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Ozet

Farkl kiltdr ve inanglarda ortak unsurlar yer almaktadir. Gegmiste her kiltiirel yapi bu unsurun kendisine
ait oldugunu ve diger kilturlere gectigini iddia etmistir. Ginimizde ise farkli cografya ve kiltirlerde
diger kilturel yapilarla ortakliklar olmasi daha dogal kabul edilmektedir. Farkli kiltir ve inancglarda kartal
ile ilgili sembol ve inanmalar bu tir ortak unsurlarin basinda yer almaktadir. Hemen hemen her kiltlrde
kartalla ilgili inanmalar bulmak miimkindir. Bunun yani sira ¢ok farkli cografyalarda yer alan devlet
yapilarinda kartal bir glic ve iktidar semboll olarak gorilmis ve devletin arma, bayrak ve yapilarinda
belirgin bir sembol olarak yer almistir.

Farkl kaltarler tarafindan kabul edilen bitiin bu tir ortak unsurlari farkh kilan tek 6zellik, her kiltirin bu
ortak unsuru kendi diinya goriisi ve inang sistemiyle sekillendirmis olmasidir. Sibirya topraklarini yurt
edinmis ¢ok az Tirk toplulugundan bir olan Saha Turkleri de gerek glindelik hayatlarinda gerek inang
sistemlerinde kartala ayri bir 6nem vermislerdir. Makalede genel olarak Saha Tirklerinde kartalla ilgili
inanglara yer verilecek ve bu topraklarda kartalin kutsal bir varlik olarak algilanma bigimi lzerinde
durulmaya galisilacaktir.

Anahtar Kelimeler: Kartal, Saha Tiirkleri, inang, Ritiiel, Kiilt
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EAGLE IN THE BELIEFS OF SAKHA TURKS

Abstract

There are common elements in different cultures and beliefs. In the past, every cultural structure
claimed that this element belongs to itself and passed on to other cultures. Today, in different
geographies and cultures, partnerships with other cultural structures are regarded as suitable for the
cultures. Symbols and beliefs about eagles in different cultures and beliefs are at the forefront of such
common elements. It is possible to find beliefs about the eagle in almost every culture. In addition, in
states and governments in very different geographical regions, the eagle has been regarded as a symbol
of power and potency and has been a symbol of the state's arms, flags, and structures.

The unique feature of these common elements recognized by different cultures is that each culture has
shaped this common element by its own system of worldview and belief. Sakha Turks, who are one of
the few Turkish communities living in Siberia, have given a special importance to eagles both in their
everyday lives and belief systems. In this article, the Saha Turks' beliefs about the eagle will be
mentioned, and the way the eagle is perceived as a sacred being will be emphasized.

Keywords: Eagle, Sakha Turks, Belief, Ritual, Cult




Ege Sosyal Bilimler Dergisi / Journal of Ege Social Science Cilt 1, Say1 1, Temmuz 2018, Sayfa 1- 11
Saha Tiirklerinin inang Sisteminde Kartal, DURANLI

Giris

inang sistemlerinde pek ¢ok kiilt evrensel ézellikler tasimaktadir. Evrensel olarak tanimlanan kiiltlerin
temel 6zelliklerini; diinyanin farkh cografyalarinda yasayan ve farkli kiltiir daireleri iginde yer alan
halklarda benzer veya yakin 6zelliklerdeki inang ve ritliellerin, bir nesne veya kavram etrafinda
toplanmasi olarak tanimlayabiliriz. Bu tir kiltler arasinda 6zellikle hayvanlarla ilgili kiltler ilk sirada
yer almaktadir.

Bazen insana korku salan, bazi durumlarda ise her an insanin yaninda olan hayvanlar zaman iginde bir
kiilte déniismistir. Elbette cografi faktérler de bu tiir kiltler (izerinde etkili olmuslardir. Ornegin
yilanin yasayamayacag Sibirya topraklarinda yilanla ilgili yaygin inanglar yer almazken, bolgede
“ormanlarin efendisi” olarak kabul edilen ayi ile ilgili inang¢ ve uygulamalar yogunluk kazanmaktadir.

Hayvanlarla ilgili kiltler arasinda hemen hemen yeryiziiniin bitiiniinde yasamini stirdiiren kartal 6n
sirada yer almaktadir.

Bugline degin Ulkemizde yapilan inan¢ ve kilt merkezli calismalarda kartala da yer verildigi
bilinmektedir. Kartalla ilgili inang ve uygulamalarin incelendigi calismalarda ¢ogunlukla ya Selcuklu
donemi cift basli kartal semboli ele alinmis (Coban, 2015: 56- 80) ya da genel ¢alismalarda Yunan,
Roma ve diger Bati kiltiirlerindeki kartal semboli Gzerinde durulmustur (Armutak, 2004: 150). Tirk
kiltirinde kartalla ilgili inanclara yer veren az sayidaki calismada ise cok kisa olarak Saha
Turklerindeki kartalla baglantili inanglara genel olarak deginilmistir (Ogel, 1993: 289; Kalafat, 1995:
77).

Yukarida belirttigimiz kaynaklar disinda da kartalla ilgili ¢calismalar yer almaktadir, fakat makalede
bilgi tekrarina diismemek icin alaninda belirgin bir boslugu dolduran bu makalelerdeki bilgilere yer
vermeyecek, Saha Tirklerinde ve bugline degin lilkemizde pek inceleme konusu olmamis halklardaki
kartalla ilgili inanglara deginmeye ¢alisacagiz.

Kartal, pek c¢ok halk tarafindan “gégin krali” olarak algilanmaktadir. Sibirya halklarindaki kartal
kaltiyle ilgili ok az ¢alismanin yazarindan biri olan Lev Yakovlevig Sternberg, gerek Saha Turklerinde
gerekse diger halklarda kartalin bir kiilt hayvani olarak gérdigi sayginin temelinde ilkel insanin bu
hayvan karsisinda duydugu korkunun yer aldigini iddia etmektedir. Ona goére tirnaklariyla iri bir
hayvani goklere ¢gikarmasina imkan veren glicii nedeniyle kartal, “ilkel” insan karadaki diger vahsi ve
yirticilardan daha farkli bir yere koymasina ve bu giicli varligin cevresinde bir hale olusturmasina
neden olmustur (Sternberg, 1925: 718).

Bazi Sibirya Halklarinda ve Cuvaslarda Kartal Kiiltii

Dogu Sibirya’nin eski halklarindan Eskimolarda kartalla ilgili inanglar s6zIi kiltiirde belirgin bir sekilde
yer almaktadir. Ornegin bir Eskimo masalinda ormanda kaybolan oglu Tagrak’i aramaya giden avci
Kanak, bir dagin dorugunda acliktan ve soguktan 6lmek (zere olan iki kartal yavrusunu kurtarma
o0dili olarak oglunu bulur. Fakat bu masaldaki ilging unsurlardan biri kartallarin don degistirmesi ve
olen kartallarin birer adaya doniismesidir (Sangi, 1985: 378- 383).
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Bu anlatim, Eskimolar arasinda kartalin hem odiillendiren bir islevi oldugunu hem de bir tir etiyolojik
efsanelere kaynaklik ettigini diisinmemizi saglamaktadir.

Saha Tirkleri ile ayni cografyayl paylasan Yukagirlerin masallarinda da kartal, kurtarici olarak
karsimiza cikmaktadir. insan yiyenden kagmak isteyen iki kardes ilk denemede sahinin sirtina binerek
uzaklasir, fakat insan yiyen tarafindan tekrar yakalanirlar. ikinci denemelerinde ise insan yiyen
uyudugunda yanlarina gelen kartalin sirtina binerler ve kartal onlari gége gotirir (Jukova, 2012: 89).

GunlUmuzde Yukagirler, Saha Tirkleri ile ayni cografyayi paylasmakta ve yok olma tehlikesi icinde
bulunmaktadirlar. Toplulugun daha belirgin bir nifusa sahip oldugu 1800’lu yillarda Yukagirler
Uzerine ¢alisan Rus ve az sayidaki Avrupa bilim insanlari inang g¢alismalarinda kartala
deginmemislerdir. Bunun temel nedeni ise Yukagir inang sisteminin Saha Tirklerine ¢ok benziyor
olmasidir. Bu benzerligi kiiciik etnostaki inancglarin 6hemsenmesinin sonucudur.

Bati Sibirya topraklarinin kokli halklarindan olan ve 1930’lara kadar kaynaklarda adlari Ostyak-
Samoyed olarak gecen Selkuplarda da kartal saygi géren hayvanlar arasinda yer almaktadir.

“Selkuplarin diinya gorusline gore, limbi, lebira- kartal gokyizi ve giinesle baglantili saygi duyulan bir
kustur. Selkuplar hicbir zaman kartal 6ldirmemislerdir, onu canh yakalar ve yaslanincaya dek
¢adirlarinda beslerler” (Prokofyeva, 1952: 98). Prokofyeva, Selkuplar, kartalin, kutsal agacin glinesli
tarafinda ya da tepesinde oturduguna inandiklarini belirtir. Bu agacin oyuklarinda daha yeni dogmus
insanlarin ruhlari saklanirmis (Prokofyeva, 1961: 69).

Selkup mitolojisi Gizerine calisan G. i. Pelih, Minley adli kartalin demir kanatli bir seytan, giiclii ve yash
bir ruh oldugunu belirtir. Onun diger adlar Lab- ira (yash kartal) ve Selab (yasli yilan) dir. “Onun agzi,
koca bir delik gibidir. Minley ¢ok yaslidir. O tufana kadar yasamistir. Minley kanat ¢irptiginda firtina
baslar. O kanatlarini agtiginda glines tutulmasi olur. Yakin zaman Oncesinde Minley, iskorbiit gibi
1izdirap verici bir hastaligi yok etmistir. Minley onu takip etmis, sonunda yakalamis ve korkung
gagaslyla kiclik pargalara ayirip yutmustur” (Pelih, 1998: 67).

Bu yonuyle kartal, Selkuplar i¢in bir kurtarici rolG Gstlenmistir. Bolgedeki besin dengesizligi nedeniyle
pek ¢ok Sibirya toplulugunun geg¢miste iskorbiit gibi hastaliklardan asiri derecede etkilendigi
bilinmektedir.

Sibirya halklarindan oldukca uzak bir cografyada yasayan Cuvaslar arasinda da kartal kiltl yaygindir.
Cuvaslarda kartal, sakral bir diinyanin temsilcisidir. Metinlere gore kartalin tiinedigi agac¢ veya direk
okyanus, deniz veya bozkirin ortasindaki mistik bir Glkede yer almaktadir (Salmin, 2012: 248 ).

Salmin, Cuvas masallarinda yaygin motiflerden birinin de kahramanin kartalin Ustlinde o6bur
diinyadan kurtulus motifi oldugunu belirtmektedir. Bunun icin kahraman, bazi masallarda bir figi, iki
fici, kirk figi et, bazi masallarda kirk figi su alir, bolca peksimet alir. Bu yiyecekler ugusu sirasinda
kartali beslemek icindir. Bu uzun zaman zarfindaki yolculukta bu yiyecekler bittiginde Pattar adindaki
kahraman bazi masallarda koltuk altindan, bazi masallarda ise kalgasindan et kesip kartali doyurur
(Salmin, 1994: 281).
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Cuvas masallarinin bu yaygin motifi, Cuvaslarin gegcmiste kartal beslediginin bir yansimasi olmahdir.
Gundelik hayatta glinimiizde olmayan unsurlar genellikle o toplumun masallarinda yer almaktadir.
Bu masalda besin maddelerinin belirgin sayilarla ifade edilmis olmasi, ayrica kartal icin belirli besin
maddelerinin kullanilmis olmasi bunu ortaya koymaktadir. Eger masal metni toplumun gecmisi ile
gercekgei bir bag olusturmasaydi, o zaman kartal beslemek icin tek bir besin maddesi yer alabilirdi.

Saha Tiirklerinde Kartal

Saha Tirkleri kartala genel olarak “hotoy” adini vermekte (Sleptsov, 1972: 503) ve onu diger yirtici
kuslarla es degerde gérmektedirler. Saha Turkleri kartalin da aralarinda bulundugu sahin, dogan,
atmaca gibi kuslari “tingirahtah kil” (tirnakh kus) olarak adlandirmaktadirlar (Gurvig, 1977: 197).

Saha Tarklerinin yasadigl cografyanin cogunlukla kuzey bolgelerinde arastirmalarini yogunlastirmis
olan i. S. Gurvig, kartalin diger hayvanlar arasindaki yerini su sekilde belirtir. “Orta diinyaya ait olan
batin hayvanlar belirli bir hiyerarsiye gore yer almaktadir... Kuslardan ilk sirayi kartal, aladogan, kugu,
baykus alir” (Gurvig, 1977: 197).

“Diger Sibirya halklarinda oldugu gibi Saha Tirklerinde kuslar arasinda en saygi goreni kartaldir. Onu;
hotoy, toyon, efendi olarak adlandirirlar. Sarkilarda onun gizelligi ve glicli 6viliir: cengel gagasi, sivri
tirnaklari, genis kanat agikhg, kiiglik kuslari Grklten gozleri, glicl... Kartali kuslarin hamisi Hotoy- Ay
adh goksel ilahin oglu sayarlar, bazi efsanelere gore de bu ilahin yerylziinde canlanmis seklidir...
Kuslarin goguyle ilgili GnlG bir masalda biitlin kus halki Gzerinde 6nder, efendi olarak kartalin segildigi
ve ona tam olarak itaat edildigi anlatilmaktadir” (Ergis, 1974: 145- 146).

Bu adlandirmalara G. V. Ksenofontov, “Homporuun Hatoy Ayn” seklini de ekler. O, ailenin temsilcisi
olarak saygi goren bir ruhun koyu gri kartal sekline blrindlGgini ve bu sekilde kendi soyuna
gorindlgiini, bu nedenle de koyu gri kartalin bir tir soy ilahi olarak kabul edildigini belirtir
(Ksenofontov, 1977: 240).

Saha Tirklerinin inang sistemlerini Sibirya’nin diger Tirk halklariyla karsilastirmali olarak ¢alisan N. A.
Alekseyev’in bildirdigine gore kuslara gosterilen sayginin temelinde sadece gecmiste totem olma
olgusu yer almamaktadir:

“Saha Turklerinin kuslara duydugu saygida onlarin majik 6zelliklerinin kalintilari yansimistir. Mesela
Saha Tirkleri kuzguna yaklasimda- onun bir totem olmasinin yani sira “kéti” bir gligle baglantih
olarak ona sabit bir antipati gortlmektedir. Saha Turkleri kuzgunun Ug¢ yiz yil yasadigina, onun
gelecegi gorme yetenegi olduguna, onun insanlarin kaderini bildigine inanirlar. Yolda onunla
karsilasilmasi veya onun bir ¢adirin yakinina gelip garklamasi halinde mutlaka felaket gelecegine
inanirlar” (Alekseyev, 1980: 99).

Arastirmaci A. A. Popov, bu tir kuslarla karsilasan erkeklerin yere kadar egilip elleriyle yizlerini
kapadiklarini ve kadinlarin ise kolsuz, motifli ‘tanalay’ adl elbise giydiklerini belirtmektedir (Popov,
1949: 281).
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Benzeri inanclar yaklasik yiz yil énce Verhoyansk cevresinde derleme yapan i. A. Hudyakov
tarafindan da belirtilmistir. Hudyakov, Saha Tirklerinin bu tir yirtici kuslardan aladoganla ilgili
inanglari icin su bilgileri vermektedir:

“Bana Eginliler sunlari anlattilar: Atalarimizi eskiden kendi ¢ocuklarini yermis. Yash bir adamla karisi
yasarmis. Onlar artik blylmis olan cocuklarini yemek istemis, hazirlanmiglar. Onlara bu kus
(aladogan) gelmis, bir hayvanin yliinini getirmis ve cocuga dogru atmis. O zaman anne baba durmus,
cocuklarini 6ldiirmemisler; oglan ise kusun pesinden gitmis, 6lmiis hayvana ulasmis ve onun etini ana
babasina getirmis; ana baba bu eti yemis, cocuklarini canli birakmislar. O zamandan itibaren onlar
aladogani ilah saymaya baslamislar” (Hudyakov,1969: 270).

Eginlilerin aladogana bu ylzden saygl gosterdiklerini belirten arastirmaci erkeklerin bu kus
yanlarindan gecerken egildiklerini, gelinlerin aladoganin éniinden gegcmediklerini, insanlarin bu kusa
¢iplak goziikmeyi bile bir tiir saygisizlik kabul ettiklerini belirtmektedir (Hudyakov, 1969: 270).

Burada bir kusu ilah olarak kabul etmenin nedeni, toplumun varligini sirdiirmesinde yardimci bir rol
oynayan kusa gosterilen saygidir.

Bu tlr sayginin bazi bolgelerde daha ug¢ noktalara vardigi goriilmektedir. Hudyakov, bdlge adi
vermese de bazi bolgelerde bu kusun tlylni bile cignemenin bilyik glinah sayildigini, bunu yapan
insanlarin butin kemiklerinin kirllacagina, glgsiizlesecegine ve o6lirken aladogan gibi bagirarak
Olecegine inanildigini belirtmektedir (Hudyakov, 1969: 270).

Hudyakov’'un verdigi aladoganla ilgili inanclar kartal icin de ayni derecede s6z konusudur. Fakat yine
de bir toplumda az olsa olumsuz davranislar gorilebilmektedir. Genelde kartalin asiri yedigi ve bu
ylzden ugamayip uzun sireli bir yere kondugu disiinilmektedir. Boyle bir durumda “... aptal bir kisi
kartal yakalar ve keser. Sonra bu adam aklini kagirir, kurur, bitiin kemikleri agrir, egrilir ve kartal gibi
bagirir. Akillh bir Saha Turkd boylesi bir durumda kartalin karsisinda sapkasini ¢ikarir ve ‘Dedemiz,
efendimiz! Biz sana dokunmuyoruz, sen de bize dokunma!’ der. Aladogan ve kartala ates etmek
blylik glinahtir; kus bunu anlar ve 6ctint alir” (Hudyakov, 1969: 271).

Ksenofontov, Nam bdlgesinde kugunun da ilah olarak kabul edildigini ve gelinlerin, geng kizlarin bu
kuslarin sesini duyduklari anda sislenip, kiirk sapkalar giyip avlulara ciktigini, Fakat Kangalas
bolgesinde kartalin ilah olarak kabul edildigini belirtir. Ona gére Kangalasllar, sarkilarinda bile kartali
ovmekte ve kendilerini kartal gibi gérmektedirler. Ksenofontov tarafindan Rusca gevirisi verilen sarki
metni su sekildedir:

“Deriden dizginleri

So6git agaci kabugundan kosumlari

Saglam eyerleri,

Kan kirmizisi donlu atlari olan,

Kara kanatli ilah kartal,

Her zaman kanli agizlari

Kanl Kangalashlar” (Ksenofontov, 1977: 118)
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Ksenofontov tarafindan verilen sarki metni 1921 yili Agustos ayinda Fedor Krivosapkin adli Taastaah
bolgesi sakininden derlenmistir.

Sarki sadece kartali 6vmemekte, ayni zamanda Kangalashlarin kendilerini kartal gibi gérdiklerini de
anlatmaktadir.

Kartaldan Gelen

Saha Turklerinde koruyucu ruh anlaminda kullanilan “tanara” kelimesi saygi duyulan pek ¢ok hayvan
icin kullanilmaktadir. Her boyun bir tanarasi oldugu inanci yakin zamana kadar korunmus ve 6zellikle
efsane ve masallarda yer almistir. Yakin anlamda kullanilan baska bir kelime de “to6rit” kelimesidir.
Kok, koken, temel anlamlarini tasiyan bu kelime tanara’ya yakin anlamlar icerse de daha ¢ok bir
boyun, ailenin kokenini agiklamakta ve ayni zamanda onlarin sahip oldugu koruyucu ruhu
tanimlamakta kullanildigi anlasilmaktadir. Ornegin her iki ifade toyon (hotoy) tanaralah (koruyucusu
kartal olan) ve toyon (hotoy) toriitteh (kokeni kartaldan gelen) ifadeleri kartalla baglantisi olan ve
atalar kartala saygl duyan insan, boy ve aileyi tanimlamaktadir (ionov, 1913: 2). Fakat giindelik
hayatta kartala duyulan saygi bir tabu derecesine ulasmakta ve hotoy tanaralah veya hotoy toritten
ifadeleri yerine horo tanaralah veya horo tériitteh ifadelerinin kullanildigi goriilmektedir (ionov,
1913: 2-3).

Saha Tirklerinde insana ¢ocuk veren tanriga Ayusit'tir. Ayusit’in yerine bazen diger kutsal varliklardan
da cocuk istenmektedir. Bu kutsal varliklarin basinda kartal gelir. Cocugu olmayan kadinlarin da
kartaldan ¢ocuk istedikleri ve bu istegin sonucu dogan ¢ocuklara “hotoi toriitteh” (kartaldan gelmis)
adini verdikleri kaymaklarda belirtiimektedir (ionov, 1913: 8).

ionov bu adlandirma seklini bir tiir “haristan” olarak adlandirmaktadir. Onun goézlemlerine gére Saha
Tirkleri bazi nesne ve kavramlari ya felaketten kaginmak ya da kutsal varligin adini dogrudan
sdylemenin uygunsuz bir soyleyis bi¢cimi oldugunu kabul ederek gergek adlari sdylememeyi
yeglediklerini disinmektedir.

ionov’un haristan’i anlatmak igin verdigi ilging bir érnegi aktarmak yerinde olacaktir. “Ornegin nehrin
kiyisinda duran yolcular, ‘Yarin bu nehri gegecegiz’ demezler, onun yerine 6zel bir ifade kullanirlar:
‘Sarsin ababititten antah kordosén kortohvit- yarin baba annemizin buraya gelmesini isteyecegiz’
(lonov, 1913: 3). Bu, Saha Tirklerinin nehrin, daha dogru bir ifade ile suyun iyesine veya ruhuna
duyduklari sayginin bir yansimasidir.

Kartal, Ates ve Giines

Saha Tirklerinin mitolojik tasavvurlarina gore kartalin fonksiyonlari oldukg¢a ¢ok ve cesitlidir. Yazin
gelisiyle ilgili sarkida kartalin kanat ¢irpisiyla kisin geri kaldigl, onun glicli ¢ighgiyla korkung firtinanin
canlanmasi sonucu kis bogasinin boynuzlari kirilmaktadir.

Genel olarak Saha Tirklerinde kartalin gelisi ile baharin geldigi, onun gidisinin ise sonbaharin gelisinin
isareti oldugu inanci yaygindir. Sternberg, bu inancin Saha Tirkleri disinda Gilyak, Samoyed, Culim
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Tatarlari arasinda da yaygin oldugunu belirtmekte ve buna dayanarak kartali “Saha Tirklerinin
Dionisos”u olarak adlandirmaktadir (Sternberg, 1925: 719- 720).

Diger halklarin mitolojisinde oldugu gibi kartal insanlara atesi getirir. Vilyuy bolgesinde yasayan saha
Turklerinde su mit kaydedilmistir: “Cok eskiden, insanlar daha azken butin Saha Tirkleri birlikte
yasarmis. GUnin birinde glicli bir riizgar cikmis ve biitlin insanlari cesitli yonlere dagitmis, onlarin da
atesi kalmamis, clinkii daha 6nce elde ettikleri ates sonmus. O zaman her boya farkli kuslar ates
getirmisler, bu boylar da bu kuslari ilah saymislar. Bu kuslarin arasinda kugu, aladogan ve kartal da
varmis...” (Popov, 1949: 281).

Kartalin glines ve ates baglantisindan daha da 6nemli olan onun yilin dénisimiinde belirleyici motif
olarak yer almasidir. ionov tarafindan derlenen “Yilin Gelisi” sarkisinda kartalin gagasini ayagina ¢
kez stirtmesiyle ayazin (kis bogasi) bir boynuzu kirilir; kartalin Gg kez gaklamasi ile ormanin kiragilari
erimeye baslar; alti kez gaklamasi ile glines daha yukariya cikar, sicak bir riizgar eser ve ayazin ikinci
boynuzu da kirilir: biitiin bunlar oldugunda karlar erimeye, dereler akmaya baslar (ionov, 1913: 2).

Kartal, Sans, Mutluluk ve Zenginlik

“Kartal, kendisini iyi karsilayan ve bolca ikramda bulunan insana mutluluk ve zenginlik getirebilir. Eger
kartal bir Saha Turkinin evi yakininda belirirse o kartala saygi gosterir ve ona et verir, eger yeterli et
yoksa o zaman bir buzagi keser” (Ksenofontov, 1977: 27).

Saha Tdirklerinin inancinda kutsal hayvanlardan sayilan kartal, efsanelere bu yoniliyle damgasini
vurmus bir ilahtir. Onun kutsalligl ve insanlara kut verdigi bilinmektedir. Bazi efsanelerde kartal
sadece insanlara degil, hayvanlara da kut vermektedir. 1900’lerin basinda Saha Tirkleri arasinda
yapilan biitiin arastirma gezilerine katilan ve pek ¢ok derleme gerceklestiren S. i. Bolo’nun derledigi
ve Ergis’in yayinladigl efsane bu acidan ilgi cekicidir. Efsanede Omogoy’un tek oglu olarak tanitilan
Keltegey Tabik’in beyaz burunlu bir kdpek yavrusuyla dostlugu anlatilirken “Bir giin sabahleyin
avlunun ortasinda yer alan kurumus bir gam agacina bir kartal kondu. Dilini ¢ikaran képek yavrusu
yukariya (kartala) baktiginda kartal onun agzina beyaz képik koydu, kdpek yalandi ve bunu yuttu. Bu,
kartalin ona “baht” verdigi ve bu yavrunun farkh bir av képegi olacagl anlamina gelir” (Ksenofontov,
1977: 28).

Ol Kartala Gosterilen Saygi

Yasarken hayvana gosterilen sayginin hayvanin 6lisiine de gosterilmesi, onun bir inang 6gesi olarak
kabul edildigini ortaya koymaktadir. ionov, kartali isledigi makalesinde bulunan &li bir kartalin da
insan gibi gdmulmesi gerektigi Gzerinde dururken “... onu arangasa (bir tir mezar) gmmek ve ona su
duayi séylemek gerekir.

Ubse kotdgiiliim térit sirger, bu doiduga argiyima! Altan ungohhun arangastatim, kémiis unguohhun
kotihtim!
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Kalkabildigin yere kadar kalk, bu diinyaya dénme! Senin bakir kemiklerini ben arangasa koydum,
senin giimis kemiklerini kaldirdim!” (ionov, 1913: 7) diyerek kartalin &lisi icin toplumun gosterdigi
sayglyl ve onun icin sdylenen dua metnini vermektedir.

Ayrica fonov, giiniimiizde bu téreni her erkegin yapabilecegini belirtir. Gecmiste sadece saman
kadinlarin ve kartal soyundan gelen bir erkegin yapmasi uygun gortlmustdir.

Masal ve Efsanede Kartal

Bir inanma 6gesi olmasinin yani sira kartalin masallarda kahramana yardimci, yol gosterici olarak da
ver aldigi gortlmektedir. Alip Tuygun adli masalda kartalin kahramana esine giden yolu gosterdigi,
bunun karsiliginda da kahramanin burnunun ortasi akitmali, omuzlari benekli atini kartala kurban
ettigi anlatilmaktadir (Hudyakov, 1969: 272).

Kartal, Saha Turkleri arasinda derin bir saygl gormekte ve bazi uluslarda bu saygi daha asiri dereceye
varmaktadir. Ornegin Kangalas bélgesi halki kartali hem koruyuculari hem de ilahlari saymaktadir.
Elley’'in nesillerinden Doyduusa Darhan ile ilgili efsanede kartalin neden koruyucu ve bir ilah
mertebesine yiikseltildigi daha acik bir sekilde anlatiimaktadir. “Tunguzlar onun annesinin biitilin
ailesini oldiirdiikten sonra kadini gétiirdi, fakat kadin onlardan kurtulmayi basardi. O son giinlerinde
hamile oldugu igin yolda aglktan ve yorgunluktan hasta distii. Kar hafif hafif erimeye basladiginda
bahar gelmisti. Kadin Lena’yi gecerek bos adada yatti ve 6limu bekledi, fakat birden siyah bir yaban
horozunu tirnaklarinda tutan koyu gri bir kartal geldi ve avini kadinin Gzerine dislirdl. Kadinin
kemerinde kav ve cakmak vardi. Ates yakti, siste yaban horozunu pisirip yiyerek gliciini topladi ve
hayatta kaldi. Kadin sag salim evine ulasti ve oglunu dogurdu... O zamandan beri Kangalasllar kartali
kendi ilahlari ve koruyuculari saymaya basladilar” (Ksenofontov, 1928: 18. efsane).

Kartal ile ilgili Olumsuz Gériisler

Bazi bolgelerde biitlin olumlu yonlerine karsin kartal, olumsuzluklarla baglantili olarak da
algilanmaktadir. Ornegin Nam bélgesinde 1888 ve 1889 yillarinda yaptigi gézlemlerden harekete V. L.
Serosevskiy su bilgileri verir. “Riyada kartal gormek, kotlye isarettir. Kartal kutsal bir kustur, o ayi
toyonun kusudur (Nam bolgesi, 1888)”; “Kartali gormek iyi degildir, onun ugtugu yerde iyilik olmaz
(Nam bolgesi, 1889)” (Serosevskiy, 1896: 633). Burada yer alan olumsuz 6rnekler Nam bdlgesinden
derlenmistir ve bu bolge disinda kartala olumsuz yaklasim yaygin degildir.

Sonug

Kartal, diinyanin hemen hemen bitin toplumlari tarafindan saygi duyulan, korkulan, kutsal olduguna
inanilan bir hayvandir. Kartal disinda neredeyse hic¢bir hayvan bu kadar farkli cografya ve kdlttrlerde
kutsal olarak goriilmemistir.

Saha Turkleri glinimizde de kartala saygi gosteren halklardan birisidir. Elbette glinimiiz toplumunda
hizli degisimlerle birlikte pek ¢ok inang unsuru ya unutulmakta ya da eski gliciini yitirmektedir. Bu
durum belirli 6l¢lide Saha Tirklerinin inanglari i¢cin de s6z konusudur.
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Saha Tirklerinin inang sistemleri izerine yapilacak glinimiz g¢alismalariyla kartalin toplumun inang
sistemi icinde ne derecede 6nem tasidigl ortaya konulacaktir. Bu ¢alismanin kaynakgasinda kullanilan
pek cok calisma 1800’lerin sonundan ve 1950’li yillara kadar olan bir donemde kaleme alinmistir. Bu
nedenle de glinimiz inang¢ sistemini tam olarak yansitmamaktadir. Ginimizde yapilacak alan
calismalari ile inang¢ sisteminde olusan degisimleri gormek, gecmis ile yasanilan gini dogru
karsilastirmak ve degisimleri izlemek mimkin olacaktir.
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