcı İle Bir Balıkçı)” (Camaletdinov, 1981: 31-32, 
33-34, 38-39, 44, 60-62, 229-232, 285-286, 288-289).

Masallarda en sık görülen sayıların başında yer alan üç sayısı, ge-
nellikle “zaman”, “seçenek”, “nesne, hayvan, eşya, kişi sayısı” olarak 
kullanılmaktadır. Üç sayısının “kişi” sayısı olarak kullanıldığı masal-
larda genellikle padişahın ya da bir ailenin üç çocuğundan söz edilir. 
“Üç kız”, “üç oğul”, “üç yol”, “üç kaya”, “üç istek isteme”, “üç tel saç”, 
“üç yiğit”, “üç taraf”, “üç saray”, “yolun üçe ayrılması”, “üç türlü ip”, 
“üç güvercinin üç kıza/ erkeğe dönüşmesi”, “üç dilek dileme”, “üç baş-
lı ejderha”, “olayların üç gün üç gece sürmesi”, “üç ejderhanın üç farklı 
özellikte olması” ve “bir şeyin üç kez tekrarlanması” gibi kullanımlar, 
masalın çatısını oluşturan önemli unsurlardır. Söz gelimi; “Karakuş” 
masalında yaşlı adamın üç kızı vardır. Aynı zamanda masalda sihirli üç 
tel saç (=öç börték çeç) kullanımı görülür. 

 “Öç Kügerçén (Üç Güvercin)”, “Mermer Tаvı Bаşındа (Mermer 
Dağı Başında)” ve “Ügi Ana Bélen Yeş Yégét (Üvey Ana ile Genç 
Delikanlı) (Gatina ve Yarmi, 1978: 96-107, 124-128, 165-173) masal-
larında üç güvercin üç insan kılığına girer. “Üç başlı yılan”ın görüldüğü 
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masallar ise “Altın Başlı Köméş Béleklé (Altın Başlı Gümüş Bilekli)” 
(Gatina ve Yarmi, 1978: 191-197) ve “Utız Ul (Otuz Oğul) (Yarmi ve 
Gatina, 1999: 365-372).

Masallarda üç ejderhanın ya da güvercinin üçünün de birer vasfının 
olması, bu sayının “tamamlanma” anlamını taşıdığını gösterir. Nitekim 
“Avçı (Avcı)” (Gatina ve Yarmi, 1978: 55-60) masalında kahraman; biri 
altı, diğeri dokuz, sonuncusu on iki başlı olmak üzere üç ayrı ejder-
ha ile mücadele eder. Benzer şekilde “Çéçék Külmek (Çiçek Gömlek)” 
(Gatina ve Yarmi 1978: 402-410) masalında da kahraman; yedi, dokuz 
ve on iki başlı ejderhalar ile savaşır. Аvçı Mаlаyé (Avcı Oğlan)” (Gatina 
ve Yarmi, 1978: 73-77) masalında ise göle yıkanmaya gelen üç güvercin 
kızdan biri kızıl, diğerleri gök renklidir.  “Uyuz Tay” masalında yüksek 
bir kavak ağacının üstündeki kuş yuvasında biri kızıl, diğeri yeşil ve 
öteki de mavi renk olan üç türlü ip (=öç törlé cép) asılıdır. 

Üç sayısı bakımından zengin bir masal olan “Ak Büré (Ak Kurt)” 
(Camaletdin, 1994: 6-30) masalında bakır, gümüş ve altın olmak üze-
re üç saray (=öç saray) vardır. Yine bu masalda sihirli çubuktan üç 
tane ifrit (=öç gıyfrit) çıkar. “Tanbatır” masalında padişahın üç kızı, 
“Kuş Arayan Han’ın Oğlu” masalında ise padişahın üç oğlu vardır. 
“Tanbatır” masalında dev perisi tarafından kaçırılan üç kızı aramak için 
üç yiğit (=öç yégét) yola çıkar. “Kuş Arayan Han’ın Oğlu” masalında 
padişahın üç oğlu, çıktıkları yolculukta yolun üçe ayrıldığı bir noktaya 
gelir. Bu masalda görülen üç yol seçeneği ve kahramanın bu yolların en 
zorunu seçmesi, “Altın Elma” masalında da görülür. Masalda padişahın 
üç oğlu çalınan elmaları ararken yer altına girer. Burada “açlık, tokluk 
ve ölüm” adında üç tarafa (=öç yak) giden yol ayrımı vardır. Masal bo-
yunca verilen mücadelelerin sonunda dev padişahı tarafından kaçırılan 
üç kız bulunur. Bu kızlar ise üç farklı sarayın yani bakır, gümüş ve altın 
saraylarının sahipleridir. Benzer şekilde “Balıkçı Kart (İhtiyar Balıkçı)” 
(Yarmi ve Gatina, 1999: 109-117) masalında da kara ormandan aydın-
lık dünyaya geçen kahraman, yolda üç tane kayaya rastlar. Yine aynı 
masalda kahraman, devin yanına gider ondan üç şey ister. 

Masallarda olayların gerçekleşme süresi hep üç vakit (gün, ay, yıl, 
mevsim vs.) tir. Bu masallara örnek olarak “Tanbatır”, “Ak Kurt”, “Diyu 
Kızı, Bölgen Bay Malayé hem Mulla (Dev Kızı, Müflis Adamın Oğlu ve 
Molla)” (Camaletdin, 1994: 181-191), “Yılan Patşası Şahmara (Yılan 
Padişahı Şahmaran)” (Yarmi ve Gatina 1999: 76-80), “Uyuz Tay”, “Üç 
Güvercin” ve “Tütün Kesesi” masalları örnek verilebilir. 
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“Tanbatır” masalında yeraltına girebilmek için üç gün üç gece ur-
gan örülür. Tanbatır yer altına indiğinde kafasını taşa çarpar ve üç gün 
üç gece uyur. Yine aynı masalda kahraman gittiği her sarayda üç gün 
dinlenir. Üç sayısı bakımından zengin bir anlatı olan “Ak Kurt” ma-
salında padişahın oğullarının kara ormandan çıkışları üç gün üç gece 
sürer; ala aygır, kahramanı ateşin içinde üç saat (=öç segat) boyunca 
dolaştırır; denizin içinden, dağ ve taş arasından üç gün üç gecede diğer 
tarafa geçilir. Bunun yanında aynı metinde bakır, gümüş ve altın olmak 
üzere üç saray (=öç saray) vardır ve bu saraylardan birinden diğerine 
üç gün üç gecede (=öç tön) ulaşılır ve kahraman, annesinin bulundu-
ğu sarayda üç ay (=öç ay) kalır. 

“Dev Kızı, Müflis Adamın Oğlu ve Molla” masalında kahraman, 
okulundan üç yıl (=öç yıl) sonra döner. Dev perisinin şehrine üç ayda 
(=öç ay) ulaşılır ve devin kızı üç ay içinde (=öç ay éçénde) üç mol-
la (=öç mulla) değiştirir. “Yılan Padişahı Şahmaran” masalında da 
Şahmaran’ın yerini söylemesi için kahramanı üç gün (=öç kön) hapse 
atarlar. “Uyuz Tay” adlı masalda ise adamın üç oğlu, pazardan aldık-
ları yulafları üç gün havalandırır ve ateşe attıkları saç telinden çıkan 
tayla birlikte üç gün uçarlar. Olayların genellikle üç ay sürdüğü “Üç 
Güvercin” masalında da kahraman çıktığı yolda üç hafta (=öç atna) 
sonra bir dağın tepesine varır, üç kişi kahramana marifetlerini üç ayda 
öğretir ve dev perisi çıktığı yoldan üç ayda döner. “Tütün Kesesi” adlı 
masalda ise kahraman kardeşlerini bulmak için gittiği yolda devin an-
nesinin evinde üç gece, kardeşlerinde ise üç gün konaklar. 

Masallarda olayların üç kez tekrar edilişine sıkça rastlanılır. Bu 
durum halk anlatılarının epik kurallarından üçler kuralıyla ilişkilidir 
(Olrik, 2003: 184).  Söz gelimi; “Avcı” masalında avcının ablası ve 
Yuha, avcıyı öldürmeyi üç kez dener ve üçüncüsünde başarılı olurlar. 
“Dev Kızı, Müflis Adamın Oğlu ve İmam” masalında dev, uykuya dalan 
genci üçüncü bağırışta (=öçénçé kıçkıruvda) uyandırır. Yine aynı ma-
salda dev üç kez denese de gölün suyunu içip bitiremez. “Yılan Padişahı 
Şahmaran” masalında kahraman, Şahmaran’ın yerini vücuduna üç kez 
iğne batırıldığında söyler. Şahmaran, üç parçaya (=öç bülékke) ayırılır 
ve üç kez (=öçénçé kat) kaynatılır. “Karakuş” masalında kahraman et-
rafını kurtlar sarınca düdüğü üç kez (=öç tapkır) öttürür, suyun üstün-
den geçmek için suya üç kez (=öç mertebe) vurur ve suyun üstünde 
bir köprü oluşur. “Eygeli Batır” masalında padişahın malları üç seferde 
kaybolur. “Eygeli Batır” ve “Altın Elma” masallarında kahraman, devi 
üçüncü vuruşta (=öçénçé sukkanda) öldürür. “Uyuz Tay” masalında 
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kırk kısrağın bulunduğu ahırın kapısı üç vuruşta açılır. Yine aynı ma-
salda tay, kazanın etrafında üç kez dolaşarak suyu soğutur. 

Halk anlatılarının epik kurallarından “ilk ve son durumun önemi” 
üçler kuralıyla bağlantılıdır. Bu kurala göre en önemli kişi önce ge-
lir ve en son gelen kişi ise “anlatının duygudaşlık doğurduğu kişi”dir. 
Anlatımın ağırlık merkezini ise en son gelen oluşturur. Nitekim ma-
salda en küçük kardeşin yaptığı son atılımın masalın akışındaki önemi 
malumdur (Olrik 2003: 184). Tatar masallarında kahraman, çocukla-
rın üçüncüsü yani en küçüğüdür ve olaylar en küçük çocuğun üzerine 
kurgulanır. Söz gelimi “Tañbatır” (Camaletdin, 1994: 30-50), “Eygeli 
Batır” (Camaletdin, 1994: 77-86), “Ayu Bélen Öç Kız (Ayı ile Üç Kız)” 
(Yarmi ve Gatina 1999: 34-37), “Karakoş (Karakuş)” (Yarmi ve Gatina 
1999: 92-94), “Аltın Almа (Altın Elma)” (Yarmi ve Gatina, 1999: 205-
213), “Korçañgı Tay (Uyuz Tay)” (Yarmi ve Gatina 1999: 224-233), 
“Temeké Yançıgı (Tütün Kesesi)” (Yarmi ve Gatina, 1999: 272-277), 
“Koş Ézlep Yörgen Ḫan Ulı (Kuş Arayan Han’ın Oğlu)” (Yarmi ve 
Gatina, 1999: 149-155), “Yaḫşılıkka Yavızlık (İyiliğe Kötülük)” (Yarmi 
ve Gatina, 1999: 177-185) ve “Üç Hediye” masallarında bu örnekler 
mevcuttur. 

Sonuç
Üç sayısının simgelik kullanımlarına rastlanan Tatar destanlarını / 

halk hikâyelerini şöyle sıralayabiliriz: 
“Ak Köbök”, “Alpamşa”, “Altayin Sayin Süme”, “Cik Mergen”, 

“Çora Batır”, “Hurluga Hem Hemra”, “Kadış Mergen”,  “Kamber”, 
“Kara Kükél”, “Kuzı Kürpeç Bélen Bayan-sılu”, “Méşek Alıp”, “Leyle 
Bélen Mecnun”, “Seyfélmölék”, “Şahsenem Hem Garip”, “Tahir İle 
Zöhre”, “Tülek”, “Yestey Mönké”, “Yirtöşlék”

Üç sayısının mitolojik anlamlarını yansıtan gelenekli anlatılar için-
de Tatar efsaneleri de önemli bir yer tutar. Bu efsanelerden birkaçını 
şöyle sıralamak mümkündür:

“Ahmetgiray Han”, “Ak Büré Irıvı”, “Aydarḫan hem Seḫabeler”, 
“Bolgar Kalasınıñ Korılıvı Turunda”, “Bolgar’nıñ Ḫarap Buluvı”, 
“Cil”, “Eḫmetgerey Ḫan”, “Gabdéşşems”, “Karavca” “Koş İsémneré”, 
“Kisék Başlı Evliya”, “Mercen Kalası hem Uniké Kız Ḫikeyeté”, “Nacar 
Beyremé”, “Ni Öçén Bakalar Bakıldık Bulıp Kalgannar?”, “Ni Öçén 
Çepérçék Kilmiçe Boz Kitmiy İken?”, “Töpséz Kül”, “Umartaçı Kızı” ve 
“Yarkanat Niçék İtép Dönyanı Saklap Klagan?”, “Zur Gevdelé Kéşé”, vd.
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Destan / halk hikâyesi ve efsaneler kadar Tatar masallarında da üçün 
formülistik sayı olarak kullanıldığı, bu sayının mitolojik dönemden gü-
nümüze kadar çeşitli medeniyetlerin de etkisiyle zengin bir anlam dün-
yası oluştuğu anlaşılmaktadır. Gelenekli anlatılar içinde, üç sayısının 
en zengin örneklerine masallarda rastlanmaktadır. Öyle ki, bazı masal-
ların adlarında bile bu sayı yer almaktadır. Söz gelimi “Ayu Bélen Öç 
Kız (Ayı ile Üç Kız)”, “Öç Kart (Üç İhtiyar)”, “Öç Kаlem (Üç Kalem)”, 
“Öç Kügerçén (Üç Güvercin)”, “Öç Bülek (Üç Hediye)”, “Öç Dus (Üç 
Dost)”, “Üç Kilén (Üç Gelin)”, “Öç Sorav (Üç Soru)”, “Öç Vasıyat (Üç 
Vasiyet)”, “Öç Tugan (Üç Kardeş)”, “Öç İkmek (Üç Ekmek)”, “Öç Kapçık 
Süz (Üç Torba Söz)”, “Öç İr Bala (Üç Erkek Çocuğu)” ve “Öç Avçı Hem 
Bér Balıkçı (Üç Avcı İle Bir Balıkçı)” gibi masallar üç sayısına bağlı adlar 
taşımaktadır. Bu masallardan başka  “Ak Büré (Ak Kurt)”, “Altın Başlı 
Köméş Béleklé (Altın Başlı Gümüş Bilekli)”, “Altın Alma (Altın Elma)”, 
“Avçı (Avcı)”, Аvçı Mаlаyé (Avcı Oğlan)”, “Balıkçı Kart (İhtiyar Balıkçı)”, 
“Çéçék Külmek (Çiçek Gömlek)”, “Diyu Kızı, Bölgen Bay Malayé hem 
Mulla (Dev Kızı, Müflis Adamın Oğlu ve Molla)”, “Eygeli Batır”, 
“Karakoş (Karakuş)”, “Korçañgı Tay (Uyuz Tay)”, “Koş Ézlep Yörgen 
Ḫan Ulı (Kuş Arayan Han’ın Oğlu)”, “Mermer Tаvı Bаşındа (Mermer 
Dağı Başında)”, “Tañbatır”, “Temeké Yançıgı (Tütün Kesesi)”, “Utız Ul 
(Otuz Oğul)”, “Uyuz Tay”, “Üç Güvercin”, “Ügi Ana Bélen Yeş Yégét 
(Üvey Ana ile Genç Delikanlı), “Yaḫşılıkka Yavızlık (İyiliğe Kötülük)”, 
“Yılan Patşası Şahmara (Yılan Padişahı Şahmaran)” gibi masallar da üç 
sayısının mitolojik anlamlarını yansıtması bakımından oldukça  önemli 
örnekler taşımaktadır. 

Destanlarda/ halk hikâyelerinde, efsanelerde ve masallarda tes-
pit edilen üç sayısına bağlı kullanımlardan bazılarını şöyle sıralamak 
mümkündür: 

“Üç şey isteme”, “üç tüyün koparılması”, “büyücünün kabına üç ok 
atma”, “üç yol ayrımına varma”, “üç kat gök”, “üç sahabe”, “üç kuş”, 
“üç şey verme”, “üç batır”, “üç kurt”, “üç kuş”, “üç hırsız”, “üç gün”, 
“üç ok verme”, “üç elçi”, “üç gün içinde şehri yok etme”, “atın kuyru-
ğuna bağlayarak üç gün gezdirme”, “kapıyı üç kez çalma”, “Kesikbaş’ın 
üç adım attıktan sonra ölmesi”, “üç fıçı su verme”, “üç sürü mal”, “üç 
sığır”, “üç kuşun üç güzel kıza dönüşmesi”, “üç geyik”, “üç kazan”, 
“üç altın saç”, “üç değirmen taşı”, “üç kahraman”, “üç oğlanın üç okun 
düştüğü üç yere yerleşmesi”, “üç çeşit canlı iyesi”, “sevilen kızdan üç 
yıl uzak kalma”, “üç günlük yol”, “yüzünü görmek için kızı üç kez ça-
ğırma”, “sarayın kapılarının üçüncü düğmeye basıldığında açılması”, 
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“devin sarayında üç gün üç gece misafir olma”, “üç nazım”, “üç yavru 
geyik” ve “aşkın üç tarifi”, “üç kılık değiştirme”, “üç beddua etme”,  
“üç gece üç gündüz yol yürüme”, “üç gün üç gece aç susuz kalma”, 
“beslenen güvercinin üç gün sonra uçup gitmesi”, “üç kız”, “üç oğul”, 
“üç yol”, “üç kaya”, “üç istek isteme”, “üç tel saç”, “üç yiğit”, “üç ta-
raf”, “üç saray”, “yolun üçe ayrılması”, “üç türlü ip”, “üç güvercinin 
üç kıza/ erkeğe dönüşmesi”, “üç dilek dileme”, “üç başlı ejderha”, 
“olayların üç gün üç gece sürmesi”, “üç ejderhanın üç farklı özellikte 
olması”, “sihirli çubuktan çıkan üç tane ifrit”, “kavak ağacının üstün-
deki kuş yuvasında asılı biri kızıl, diğeri yeşil ve öteki de mavi renk 
olan üç türlü ip”, “bakır, gümüş ve altından yapılmış üç saray”,  “dev 
perisi tarafından kaçırılan üç kızı aramak için yola çıkan üç yiğit,  üç 
yol seçeneği, “bir şeyin üç kez tekrarlanması” “demir saraya kapatılan 
kahramanın üç gün içinde oradan çıkabilirse padişahın kızıyla evlendi-
rilmesi”, “üçüncü gün rüya görme”, “at seçmek için üç saraya gitme”, 
“üç kez selâm  verme” ve “üç kez bağlama”, vd. 

Tatar halk anlatılarına kaynaklık eden halk inanışlarında da üç sa-
yısına bağlı çeşitli uygulamalar bulunduğu ortaya çıkmaktadır. Söz ge-
limi; “iyeleri ürkütmemek için üç defa ‘ıhı ıhı’ gibi seslerle hamama 
girme” (Gıylmаnov, 1996: 224), “ev iyesinin gönlünü almak için evin 
bodrumunda üç çıra yakma” (Zaripova Çetin, 2007: 15), “çok çocuklu 
birinin mezarının etrafında üç kez dönerek çocuk sahibi olma”, “yeni 
doğan bebeği sokağa çıkararak üç defa ‘çocuk satıyorum, alacak mı-
sınız?’ diye sorma”, “bir köyden iki cenaze çıkarsa üçüncüsünün  de 
çıkacağına inanma”, “mezar kazılırken toprak üç defa kayarsa, topra-
ğın o insanı istemediğine yorma”, “cenazenin defninden üç gün son-
ra yemek verme” gibi üç sayısına bağlı inanış ve uygulamalara rast-
lanır. İnsan hayatının üç önemli geçiş dönemine “Tormışnıñ Öç Tuyı 
(Hayatın Üç Düğünü)” denir. Bunlar “Bebi Tuyı (Bebek Düğünü)”, 
“Nikâh Tuyı (Nikâh Düğünü)” ve “Defén Tuyı (Defin Düğünü)” olarak 
adlandırılır (Zaripova Çetin, 2009).

Üç sayısına bağlı bu örnekler de göstermektedir ki, Tatar halk an-
latılarında mitolojik sayılar, özellikle de üç sayısı önemli bir yer tu-
tar. Destan, efsane ve masallarda sıkça görülen üç sayısı, “yineleme”, 
“üçleme” ve “ilk ve son durumun önemi” kurallarının yanında, farklı 
işlevler üstlendiği de görülür. Nitekim üç sayısı birçok anlatıda “mü-
kemmellik” ve “bütünlük” anlamlarını taşır. Üç sayısının “mükemmel-
lik” ve “bütünlük” anlamlarının taşıdığı anlatılarda genellikle üç insan, 
üç hayvan veya üç şeyden söz edilir. Bunun yanında, üç sayısı birçok 
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anlatıda “tamamlama” ve “sınıra gelme” anlamlarında kullanılmıştır. 
“Tamamlanma” ve “sınıra gelme” anlamlarında görüldüğü anlatılar-
da olayların üç gün/üç gün üç gece sürdüğü ya da üç vakitte (ay, yıl, 
mevsim vs.) tamamlandığı, olayların üç kez tekrar edildiği ya da olayın 
üçüncü kez tekrar edildiğinde tamamlandığı görülür.
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