SAHA TURK EFSANELERINDEKI TARIHi KiSILiK TIGIN

The Historical Individuality Tigin in the Saha Legends

Yrd. Do¢. Dr. Muvaffak DURANLI*

Saha Tirklerinin “tarihi efsane” adini verdikleri efsaneler, tarihi sahislar, onlarin savaglar, aile ve
kisilik yapilar1 hakkinda ayrintih bilgiler vermektedir. Arastirmacilarin ilgisini ¢eken bu tiir, 6zellikle yaz
oncesi tarihi dénemlerin tespiti ve analizi i¢cin temel kaynak olarak kullanilmaktadir.

Saha Tiirklerinin tarihi efsanelerinde ad1 gegen baz1 karakterlerin, Carlik Rusya’s1 arsivlerinde yer al-
mast, bu anlati tiiriiniin ve onun sahis kadrosunun gercekle birebir baglantili oldugunu ortaya koymaktadir.

Makalede Rus arsivlerinde adi gecen atalar arasinda yer alan Tigin ve onunla ilgili efsanelerden hare-
ketle Tigin karakteri analiz edilmeye ve onun tarihi siire¢ igindeki yeri belirlenmeye caligilacaktir.
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ABSTRACT

This informs in detail about the legends, historical individuals, their struggles, family and the persona-
lity structures that Saha Turks named “the historical legend.” This sort that researchers interested especially
for writing prior to the detection of historical periods and the analysis is used as the main source.

In the historical legends of Saha Turks, it reveals that some characters that passing name give way to
Tsarist Russia in their archives, this type of expression and its party staff connects with reality one to one.
Tigin that takes place among the ancestors passing name and with legends motion relevant to it.

The article in the Russian archives will try to analyze Tigin’s character and to determine the place

within its historical period.
Key Words
Tigin, legend, family, children.

1. Giris

Bir toplumun yasaminda 6nem ta-
siyan pek cok bilgiyi de iceren efsaneler,
tarihi kigiliklere de kadrolarinda yer
vermektedir. Efsanelerde yer alan tarihi
kisiliklerin toplumun ge¢miginde sevilen
veya tam tersine nefret edilen kisiler-
den olustugu gorilmektedir. Bu agidan
siradan insan efsanede bir tir figiiran
olarak yer almakta, efsanenin akis1 i¢in-
de onun adina bile yer verilmemekte, o
cogu zaman “biri”, “bir koyli”, “yash bir
adam” olarak tanimlanmaktadir. Bel-
leklerde kalan, her zaman i¢in ya en iyi
ya da en kotii olandir. Herhangi bir ka-
rakterin, sahsin iyi veya kotii olmasimin
disinda, efsane de yer alabilmesinin bir
diger nedeni de toplumun kiltiir yapisi
icinde belirgin bir yer tutmasidir.

Bu acidan ozellikle tarih igerikli

efsanelerde yapan (bulan, kesfeden), bo-
zan (yi1kan, yok eden, engel olan) veya ilk
olanlarin (ilk ata, ilk tirtin) daha belirgin
rol aldig1 gorilmektedir.

Saha Tiirklerinde tarihi efsaneler,
belirgin ozellikler tasiyan kavramlar
konu edinmelerinin yam sira gen¢ ku-
saklarin atalarini ve ge¢miglerini 6gren-
melerinde de 6nemli bir rol istlenmistir.
Bu tir efsanelerde gecen pek ¢ok kav-
ram, bugiin de toplum tarafindan bilin-
mekte, cagdas edebiyat ve sanatin diger
dallarinda bir motif olarak kullanilmaya
devam etmektedir.

Efsaneyi “kepsel” ve “sehen” olarak
adlandiran Saha Tiurkleri (Ergun, 1997:
16), onu kendi i¢inde bazi alt tiirlere
ayirmay1 da gerekli gérmiiglerdir. Genel
anlamda tarihi konulari igleyen efsane-
lere “bilirg1 sehen” ad1 verilirken, atalar-
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la ilgili efsaneler “Obiige sehene” adinm
almigtir (Ergis, 1974: 233).

Makalede “tarihi efsane” terimi yay-
gin olarak kullanilacaktir, ¢iinki atalar-
la ilgili efsanelerle tarihi konular: igle-
yven efsaneleri birbirinden ayirt etmek
olduk¢a zordur. Bir atanin maceralarina
yer veren efsane ayni1 zamanda bir tarihi
efsane iglevi kazanmaktadir.

Saha Tirklerinin tarihi efsanele-
rinde sik¢a kargilagilan karakterler ara-
sinda ilk sirada Elley, Omogoy, Tigin,
Bert Hara yer almaktadir. Elbette her
ata, toplumun gecirdigi evrelerde 6nemli
bir yer almig ve bu nedenle tarihi efsa-
nelerin unutulmaz karakterleri arasina
girmistir.

Makalemizde bu atalar i¢cinde farkl
bir konuma sahip olan “Tigin” tizerinde
durmaya ve onun adi cevresinde olus-
mus efsaneleri incelemeye calisacagiz.

2. Yazili Belgelerdeki ilk Ata:
Tigin

Saha Turk efsanelerinde toyon ko-
numunda yer alan Tigin, tarihi belge-
lerle de dogrulanmig tarihi bir kisiliktir.
Saha kiiltiri tizerine calisan pek ¢ok
Rus ve Saha arastirmaci Tigin adina ilk
dénem Rus kaynaklarinda rastlandigini
belirtmektedirler. Burada “ilk donem”
kavramiyla, Carlik Rusya’sinin Saha
Turklerinin yasadig: topraklara geldigi
ve bu topraklar1 Carligin bir parcas: ha-
line dontstiirmek amaciyla sistemli veri
toplamaya basladig1 1600’1a yillar kaste-
dilmektedir.

1600’1u yillar 6ncesine ait resmi ka-
yitlar olmadig: icin, Tigin 6ncesi 6nder
veya savascilarla ilgili efsanelerde yer
alan kigi adlarina tarihi belgelerde rast-
lanmak imkéansizdir. V. L. Serosevskiy,
Ruslarin bolgeye gelis ve bolgedeki halk-
lar1 vergiye baglamasi 6ncesine ait yazili
belgelerin bulunmadigini belirtmektedir
(Serosevskiy, 1896:222). Ulkemizde Saha
Turkleriyle ilgili yayin yapan arastirma-
clar da V. L. Serosevskiy’'in bu gorisi

paylasmaktadir. (Ozkan, 1997: 1556; Ki-
rig¢ioglu, 1997: 1559). Resmi belgelerin
olmamas1 nedeniyle, Tigin oncesi kah-
ramanlarla ilgili bilgileri tarihi a¢idan
netlestirmek olduk¢a zordur. Tigin adi
ise hem tarihi metinlerde hem de sozli
kiltiur drinlerinde adi sik¢a anilan bir
onder, savasci olarak gorilmektedir.

Tigin’la ilgili efsanelerde o, bazen
efsanenin baskarakteri, bazen de ikincil
bir karakter rolii tistlenmistir. Ozellikle
baz1 efsanelerde Tigin’in ikincil karak-
terde olmasi, onun biitiin Saha toprak-
larinda kabul edilmis tarihi bir kisilik
oldugunu ortaya koymaktadir. Zira daha
cok Yakutsk civarinda yasayan Kanga-
las boyu Saha Tirklerinin efsanelerinde
Tigin bagkarakter olarak yer alir. Onun
kuzeydeki efsanelerde ikincil bir karak-
ter olmasi, hemen hemen onun iiniinin
Saha topraklarinin bitiinine yayildigi-
nin kanitidir.

Saha Turk efsaneleri derleme ve
inceleme calismalariyla belirli bir in
kazanmig olan G. U. Ergis, belirli bir
kigilik etrafinda anlatilan efsanelerin
zaman ic¢inde bir silsile olusturdugunu
belirtmektedir. Ergis’e gore “Tarihi ki-
giliklerin ve halkin yagsamindaki 6nemli
olaylarin cevresinde bir efsane silsilesi
olusmaktadir. Ornegin, XVI. yiizyihn
sonu ile XVII. yuzyilin basindaki kabile
ve boy ici catigsmalarla ilgili efsanelerin
merkez figiirii olan savasgi Kangalash
boy baskam Tigin’la ilgili silsile béyle
olusmustur” (Ergis, 1974: 234).

Saha Tirk efsanelerinin tarihi ki-
giligi Tigin’in bitin efsanelerde ortak
bir ata olarak gorilmedigi kolaylikla
tespit edilmektedir. Cogu zaman Tigin,
iyi ve kotliyu biinyesinde birlestiren bir
karakter olarak karsimiza cikar. Fakat
Saha toplumu birlestirici ve toparlayic
ozellikleri olan bu ataya gerekli saygiy:
gostermektedir.

Bugiine kadar Saha topraklarinda
yapilmis efsane derleme caligsmalarin da
ilk ata olarak bilinen Elley ve onun kayin
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pederi Omogoy’dan Tigin1 ayiran 6nemli
bir 6zellik de kahramanlar i¢in kullani-
lan unvanlardir. Efsanelerde, Omogon’a
“Baay”, Elley’e “Bootur” unvani verilir-
ken Tigin’a “Toyon” unvam layik goriil-
migstir. Tigin, Saha efsanelerinde toyon
unvanini tasiyan ilk kahramandir. Cok
az efsanede Tigin adi Bootur sifatiyla
yvan yana kullamilmigtir (Ergis, 1960:
127).

Saha tarihi tizerine caligan bilim
adamlarindan Ya. I. Lindenau, XVIII.
yizyilin ikinci ¢eyreginde kaydettigi bir
efsaneye dayanarak Tiginin Elley’in
dérdinci kusak torunu oldugunu ileri
stirmiistiir. Aragtirmaci “... bir efsanede
Tigin (Tugin) Elley’in (Elei) dordinci
kusak torunudur. Bu efsanede Tiginin
boyu Toyon- Tsza/Hiitkimdar Soyu/ uva-
nin1 almigtir” (Lindenau, 1983: 18- 19)
demektedir.

G. U. Ergis, bunu ge¢ dénem bir
olusum olarak gormektedir: “Efsanele-
rin bazi varyantlarinda Tiginin Saha
“car1” olduguyla ilgili goriis, ge¢ donem
bir katmandir. Bu adlandirma Ruslarin
gelisinden sonra olusmus olmalidir, zira
Sahalar bunu Ruslardan duymustur.
Tiginin ¢ar oldugu diistincesi kendi mo-
narsisini hayal eden biiyiikk Saha toyon-
lugu ideolojisiyle baglantihidir...” (Ergis,
1974: 251).

G. U. Ergis’in ileri surdiagia bu go-
riis ise, Ya. I. Lindenaunun verdigi efsa-
neyle celismektedir.

G. V. Ksenofontov'un caligmasin-
da yer alan bir efsane metni, Tiginin
Elley’in kugaklarindan biri oldugunu be-
lirtmektedir.

“... Elley zenginlesti ve pek ¢ok og-
lan babas1 oldu, fakat biitiin aile Tun-
guzlar tarafindan yok edildi. Onun iki
oglu oldu: Biri Kangalas ulusunun atas;,
digeri Megin ulusunun atasi oldu. Daha
sonraki bir adam olan Tigin da Elley’in
kusaklarindandir” (Ksenofontov, 1977:
34- 35, 39- 40).

Efsanelerden birinde Tiginin soy

agaci su sekilde verilmistir. “Elley’in bii-
yiik oglunun adi Tosogor- Uus (Demirci
Tosogor), ikinci oglunun adi Doyduusa-
Darhan’di. Bu oglandan egilmez eklemli
Borto- Bogo dogdu. Ondan Kiin- Kiisen-
gey dogdu. Ondan Sar- Baay dogdu. Sar-
Baay’dan Tigin dogdu” (Ksenofontov,
1977: 118).

Ama bir bagka efsanede Elley'in
dort oglu oldugu ve bunlarin Tunguzlar
tarafindan babalar1 Elley’le birlikte 61-
diurildigi ve Elley’in neslinden sadece
dort yasinda bir erkek cocugu kaldig:
anlatilmaktadir. Efsaneye gore, bu ¢ocu-
gun Elley’in torunu, Munnan- Darhan’in
oglu oldugu belirtilmekte ve daha son-
ra Elley’in birinci kusak torunu olarak
gosterilen Tigin’in 6¢ alma hikayesi yer
almaktadir. Tigin, tanrilarin 6¢ almasini
istiyorsa kendisine bir isaret vermelerini
ister ve bu istegine karsilik olarak miz-
raginin ucunda kan pihtisi belirir.

“... Cocuk hemen bu pihtiy1 yuttu. O
andan itibaren hizla biiytidi ve korkung
bir adam oldu.

Sadece on yagindayken giici, akh
ve bilgisiyle herkesin tistesinden geldi.

Bu yiizden onu yetistiren yash ka-
din bu ad1 verdi. ‘Cok sayg: deger insan-
larin soyu, soylu boyun torunu Tigin™”
(Ksenofontov, 1977: 57).

Bu efsaneye gore Tigin, Elley’in to-
runudur ve Tigin ad1 ona yagl bir kadin
tarafindan verilmistir.

Burada adin anlami “cok saygi de-
ger insanlarin soyu, soylu boyun toru-
nu” olarak gosterilmektedir. Gergekte
kahramanin bu adi nereden aldig1 konu-
sunda bagka bir agiklayic1 bilgi bulmak
mumkiin degildir. Fakat yapilan derle-
me caligmalarinda bu adin “Tigin”, Ti-
gin”, Tiin”, “Digin” seklinde kaydedildigi
goriilmektedir.

“Tigin” adinin “Tegin” unvaninin
farklilagmig formu oldugunu ileri siiren
arastirmacilar da vardir. A. A. Borisov,
XVII. yiizyil yazilh kaynaklarinda adin
Tinin olarak gectigini belirtmekte (Bo-
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risov, 1998: 1), V. M. Nikiforov ise bu
adin “Tegin”den geldigini ileri siirmek-
tedir (Nikiforov, 1994: 49). Tigin adinin
bu sekilde agiklanmasinin altinda yatan
nedenler arasinda Saha Tirklerinin geg-
miste bir déonemde “giineyden” bu top-
raklara geldigi ve eski Tirk kiiltiruni
koruduklarimi agiklama egilimi yatmak-
tadir.

Saadet Cagatay, kelimenin tigin for-
munu vermekte ve kelimenin Eski Tirk-
cede ‘prens, hiikkimdar oglu’ anlaminda
kullanildigimi belirtmektedir. (Cagatay,
1978: 315)

G. U. Ergis tarafindan kaydedil-
mig ve “Tigin’in Dogumu” adiyla kayda
giren efsaneye gore bir Tunguz, Doydu-
sa Darhan’in oglu Muunnanga’y1 6ldi-
rir. Muunnanga’nin karisim1 géturir...
Onunla kar1 koca olarak yasayinca onun
hamile oldugunu 6grenir ve onu Tumu-
sah bolgesindeki Dokponetsler topragin-
da birakir. Doydusa Darhan, oglunun
6lim nedeni olarak gelinini gérmekte-
dir. Kendi karis1 ise bu goriise kars: ¢1-
kar. “... Gelinimiz buradan hamile git-
ti, ondaki bizim oglumuzun c¢ocugu. En
iyisi sen gelini buraya getir. Eger oglan
dogarsa 6len adamin yerine adam olur,
onu bizim neslimiz sayariz!.. Derler ki
bu cocuk sonralar1 Tigin Toyon adini
ald1” (Ergis, 1960: 125).

Tiginin Elley’in kusaklarindan biri
oldugunu belirten efsaneler, onun iki
farkli donemde yasamis oldugunu ortaya
koymaktadir. Belki de bu farklh iki do-
nem, Tiginin kisiliginde belirtilen 6zel-
liklerden kaynaklanmis olabilir.

Bu olgulardan hareketle arastirma-
a G. U. Ergis, Tigin'in yasadig1 ¢ag ge-
nelde iki donem olarak incelemektedir.
Birinci dénem “kirgis tiyete” ad1 verilen
‘savas cagr’, ikinci donem ise ilk Rusla-
rin Saha topragina geldikleri ve bolgeyi
carhiga bagli bir vilayete donistiirme
cabalarimin yagsandigi déonemdir. Birinci
donem olarak ele alinan kirgis tyete’yi
G. U. Ergis, XVI. yiizyilin sonundan

XVIII. ytzyilin basina kadar Saha top-
raklarinda yasanan ve halkin hafizasin-
da belirgin bir iz birakan kabile i¢i ca-
tigmalar donemi olarak disiinmektedir.
Bu donemde yaratilan efsanelerin ayni
zamanda bir boyun kékeniyle ilgili efsa-
nelerle biitiinlestigini dile getirmektedir
(Ergis, 1974: 248).

Efsanelerde Tigin’in yasadig: farkl
donemler disinda, onun dig goriiniisi, ai-
lesi de tasvir edilmektedir.

“Gorinus olarak da Digin Bootur
miithisti, onun boyu tg¢ biyik ayakt,
gozlerinden biri otuz funt cekerdi, ayak
yiiksekligi uzun boylu bir adamin kalca-
sina ulagirdi. O zamanki insanlar ara-
sinda da o boyu posuyla goze carparda,
bahadirdi.

. Sonralar1 Rus kursunlarindan
sapkasiyla kurtulmaya caligti. Derler
ki o mavi karinl sinek gibi kursunlarla
kargilasti. Kursun gévdesine oturdugun-
da soyle dedi: Bir sey ucup i¢cime mi yer-
lesti?” (Ergis, 1960: 128).

Yine Tigin’la ilgili abartili tasvirle-
rin yer aldig1 bir efsaneye gore, “Tigin,
Ruslarla girdigi savasta 6ldirildiginde
onun gozlerinden birini tarttilar, bu goz
otuz funt cekti. Bu gozii Kazaklar Beyaz
cara gotiurdiler” (Potanin, 1883: 625)
ifadesi yer almaktadir. Saha Tirkleri-
nin halk edebiyati metinlerinde “beyaz”
sifatiyla daha ¢ok tanrisal unsurlarin
tanimlandig: bilinmektedir. Bu efsanede
“beyaz” sifatinin Ruslar i¢in kullanilmig
olmas1 sasirticidir. Biiyik bir ihtimalle,
Potanin’in kaynak kigisi Rus egitimli
veya Ruslagsmig olabilir. Zira tanrisal
varliklar i¢in kullanilan bir ifadenin si-
radan insan i¢in kullanimi s6z konusu
degildir.

Efsanelerde Tigin yalmiz bir baha-
dir degil, kendi ordusuna sahip bir toyon
olarak yer almakta ve bu yiizden onun
gicl daha belirginlegsmektedir. “Tigin’in
cok kalabalik bir ordusu vardi, onun as-
kerleri yay ve kiligclarla donanmiglarda.
O gicluyken kili¢ tutan iki ytiz adami
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vardi. O Sahalarin hitkiimdariydi. Ona
boyun egmeyen herkesi oldirirdi” (Kse-
nofontov, 1977: 71- 72).

3. Tigin’in Cocuklar:

Saha efsanelerinin diger kahraman-
larindan farkh olarak Tigin, kisiliginde
farkh o6zellikleri barindirmaktadir. Hal-
kin atasi oldugu halde onun ¢ocuklarina
karg1 kat1 yaklagimi da efsanelerde yer
almaktadir.

Baz1 efsanelerde bu kati yaklagim
son agsamaya varmakta ve kahraman ¢o-
cuklarinin 6ldirilmesini istemektedir.

“Tigin sevdigi oglu Callaayr’yr yigit-
likte ve giicte bu ¢ocugu (sevmedigi koti
kadindan dogan) Muos- Uol’'un gecece-
gini anladig i¢cin Callaayi’ya bu ¢ocugu
oldiirmesini teklif etti” (Ksenofontov,
1977: 68- 69).

Burada “sevmedigi kot kadindan
dogan” ifadesiyle Tigin’in birden fazla ese
sahip oldugu belirtilmektedir. Bu durum
ise onun cevresindeki diger insanlardan
daha fazla ¢ocuk sahibi oldugu anlamina
gelmektedir. Fakat efsanelerde Tigin'in
cocuklarinin adlariyla ilgili celigkili ve-
riler olmasindan dolayr Tiginin c¢ocuk-
larmin tam sayisini tespit etmek miim-
kiin olmamaktadir. Tigin’in ¢ocuklarinin
sayis1 diginda, onun yasadig yer de tam
olarak belirlenememektedir.

Ozellikle Tiginin yasadigl yerin
tam olarak belirlenememesinin nedeni
her boyun bu kahramanin kendi toprak-
larinda yasadigina inanmasidir. Genel
olarak Tirk diisiince sisteminde halkin
sevdigi ve saygi duydugu karakterlerin
pek cok yerde mezar: olmasi bunun ka-
nmitidir.

Bir efsanede “Digin Bootur’un yasa-
dig1 yer, nehrin bati kiyisinda, Sahsari
(veya Saysar1) goli yakinindaki alanday-
di. Onun pehlivanlari ve askerleri vardi.
Onlardan Taas- Ullungaht Digin Bootur
oldurtti” (Ergis, 1960: 128) seklinde bir
ifade yer almaktadir.

Bu efsaneye gore, Taas-Ullungah,

Tigin'in cocugu degil, onun pehlivan ve
askerlerinden biri olarak gosterilmekte-
dir. Kumandanin da bir nedenle askeri-
nin §ldirilmesini istemesinde kuman-
dan icin hakli bir neden olabilir.

Bir bagka efsanede ise Tigin'in sev-
digi karisindan Callaayl, Usun-Oyun
(Biuyik Saman), sevmedigi karisindan
on i¢ yasina kadar yerinden kipirda-
mayan Muos-Uol'un (Boynuz Geng) dog-
dugu belirtilmektedir. Cok az efsanede
onun karisinin adi verilmigtir. Onun
karisindan bahseden efsanelere gore,
onun karisimin adi Nikiya’ydir. Tiginin
esinin adinin Nikiya oldugunu belirten
efsanelerde Tiginin bu kadindan g
oglu; Callaay1-Bogo, Usun-Curantay ve
Syuyuryuk-Dergiye ve kizlar1 Tiasaani-
Udagan, giizel kiz Kiasaayik, gozleri gi-
zel kiz Haagilaan yer almaktadir. (Kse-
nofontov, 1977: 65- 66; 102).

Fakat baz1 efsanelerde saman ol-
dugu belirtilen Tiasaani-Udagan daha
belirgin yer almisg, diger kizlardan tsti
kapali bahsedilmigtir.

Yukarida verdigimiz efsane met-
ninde Tiginin karisinin adimin da yer
almasi, ayr1 bir 6neme sahiptir. Diger
efsanelerde Tiginin ¢ocuklarindan bah-
sedilirken onun esinin veya esglerinin ad1
belirtilmemekte, sadece sevdigi veya sev-
medigi karisi denilmektedir. Buradaki
adin da bir Rus adinin bozulmus bi¢imi
olmasi, efsaneye daha sonraki dénemde
katilan bir motif olmalidir. Zira Ruslarin
Saha topraklarina ilk geldikleri yillar-
da ne bir Hristiyanlastirma hareketi ne
de ad degisikligiyle ilgili bir politika soz
konusudur. Misyonerlik politikalarinin
bu topraklarda 1720 yilindan itibaren
belirginlesmeye bagladig1 bilinmektedir
(Kirigcioglu: 2001, 134).

Tigin'in ¢ocuklariyla, o6zellikle de
Callaayr ve Muos Uol'la ilgili efsaneler-
de gercek disi, mitolojik motiflerin daha
agir bastig1 goriilmektedir. Bu ozellikler
asir1 derecede abartilmig da olsa Tigin’in
cocuklarimin ininin her zaman babala-
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rinin golgesinde kaldig1 goriilmektedir.

Babalarinin goélgesinde kalsalar da
bazi cocuklari, ozellikle de Muos- Uol
efsanelerde insaniisti 6zelliklere sahip
biri olarak tamimlanmaktadir. Onun
temel 6zelligi biitiin viicudunun boynuz
gibi sert ve kalin bir deriyle kapl olma-
sidir. Ancak bir bagka efsanede onun bu
ozelligi vurgulanmamais, ancak onun “ii¢
yasindan itibaren evde yatmadig” be-
lirtilmigtir. Bu efsanede digerlerinden
farkli olarak Muos- Uol agabeyi Callaa-
y1 tarafindan ilk 6nce kor edilmekte ve
sonra oOldiurilmektedir. Bu efsane, gen-
cin olduriluas sekliyle de digerlerinden
farkhdar.

Diger efsaneler, Tigin’in Muos- Uol’'u
diger cocuklarini, 6zellikle de Callaayr’y1
gececegi korkusuyla oldurttigini agik-
lamaktadir. Cocugu buyiiten kadin,
Tigin’a cocugun viicudundaki zayif yerin
sol koltuk altindaki kii¢ciik dogum lekesi
oldugunu soyler.

Ister “dogum lekesi” isterse “zayif
yer “ olarak tanmimlansin ¢ocugun viicu-
dundaki bu nokta efsanelerde genellikle
sol koltuk altidir. Baz1 efsanelerde bu
nokta, killi ve yumusak bir yer olarak
tanimlanmaktadir.

Efsaneler, boynuzla da kapli olsa
her insanin bir zayif noktasi oldugunu
vurgulayarak gercekei bir yaklagim ser-
gilemektedirler.

Yukarida verdigimiz efsanelerde co-
cuk Tigin’in emriyle (biiytik bir ihtimal-
le) askerler tarafindan 6ldiralir.

G. U. Ergis tarafindan kaydedilen
diger bir efsanede yine Tigin hileci, sin-
si kigiligiyle cocugu 6ldiirmektedir. “Bir
gin Tigin oglu Muos- Uol’a saglarinda
bit aratarak oturur. Hicbir gseyden siip-
helenmeyen oglan bit aramaya devam
eder. Baba oglunun sol koltuk altina si-
rikla vurur” (Ergis, 1960: 126).

Muos- Uol'un fiziksel ozelliklerinin
daha farkl verildigi efsaneler de vardir.
Bu tir efsanelerde ¢ocugun uyumasi si-
rasinda evdeki her seyin hareket ettigi,

ormanda uyudugunda ise onun nefesin-
den agaclarin ve otlarin egildigi belir-
tilmektedir. Bu nedenle gen¢ Muos- Uol
acik gok altinda yatmayi tercih etmek-
tedir. Uykuyla ilgili bu 6zellik verilirken
aym1 zamanda Muos- Uol'un 6lmeden
once kehanette bulundugu da belirtil-
mektedir. Bu da ¢ocugun insaniistii 6zel-
liklerine bir yenisini daha eklemektedir.
“Beni oldiirdiiniiz, fakat size gozleri deri-
ne oturmus ve burnu ileri ¢itkmig insan-
lar geldiginde benim yokluguma iziile-
ceksiniz!” (Ksenofontov, 1977: 101).

Bu tanmimlama Saha efsanelerin-
deki klasik Rus tasviridir. Her toplum
giizellik anlayigini kendi 6l¢iitlerine gére
olusturmaktadir. Cekik g6z, yass1 burun
ve oval bir yiiz yapisina sahip toplumda
uzun burunlu insanlar farkl, hatta cir-
kin olarak gorilmektedir.

Bazi efsanelerde Muos- Uol diginda
Tigin’in 6ldirttigu 6z cocuklarindan biri
de Taas- Ullungah’tir. Taas- Ullungah’in
Muos- Uol’dan buyik veya kiiciik oldu-
gunu efsanelerden 6grenmek mimkin
goziikmemektedir. Fakat onun Tigin’in
0z cocugu oldugu kesindir.

Taas- Ullunngah’in Muos- Uol gibi
boynuzdan bir derisi yoktur. Efsaneler,
Taas- Ullungah i¢in “T1igin’in ogullarinin
en iyisi, en cesuru” deseler de Tigin'in
Taas- Ullungah’1 61diirtme nedeni olarak,
Tigin’in bu ¢ocugunun gelecekte kendisi-
ni gecebilecek bir savasgr olabilecegin-
den korktugunu belirtirler (Ergis, 1960:
127). Tek bir efsanede Taas- Ullungah’in
oldiirilme nedeni olarak babasi Tigin'in
ondan siiphelenmesi gosterilmektedir.
Buna gore, Tigin’in at1 kaybolur ve baba
oglunun at1 caldigindan siiphelenerek
onun oldirilmesini ister

Bir efsanede Taas- Ullungah, babas:
Tigin tarafindan oldiralir. Bu 6lumin
nedeni ise Tigin’in oglunun kendisini ge-
cecegi dusiincesi degil, Taas- Ullungah’in
agabeyi Callaayr’dan once eve gelmesi-
dir. Bu durumda Tigin, onun Vilyuy’'da
agabeyini oldirdigine ve bu yizden tek
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basina geldigine karar verir. Bu efsane-
de de Taas ¢ldiikten sonra onun taban-
lar1 keser ve tag bulurlar (Ksenofontov,
1977: 82, 92- 93).

Cok az efsanede ise Taas-
Ullungah’in 6liimiintin Tigin ve ad1 agik-
lanmayan bir oglu tarafindan gercekles-
tirildigi dile getirilmektedir. Efsaneler-
de Taas- Ullungah’'in en 6nemli 6zelligi
onun 6liminden sonra ayaklarinin al-
tindan tag ¢tkmasidir.

Fakat yukarida zikrettigimiz ef-
sanede diger efsanelerden farkh olarak
Taas daha ayrintili tasvir edilmistir. Bu
efsaneye gore Taas- Ullungah, Tigin'in
dérdinci ogludur. “Onun viicudu yo-
gun bir madenden dokiilmiis gibiydi, ne
darbeler ne de yumruklar onu etkilemi-
yordu, ayaklar ise tas gibi sertti. O yedi
yasinda kostugunda yer titredi, onun
caghgiyla gok riuzgarh, ayazh koti hava-
ya dontsti. Gerek miicadelede gerekse
kosularda o agabeylerini yendi”. Efsane-
nin ileriki bolimiinde Tigin ve oglu onu
“...mizrag sol koltuk altina saplayarak...
bogazladilar” denilmektedir. Bu 6lim
sekli, efsanelerde Muos- Uol'un yaygin
6lim seklidir. Burada ise, ayni 6lim
sekli Taas- Ullungah i¢in uygun goril-
miistir.

A. E. Kulakovskiy, Taas- Ullungah
ile ilgili olarak verdigi efsanede oglanin
bu adi alma nedeni olarak onun ayak
tabanlarimin tag gibi sert olmasimi gos-
termektedir. Buradaki efsaneye gore,
gencim ayak damarlar1 tabanin orta-
sinda birlesmekte ve tas gibi bir sertlik
olusturmaktadir (Kulakovskiy, 1979:
268). Ayni efsanede bu ¢ocugun Tigin'in
ogullarindan en iyisi oldugu ve zamansiz
6ldigu belirtilmektedir.

Tigin’in efsanelerde adi gecen ogul-
larindan bagka saman kizi Tiasaani da
efsanelere girmistir. Bu kizin efsaneler-
deki ad1 Tiasaani, Tiasaani- Udagan’dir.
Tiginin kizlarimin sayist hakkinda ef-
sanelerden dogru bilgileri edinmek pek
de mumkin goziikmemektedir. Zira ef-

sanelerde bazen tek bir kizdan bazen de
birka¢ kizdan bahsedilmektedir. Yalnz
baz1 efsanelerde adi verilmeyen kiiciik
bir kizin da oldugu dile getirilmektedir.
Tiginin kigiik kizindan bahseden efsa-
nelerde babasinin bu kizi Bert- Hara ile
evlendirdiginden s6z edilmektedir.

Baz1 efsaneler ise Tiginin Bert-
Hara ile evlendirdigi kizinin Tiasaam
oldugunu belirtmektedir. Bu tir efsane-
lerden birinde, Tiasaani’nin bagka birini
sevdigi ve Bert- Hara ile zorla evlendi-
gi anlatilmaktadir. “...onu zorla sevme-
digi bir adamla evlendireceklerinden
korkan Tiasaanm1 kagmaya hazirlandi...
Tiasaam daga dogru kostu. Ancak bu-
rada Bert-Hara sirigiyla onun ayaginin
damarim kesip yakaladi ve geline sahip
oldu” (Ksenofontov, 1977: 67; 83- 84). Sa-
man kiz Tiasaam bazi efsanelerde Bert-
Haramin diasmani gibi géziikse de bazi
efsanelerde Bert- Hara’nin karis1 olarak
yer almaktadir.

Bazi efsanelerde Tigin'in sadece co-
cuklarina degil aym1 zamanda kardegle-
rine kars1 da soguk durdugu gorilmek-
tedir.

“Tigin, kardesi Mallagara’ya baski
yapti. Baglangicta o sehrin yakininda
yasadi, daha sonra Toyon- Ari’nin az
asagisindaki Taragay adasina yerlesti...
Tigin’in Birkingaa- Bootur adindaki di-
ger kiiciik kardegi onun baskilarindan
Vilyuy’a yerlesti. Ondan oradaki Kanga-
las boylar1 olustu” (Ksenofontov, 1977:
87- 88).

“Tigin'in  Kardesgleriyle Diigmanli-
g1” adini tagiyan bu efsanede yer alan
Tiginin  kardegleri oldugu gorusi,
Tigin'in kokeniyle ilgili diger efsaneler-
le karsithk olusturmaktadir. Tiginin
Elley’in kusaklar1 arasinda kurtulan tek
cocuk oldugu tezi, “Tigin’in Kardesleriy-
le Digmanlig1” adini tagiyan bu efsaney-
le ciiritiilmektedir.

Baz efsaneler, Tigin'in sadece ken-
di cocuklarina veya kardeslerine degil,
aym1 zamanda Sahalara bag olacak ve
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kendi hékimiyetini sarsabilecek diger
cocuklara karg1 da dikkatli oldugunu
dile getirmektedir.

“Daha sonra Tigin, yedi yasindaki
baska bir ¢ocugun oldiriilmesini emret-
ti. Bu cocugun alninda giinese benzer bir
1511t1, ensesinde ise aya benzer bir parilti
vardi, saclar1 da girdi. Sirtina mizrak
batirip onu oldirduler... Cocuk Saha
krali olmak i¢in dogmus derlerdi” (Kse-
nofontov, 1977: 95- 96).

Efsanelerde Tigin'in devamli olarak
yeni ve gen¢ eslere sahip olma istegi-
nin onun cocuklariyla, ézellikle de oglu
Callaayr’yla arasimin a¢ilmasina neden
oldugu belirtilmektedir.

Tigin, pek ¢ok efsanede ¢ok egli bir
kahraman olarak yer almaktadir. Bu ¢ok
esliligin nedenleri arasinda hem kahra-
manin isteyerek yaptig: evlilikler hem de
savaglarda ganimet olarak alinan kadin-
larla yapilan evlilikler s6z konusudur.

Ornegin Tigin komsularinin giizel
karilarin1 da kendine es almayi ister.
Bazen bunun i¢in o, oglu Callaayr ve
damadi Bert- Hara’y1 yeni esini almaya
gonderir. Elbette bu ese sahip olmada
zor kullanma s6z konusudur. Bu zor kul-
lanmanin altinda kurnazca bir politika
da yer almaktadir. Boylesi bir durumda
Tigin’in adi higbir sekilde zikredilmez.

Efsanelerden Tiginin Saha inang-
larina ve dinine saygili bir kumandan,
bir toyon oldugu anlagilmaktadir. “Her
yil yesil sir (mine) gorindiagiinde Tigin,
1s1ah! diizenler, otlar sarardiginda ise
savasa cikardi. Doga yesillendiginde kan
dékmeyi giinah sayarak kendini tutard:”
(Ksenofontov, 1977: 93). Bu efsane met-
ninde onun 1s1ah diizenleyerek ilahlar
saydigim1 ve bazi donemlerde kan dok-
meyi ginah saydigini 6greniyoruz.

Bir liderin bu tiir 6zelliklere sahip
olmasi, onun toplumun inang sistemiyle
uzlastigim1 ve ayn1 zamanda bu konuda
iyi bir 6rnek oldugunu gostermektedir.

Bu olumlu c¢izgiye ragmen bazi ef-
saneler, Tigin i¢in giicin her geyden

onde geldigini belirtmektedir. Ornegin,
Tigin’in kiziyla evlenmek isteyen “Bert-
Hara ¢ok fakir bir adamdi, onun akraba-
s1 olup olmadig bilinmez, onun sadece
yash bir anasi1 vardi. O sadece avcilik ve
balikcilikla yasardi... Digin Bootur onu
akrabasiz bir fakir kabul edip kizini ver-
meyi reddetti” (Ergis, 1960: 128).

Tigin icin damatlarinin fakir olmasi
veya bagka bir deyigle toplum i¢inde nii-
fuzlu olmamalar1 kabul edilmez bir ku-
surdur. Bunun yani sira ¢cocuksuzluk da
onun tarafindan hos goriilmemektedir.
Burada ¢ocuksuzlugun sadece Tigin ic¢in
degil, biitiin toplum bireyleri i¢in ¢ok da
kabullenilebilecek bir durum olmadigini
da belirtmek gerekir.

Bir efsanede Tigin'in damadi Batas-
Modiitikeen’i 6ldiirme istegi, damadinin
ona torun vermemis olmasindandir.
Tigin “... agac¢ kaseye yag konulmasini ve
onun yan olarak ocagin sirigina asilma-
sin1 emretti. Sonra o adamlarina akgam
damat uyudugunda bu yag atese dok-
melerini ve atesin 1s1831nda onu o6ldir-
melerini emretti” (Ksenofontov, 1977:
130- 132).

Tigin, cevresindeki herkesin ken-
disine itaat etmesini istemektedir. Ona
gore, gicli ya onun yaninda yer alacak
ya da oldiriilecektir.

Tigin i¢in bir ulus olma bilinci her
zaman 6n planda olmustur. O, ¢ocukla-
rinin evliliginin bile ileride kurulmasini
hayal ettigi giiclii devlet yapisina yarar
saglayacak sekilde olmasini istemistir.
Tigin “... bir 1s1ah diizenledi. Bu 1s1ahta
Borogonlu Bert- Hara da dahil olmak
uzere Sahalarimin bitin unli kisileri
toplandi. Orada bulunan pehlivanlara
sayg1 gosterildi. O giinkii gelenege uyan
Digin toplananlara su sozlerle hitap etti:
Galip gelen kizim Kirmaastirh kariliga
alir... (Ergis, 1960: 128). Bu efsane met-
ninde Tigin'in kizlarimi giicli bahadir-
larla evlendirerek onlar1 da bir gekilde
kendi yanina ¢ekme istegi belirgin bir
sekilde verilmigtir.
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Bazen yok edilmesi gereken bir
disman dolaylh bir gekilde yok edilmeye
calisilmistir. Ornegin Tigin, diismanini
yok edene kizini vermeyi teklif etmigtir.

“Tigin ona (Callaay1) soyle der:
Amga’ya git, orada Mongiiol- Bogo ya-
sar. Eger kim Bert- Hara’y1 yenerse... kiz
kardesin Tiasaani- Udagan evlendirme
vaadinde bulun!” (Ksenofontov, 1977:
64- 65).

Tiginin kizlarim baska boylardan
prenslerle evlendirme isteginin ardin-
da zenginlesme egiliminin yer aldigimi
goriilmektedir. Ozellikle evlendirme, bu
amacta oldukca basarili sonuclar ver-
mistir.

“Toyonlarin etkisi diger kabilelerin
prensleriyle akrabalik ve evlilik iligkileri
sayesinde giiclenmisti. Lena topragini ilk
kesfedenlerden biri olan ataman Galkin,
Tigin’in ogullarindan séyle bahsetmisti.
Kangalash prensler ¢ok kalabalikti ve
biitiin topraga sahiptiler, diger prensler
onlardan korkarlardi” (Ergis, 1974: 248-
249)

Tigin’in yukarida belirttigimiz yon-
temleri akile1 kullanarak zaman icinde
gicli bir toyona dontiistigi anlagilmak-
tadir. “Bu yollarla Digin Baay diger tinli
kisilerle miicadele etti, onlar1 iinlerinden
yoksun birakti, yagmaladi, mallarimi ve
insanlarini aldi, onlar1 kendi adam, sa-
vasgis1 ve igcisine donustirdid. O giunki
Sahalarin reisi olarak iin alan Digin’dan
baska savasel, zengin bir toyonun adi
duyulmamist1” (Ergis, 1960: 132).

Elbette Tigin, kendisinden giigli
olanin kargisinda geri ¢ekilmeyi de bilen
bir karakterdir. Bu geri ¢ekilme, bazen
kargisindakinin daha gii¢li oldugunu
kabul ederek bazen de kacarak sz konu-
sudur. Bu kagig, kurnazca bir kagistir.

Kagis, cogunlukla gece vakti olur ve
kacig sirasinda Tigin rakibine kagmadi-
g1 hissi vermeye caligir. Bunun i¢in uy-
gulanan yontem, cadirlarin, 6zellikle de
urasanin dismana dontk tarafini birak-
maktir.

Bunun nedeni, rakibin Tigin'in kag-
tigim1 ge¢ anlamasi ve boylece aradaki
mesafenin iyice acilmak istenmesidir.
Efsanelerde bazen Tigin’in rakibi onun
kactigini bir veya bir kag giin sonra an-
lar. Tigin urasasinin rakibine doniik ta-
rafin1 kacarken birakir. Buradan Tiginin
normal urasa diginda iki parcaya kolay-
ca ayrilabilen bir cadir kullandig1 anla-
silmaktadir.

4. Tigin ve Bert- Hara

Saha efsanelerinde Tigin’la birlik-
te ad1 sikca gecen kahramanlardan biri
de Bert- Hara’dir. Bu adin Tigin tara-
findan verildigi, hemen hemen bitin
kaynaklarda dogrulanmaktadir. Fakat
Bert Haramin gercek adinin ne oldugu
konusunda verilen bilgiler, birbiriyle ce-
ligkilidir.

“Bizim Borogonlar arasinda Bert-
Hara’dan daha gii¢cli birinin dogdugu
duyulmamigtir. Bélgemizde c¢ocuklu-
gunda onu Hagir'in (yash kadinin) oglu
Bayittimaan diye ¢agirirlarmis. Bir gin
o tavsan avlarken tesadiifen onu Tigin
gormiis “Arkadaslarim, bu Bert- Hara
(Kara Prens)” diyerek ona ad vermis.
Derler ki o tarihten itibaren Bayittima-
an, Bert- Hara olarak adlandirilmaya
baslanmig. O yaya olarak ormanin yu-
karisin1 gormiis, o boyle bir adammig”
(Ergis, 1960: 168).

Yine bir bagka efsanede onun adi,
Ot-Bohtohtuur olarak verilmektedir.
Bu efsanede Ot-Bohtohtuur, Omogon’un
kusaklarindan fakir bir yagh kadinin
oglu olarak gosterilmektedir. Tigin, oglu
Callaayr’yla birlikte onunla savagmaya
gelir. Kargilikli ok atis1 baglar, fakir olan
Ot-Bohtohtuur, Callaayi’ya hedef olarak
kendi viicudunu teklif eder:

“Iki inekten baska bir seyim yok,
kendi ayagimi koyabilirim. Cadirindan
ona isabet ettir!

Callaay1r oku atti1 ve isabet ettirdi,
fakat oku ayaga carpinca parcalandi...
Tigin aln1 beyaz benekli sar1 atin1 koy-
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du ve golin karg: kiyisindan ok atmasimi
istedi. Ot- Bohtohtuur’un oku atin alnin-
daki beyaz lekeye isabet edip arkadan
cikti, Tigin rakibine Bert- Hara adim
verdi” (Ksenofontov, 1977: 67- 68).

Verdigimiz orneklerde de goriilece-
gi gibi Bert- Hara’nin ge¢cmisteki adinin
ne oldugu tartigmalidir. Bilinen, bu adin
ona Tigin tarafindan verildigi ve pek ¢cok
efsanede yer aldigi gibi onun fakir bir
yash kadinin oglu oldugudur.

Bert- Hara, pek c¢ok efsanede
Tigin’in kizlarindan biriyle evlenir. Baz1
efsanelerde bu evlenme, Tiginin riza-
siyla olurken bazi efsanelerde ise Bert-
Hara Tigin’in kizim1 kagiran bir bahadir
olarak yer alir. G. U. Ergis tarafindan
yaymnlanan bir efsanede Bert- Hara,
Tigin'in tek bir yerde adi gecen Kilba-
attur Muosa adli kiziyla evlenir. Bu tir
evlilikler, Tigin'in giic toplama strateji-
lerden biri olarak algilanmaktadir. Giig-
i diigsmani akraba yaparak miittefik kil-
ma arzusunun, dinya tarihinde pek ¢ok
ornegi oldugu bilinmektedir. Ozellikle
feodal donemde Avrupa’da yer alan kii-
ciik devletlerin prenslerinin birbirleri ile
yaptiklar: evlilikler sonucu kendi arazi
ve bilgede var olan giiglerini genisletip
giicli devletler kurma yolunda ilerledik-
leri bilinmektedir.

Ailelerin gii¢c toplamak amaclh c¢o-
cuklarin1 evlendirme istegi bazen daha
dogmamis cocuklarin da nik&dhlarinin
kiyilmasina neden olmustur. Ge¢miste
yasanan bu gelenek yansimasini Ma-
nas destaninda bulmustur. Kirgizlarda
evlilik ve evlenme térenlerini inceledigi
makalesinde Giilnisa Aynakulova, dog-
mamig ¢cocuklarin evlendirilmesinin Ma-
nas destaninda yer aldigini ve bu evlilik
tiriniin temelde ¢ikar esasina dayandi-
gin1, evlenecek olanlarin degil, ailelerin
tercihleriyle gerceklestigini belirtmekte-
dir (Aynakulova, 2006: 99).

G. V. Ksenofontov tarafindan der-
lenmig bir bagka efsanede, Tigin'in og-
lunun Bert- Hara ile savagsmaya gittigi

ve onu yenemeyecegini anlayinca geri
dondigi anlatilmaktadir. Bu durumda
Tigin, yenemeyecegi dismanin kendi
yaninda miittefik olmasim istedigi icin
kizlarindan birini onunla evlendirme-
yi uygun gormistir. Baz1 efsanelerde
Bert- Hara ile savagmaya veya yarigma-
ya giden oglu degil kendisidir. “... Tigin
miifrezesiyle Bert-Hara’ya gitti. Onun
evine yaklagtiginda Bert- Hara avluda
duruyor ve kiitiikk yariyordu. Bunu goren
Tigin adamlarim su sézlerle durdurdu:

Onu rahat birakin, bu gorilmedik
bir yaratik!

Sonra o Bert- Hara’y1 yanina ¢cagirdi
ve ona kizini verdi. Bert- Hara bir ay bo-
yunca uyumaya alismigti. Tigin da onu
pusuya dusirip oldurtti. Genellikle o
kendi cevresinde daha iyi ve mitkemmel
birinin olmasina katlanamazdi...” (Kse-
nofontov, 1977: 82, 95- 96).

Burada verdigimiz butin 6rnekler,
Tigin'in lider kisiliginin daha iyi anlagil-
masini saglamaktadir. Tigin’in yasadig
cag, genel hatlariyla cagimizin kopyasi-
dir. Gigli olmak bu dénemde tek erdem
degildir. Basariya ulagsmak ig¢in belirli
politikalar1 da giitmek gerekmektedir.
Do6nemin politikalar1 iginde diigmam
yok etmek, yok edilemeyecek kadar giic-
luyse kendi yanina almak gerekmekte-
dir. Tigin, bitin gicini ve aklim Saha
Turk toplumunun tek bir devlet sistemi
altinda toplamaya yonlendirmis bir kigi-
lik olarak kargimiza ¢citkmaktadir. Tigin
unutulmaz yapan temel unsur da onun
basarilarindan ¢ok onun bu isteginin ef-
sanelere yansimig olmasidir.

5. Tigin’in At1

Tigin’la ilgili efsanelerde onun de-
ger verdigi at1 da neredeyse bir kahra-
man, bir gaman rolu iistlenmektedir. Fa-
kat efsaneler Tigin’in bu ata nasil sahip
oldugu konusunda hemen hemen higbir
ayrint1 vermemektedir.

Sadece belirtilen onun kan kirmizi
donlu olusu ve savaglar1 6nceden sezdi-
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gidir. Bu sezgi, bir tir Samans1 o6zellik
olarak yer alir. Baz1 efsanelerde atin adi
veya rengi degisse de degismeyen tek
unsur onun sezgilerindeki samans1 6zel-
liktir.

Efsaneler kahramanin atinin bu
Samans: 6zelliginin nereden ve hangi
gicten kaynaklandigini ortaya koyma-
maktadirlar. Efsane kahramanm gicli-
diir, 6yleyse onun at1 da gii¢lii olmalidir.
Destan metinlerinde kahramanin atinin
samansi sezgilere sahip giiciiniin kokeni
daha net olarak kargimiza ¢tkmaktadir.

V. V. Trepavlov, Saha destan kah-
ramaninin sosyal statiisiini inceledigi
makalesinde bu konuya o6rnek olarak
Tamallai Bergen destanindaki bagkah-
raman Tamallai Bergen’i o6rnek ver-
mektedir. Destanda kendi kaderiyle
tanigmak isteyen kahraman annesi ta-
rafindan kaderiyle tanisacagi gizli bir
tepeye yollanir. Burada ti¢ goksel saman
ve dokuz ath adam sayesinde Uriing
Ayn Toyon’dan bir biyila at ve kendi
kahramanlik adim alir (Trepavlov, 1995:
37). Tamallai Bergen destani gibi, diger
destanlarda da kahramanin at1 ona tan-
rilar tarafindan verilmis kutsallik iceren
bir hayvandir. Atinin ve adinin tagidig:
kutsallik, kahramani diger insanlardan
ayr1 bir yere koyacak, bazi durumlarda
kahramana yenilmezlik verirken bazi
durumlarda onu 6limsiiz kilacaktir.

Bu nedenle destan kahramanlar
anlatimlarda siklikla atlariyla birlikte
amlmaktadir. Ornegin Saha destan1 Mo-
dun Er Sogotoh’da gerek Sogotoh gerek-
se onun oglu Komiis Kuriktay, anlatica
tarafindan stirekli olarak kahramanla-
rin atlarinin rengini belirten ifadelerle
dile getirilirler (Emelyanov, Illarianov,
1996: 95, 151).

I. V. Puhov, destan kahramani ve
onun at1 arasindaki baglantiy1 daha an-
lagilir kilmak i¢in, baz1 destanlarda bu
diinyada yalniz olan bahadirin kendi ké-
kenini atindan 6grendigini belirtmekte-
dir (Puhov, 1962: 54). At, bahadira onun

tanrisal bir kékene sahip oldugunu bil-
dirir. Boylece efsane metinlerinde at ve
bahadir arasindaki baglant: tistii kapah
anlatilirken Saha destanlarinda ayrin-
tiyla verilmektedir.

Destandaki bu kullanim sekli, efsa-
nelerde yerini abartilmig at tanimlama-
larina birakmaktadir. Ozellikle Tigin’la
ilgili efsanelerde bu sekildeki abarti, be-
lirgin bir ozelliktir. Ornegin diismanlar
onun atini 6ldirmekte ve onu pisirecek
biyiuk bir ates bulmakta zorlandiklar:
i¢cin onu parcalar halinde pisirmeye yel-
tenirler. Ata boylesine abartili bir gori-
niim verilen diger bir efsanede bu agin
irilikteki ata ancak ii¢ tizenginin yardi-
mayla binilecegi belirtilmektedir (Ergis,
1960: 115).

Tigin'in  boylesine olagantsti bir
ata sahip olma motifi, Turk toplulukla-
rina ait diger anlati tirlerinde de bulun-
maktadir. V Radlof tarafindan derlenen
Altay Yaratihis Destani’nda Tanrinin
Sal- Yime’ye atlar1 (metinde taylar) ko-
ruma gorevini verdigini belirtilmesi de
atla ilgili inan¢larin Turklerde ne kadar
gecmige ait oldugunu ortaya koymasi
agisindan oldukea onemlidir (Ogel, 2003:
463). Tirk destanlarinda at ve kahra-
manin 6zdeslesmesi bu kutsalligin yan-
simasidir.

6. Tigin ve Ruslar

Tigin'in ad almas:, ailesi, ¢cocuklar:
ve ilk zaferlerinin anlatildig1 doneme ait
efsanelerde hicbir sekilde Rus adi gec-
memektedir. Rus ad1 veya Rus halkinin
efsanelere girdigi donem artik Tiginin
yaglandig1 dénem olarak kargimiza ¢ik-
maktadir.

Bu tir efsanelerde Saha tarihinde
artik yeni bir donemin bagladig1 vurgu-
lanmaktadir. Bolgeye Ruslarla birlikte
ilk defa atesli silahlar gelmis ve yeni bir
cag baglamistir. Bu ¢agin temel 6zelligi
olan atesli silahlar ve kursun Tigin tara-
findan bilinmemektedir.

G. N. Potanin tarafindan verilen
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bir Saha efsanesinde, Ruslar ve Sahalar
arasindaki catigmanin geligimi anlati-
lirken onlarin silahlar1 ve silahlardan
cikan kursunu tanmimadigi su sozlerle
verilmigtir.

“Bu ne demek, ... bir sinek ucup ge-
liyor, 1siriyor ve insan éliiyor” (Potanin,
1883: 626)

Mesela Kangalas efsanelerinde
Tigin, Rus Kazaklarin kursunlarindan
kurtulmak i¢in sinek kovar gibi sapka-
sim sallar (Ergis, 1960: 100). Bu abartili
ornek, bir taraftan Tigin’in kursunlarla
ilk kargilamasini verirken bir taraftan
da onun kursunlar sinek gibi gérmesiy-
le yine de kahramamn gii¢lu kilmaktadir.

“Onder Tigin ve Onun Savas Atlar”
bagligin1 tagiyan efsanede Tigin “...sa-
vasmaya gitti. Sonra miifrezesiyle uzak-
lara yoneldi; ¢an sesini duyunca onu bir
bahadir sesi olarak diigtiniip geri dondi”
(Ksenofontov, 1977: 93- 94) denilmekte-
dir. Bu efsaneden artik Saha topraklarin
Ruslarin yerlestigi ve hatta kiliseler bile
inga ettikleri anlamak mimkundiir.

Tiginin~ ¢ok  givendigi  oglu
Callaayr’nin bir Tunguz’la catigmasi si-
rasinda Tunguz Lena’nin karg1 kiyisin-
dan digsmanini (Callaayr’y1) tehdit eder.
Tunguz yumrugunu burnuna koyarak
“.. Artik sen sakinarak yasa, ben size
iste boyle burunlu adamlar getiriyo-
rum!” (Ksenofontov, 1977:101- 102) der.
Efsanede Tunguzun bu sézlerin ardin-
dan gittigi ve sonra Ruslar1 getirdigi an-
latilmaktadir.

Bu efsanede Tunguz'un gelecekteki
felaketi goren ve bunu bildiren olumsuz
bir karakter olarak gosterilmesi de ge-
nel olarak Sahalarin Tunguzlarla ilgili
olumsuz bir disiinceye sahip olmalari-
nmin kamitidir. Yaygin olan bir efsaneye
gore, onlarin atalari bir Saha bahadiriy-
la adil olmayan bir miicadeleye girigsmis,
bahadir aldatip onun karisim1 kagirmais.
Bu nedenle de Tunguz'un kusaklar: ge-
zici aveillik yapmaya mahkdm edilmigtir
(Puhov, 1962: 160).

Sahalar ve Tunguzlar arasindaki
iligkiler derin bir ge¢mise sahiptir. Saha
Tirklerinin destanlarinda yer alan belli
bagli karakterleri inceledigi caligmasin-
da I. V. Puhov, Saha destanlarinda bél-
gede yasayan yerli halklar arasinda sa-
dece Tunguzlarin destana bazen kahra-
manin yardimcisi bazen de kahramanin
rakibi olarak girdiklerini belirtmektedir
(Puhov, 1962: 150- 151).

Tunguzlarla ilgili bu olumsuz dii-
stinceye ve her tirli kotilugin (eylem
veya bilgi olarak) onlardan gelecegine
inanilsa da gelecekle ilgili bu haberi
veren efsanelerde sadece Tunguz degil-
dir, aynm1 haber Muos-Uol, daha sonra
Tiginin saman kizi tarafindan da veril-
migtir.

Carlik Rusyasi, bilindigi gibi bol-
geye ilk olarak silahli kegif miifrezeleri
gondermig, bolgeyi tamidiktan bir siire
sonra da ilk vergi toplayicilar belirmeye
baslamigtir. Vergi toplayicilarinin Saha
topraklarinda belirdigi bu dénemde ar-
tik Tigin yoktur. Onun ogullarinin vergi
toplayicilarina karsi ¢iktiklar: ise efsa-
nelerden ziyade tarihi belgelerle acik-
lanmaktadir.

S. A. Tokarev’in argiv kayitlarim
baz alarak yaptig: incelemeler, bu duru-
mu acikea gozler oniine sermektedir. “...
1636 yazinda prensleri Kamuk, Ulta ve
Ortunun 6nderliginde Betunetsler Par-
fen Hodirev’in miifrezelerinden birkac
vergi toplayiciy1 6ldiirdiiler. Prens Noguy
ve Tuserga baskanlhigindaki baz boylar
bolgeden doguya Tatta ve Amga’ya gog
ettiler. Cok gegmeden Tigin’in ogullar
Otkuray ve Bozeka baskanliginda Kan-
galaslar da isyan etti” (Tokarev, 1945:
47).3

Bu bilgi, Tigin’in ¢ocuklarinin prens
olarak boylarinin baginda oldugu dénem-
de Rus vergi toplayicilarin bélgede daha
da ileriye gitmeye bagladiklarini ortaya
koymaktadir.

Elbette Tokarev’in verdigi tarihi bel-
geler bununla sinirh degildir. Yine onun
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tarafindan arsiv ¢caligmalar: sonucu elde
edilmis bir bagka belgede “... 1631 yilinda
Lena’da Kazak atamani Ivan Galkin’in
yonetiminde yeni bir miifreze belirdi. Bu
ataman nehir tizerinden Sahalarin yer-
lestigi yere Kangalaslar topragina ulag-
t1, sadece vergi toplamakla kalmadi, hal-
ki yagmalayarak biiyiik acilar da verdi.
1633 tarihli ¢carlik fermaninda (Voyvoda
Golovin’e gonderilen) soyle denilmektey-
di. Gegcen 139. yilda (1631 yil) biyik
Lena nehrinde Bodo¢ ve Tinin gibi...
beyler ve Aldan prensleri gorevlileri yag-
malayarak hiikkim siiriyorlard:” (Toka-
rev, 1945: 41) denilmektedir. Bu belgede
Tigin adinin bir varyantinin olmas: sa-
sirticidir. Bu adin sahibi gercekte Tigin
m1 yoksa onun adinin benzerini tasiyan
baska bir kahraman mi1 sorusuna cevap
vermek oldukca zordur.

Bu tir belgeler, Tigin ve onun c¢ev-
resindekilerin sadece Ruslar1 tanimakla
kalmadigr aym1 zamanda onlar1 toprak-
larindan ¢ikarmak icin miicadele ettikle-
rini de kanitlamaktadir.

Sibirya arastirmalarinda belirgin
bir ad olan S. A. Tokarev, Tigin’la ilgili
farklh goriiglerin oldugunu séylemekte-
dir. Bu efsanede Tunguz'un gelecekteki
felaketi goren ve bunu bildiren olumsuz
bir karakter olarak gosterilmesi de ge-
nel olarak Sahalarin Tunguzlarla ilgili
olumsuz bir disiinceye sahip olmalari-
nin kanmtidir. Yaygin olan bir efsaneye
gore, onlarin atalar1 bir Saha bahadiriy-
la adil olmayan bir miicadeleye girigsmis,
bahadir1 aldatip onun karisim1 kagirmis.
Bu nedenle de Tunguz'un kusaklar: ge-
zici aveilik yapmaya mahkim edilmistir
(Puhov, 1962:160).

“Baz1 arastirmacilar Tigin’in tarihi
bir kisilik degil, bir masal kahramani ol-
dugunu ileri siirmiuslerdir... Bu yanls bir
distincedir. Elbette Tigin’la ilgili efsane-
lerde sadece bu prensin kisisel 6zellikleri
degil, ayn1 zamanda toyon sinifinin tipik
cizgileri de korunmustur... Onun, 6ze-
likle de onun ogullar1 ve torunlar1 hak-

kinda fetih dénemi Rus dékiimanlarinda
pek cok bilgi vardir. Tigin, gériiniise gore
carligin fetih miifrezeleriyle miicadele-
nin ilk yillarinda 6lmiistiir... ” (Tokarev,
1945: 19).

6. Sonuc

Gerek S. A. Tokarev gerekse diger
arastirmacilar (G. U. Ergis, I. V. Puhov)
Tiginin arsiv belgelerine girmis ve ger-
cekte yasamig bir prens oldugunu bel-
gelere de dayanarak ispatlamiglardir.
Tigin, pek cok olumlu 6zelligi biinyesin-
de barindiran bir kahraman olarak kar-
simiza ciksa da bazi1 efsanelerde onun
olumsuz ozellikleri de verilmektedir. Bu
acidan efsaneler gercekei bir tislubu be-
nimsemiglerdir. Bir kahraman hem iyiyi
hem de kotiiyti biinyesinde barindirabi-
lir. Gergek hayatta sadece iyi veya sade-
ce kot yoktur. Tigin1 anlatan efsaneleri
bu gercekei iisluplarindan dolay: “tarihi
anlatmalar”, “tarihi efsaneler” olarak
kabul etmek veya adlandirmak mim-
kiindiir.

Saha Turkleri, efsanelerle, destan
ve diger anlatmalarla ge¢miglerini gele-
cek kusaklara aktarmiglardir. Bu neden-
le Saha Turkleri i¢in efsaneler, 6zellikle
de tarihi efsaneler, sadece inang ve folk-
lorik 6geleri tagiyan bir tiir olarak degil,
ayn1 zamanda yasanan tarihin de tasiyi-
cis1 iglevini yerine getiren bir anlat: tira
olarak algilanmaktadir.

Tarihi efsanelerin bazi kahraman-
lari, sadece so6zli kiltiur trinlerinde
yasarken bazi kahramanlarin adlar ise
ayn1 zamanda ge¢ donem tarihi belgeler-
de de yer almistir. Iste Tigin hem tarihi
efsanelerde hem ge¢ donem yazili belge-
lerde adi sik¢a gecen atalardan biridir.
Ona verilen “toyon” unvani ise, toplumun
ulus olma agamasinda Tigin'in tstlendi-
gi iglevi ortaya koymaktadir. Toplum,
sadece inanacag1 degil, bazen giiciinden
de gurur duyabilecegi ve hatta bu giiciin
karsisinda korkabilecegi ataya da sahip
olmay1 ister. Bu istemler Tigin'in kisili-

http://www.millifolklor.com

69



Milli Folklor, 2010, Y1l 22, Say1 85

ginde yansimasini bulmustur. Gintimiiz
Saha Tirklerinin yasadigi genis cograf-
yanin her bolgesinde Tigin’t konu edinen
efsanelerin olmasi, Tiginin gercekte var
oldugunun diger bir kanitidir.

Pek cok efsanede Tigin, Kangalas-
larin toyonu olarak goziikse de hemen
hemen her boyun Tigin’a sahip ¢ikma
istegi onu efsanelerin bagkarakterine
donustirmistir.

Efsanelerde Tiginin basta ¢ocukla-
11 olmak tizere cevresindeki yakinlarina
kat1 yaklagimi, bu karakterin sarsilmaz
glclini ortaya koymaktadir. Tigin, gigli
bir devlet olma yolunda yakinindakilere
merhamet gosteremeyecek kadar kati
bir kigiliktir.

Bugiin Saha Cumbhuriyeti arsivle-
rinde basta Tigin olmak tizere diger ta-
rihi karakterlerle ilgili olarak derlenmisg
pek cok malzeme mevcuttur. Bu malze-
melerin ileride tarih¢i ve halkbilimciler-
le birlikte incelenmesi, Saha Tiirklerinin
tarihindeki sorulara daha net cevaplar
verilmesini saglayacaktir.

NOTLAR

1. Isiah: Tirk topluluklarinda birbirine yakin
adlarla kutlanan Nevruz bayraminin Saha Tiirkle-
rindeki sekli olan bayram, kutlama, bkz. Kiriscioglu,
1995; Bayat, 2008.

2. Urasa: Konik sekilli yazhk bir ¢adir tiri.
Bkz. Ksenofontov, 1997: 239.

3. Bu bilgiyi Tokarev “Arhiv Akademiya Nauk,
fond 21, op. 4, kitap 22, 139, 287- 290. yapraklardan
almigtir.
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