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Mit aragtirmalarindaki ilk is, “mit”
terimiyle ne kastedildigini tanimlamak-
tir. Mit nedir, masal ya da efsane gibi
halk anlati bicimlerinden nasil ayri-
Lr?Bir halk bilimciyi, hi¢ bir sey, antro-
poloji ya da edebiyat alanlarindan bir
meslektasinin “mit” kelimesini kullanir-
ken, herhangi bir hususa basit bir sekil-
de gonderme yaptigint duymaktan daha
cok kizdiramaz. Bazen bu gonderme, ba-
riz bir sekilde hatali olan bir ifadeden,
modern bir roman veya siirin énemini
belirten noktanin arsetip bir konu oldu-
Sunu iddia etmeye kadar ileri gidebilir.

On dokuzuncu yiizyilin baslarinda,
Grimm kardeglerin zamanindan bu ya-
na, bilim adamlart arasinda mit, masal
ve efsane arasindaki tiir ayriligina dair
genel bir fikir birligi vardi. Kaliforniya
Berkeley Universitesi'nde antropoloji
profesorii olan William Bascom (1912-
1981) onde gelen bir ¢ok antropologun
yazilarindan yola ¢tkarak, inanilmaz bir
bicimde, kaliplagmis bu folklor tiirlerini
incelemigtir. Bascom’un; mit, masal ve ef-
sane tamimlamalart, genel anlamda, bir
¢cok halk bilimci tarafindan paylasilmis-
tir.

Halk anlatist tirleri disiinildigi
zaman, aralarinda ¢oziimsel ve yerel ola-
rak bir ayrim yapmak onemlidir. Coziim-
sel kategoridekiler bilim adamlart tara-
findan tarif edilmis ya da zorla kabul et-
tirilmig olanlardir. Yerel ya da etnik ka-
tegoriler ise, belirli bir kiiltiiriin “yerel
iyelert” tarafindan yapilmis ayrimlar-
dir. Bazen ¢oziimsel ve yerel kategoriler
birbirlerine benzer; bazen ayrilir. Orne-
Sin, bazi yerel tiirler sadece iki temel an-
lati kategorisine ayrilir: gergek anlatilar
ve kurmaca anlatilar. Bu nedenle, kur-
maca kurallarina dahil olan halk masa-
lina karsilik mit ve efsane gercek anlati-
lar kategorisine girmektedir. Yerel anlati
kategorilerini konu yonetiminde etkili
saymak her zaman ilgi ¢ekmistir ama
halk anlatilarinin ¢oziimlemeleri yerel
kategorilerle sinirlandiriimamaktadur.
Bunun yerine, mit, masal ve efsane gibi
tiirleri kiiltiirler arast kategoriler olarak
kabul etmek tercih edilebilmektedir.

Mit, efsane ve masall ayirt ederken
bos bir kum saati metaforunu diisiinmek
yararl olabilir. Kum saati gergek zama-
nt temsil edebilir. Herhangi bir zamanda
ya da normal zamanmin disinda (“Evvel

Makale, Sacred Narrative-Readings in the Theory of Myth (Ed. Alan Dundes), University of California
Press, Berkeley-Los Angales-London, 1984, s.5-29’da yayimlanmistir. Metnin Tiirkcesi Dog. Dr. Metin

Ekici tarafindan yeniden gozden gegirilmistir.
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zaman iginde”) gerceklesebilen masal,
kum saati imgesiyle temsil edilemeyebi-
lir. Isterseniz, kum saatinin tam ortasini
yaratilis ani, yani diinyanin ve insanin
yaratiis ant olarak diisiinelim. O za-
man, mit yaratilis oncesinde, esnasinda
ya da sirasinda meydana gelmis olabilir.
Mitten once bir zaman olmadigint simge-
leyen kum saatinin alt kismi agiktir. Mit-
ten onceki zamanu ve yeri tasarlamak son
derece zordur. Higlikten yaratilmanin
¢cok az ornegi vardwr. Tipik olarak, bir ya-
ratici hali hazirda mevcut olan malzeme-
yi alir ve ondan bir insan yaratir. Sekil-
lenmig olan malzemenin kaynagt igin he-
men hemen hi¢bir agitklama yapilmaz.
Modern bilimsel teoriler bile, baslangi¢
onergeleri kritik edilerek sorgulansa da,
malzemenin ve kainatin kesin kaynakla-
ri i¢in ¢ok kolay bir aciklama yapamaz.
Diger taraftan efsane, yaratilis
anindan sonra gerceklegtigi icin kum sa-
atinin iist kisminda yerini alacaktir. Bu
yiizden, Adem ve Havva’nin yaratiligla-
rindan (ki bu da mit olabilir) sonra yeri-
ni alan Adem ve Havva efsaneleri olabi-
lir. Tipkt mitten onceki zamanin olma-
mast gibi, efsaneden sonraki zamanin da
olmadigr sembolize edilerek kum saati-
nin alt kismi gibi, iist kismi da acgiktr.
Bazi efsanelerde bir bitis yoktur; Gezgin
Yahudi hala dolasmakta, Ucan Hollan-
dalr hala yedi denizde yelken a¢makta,
lanetlenmis bir ev hala lanetli olmakta-
dir. Efsanelerin biiyiik bir kismi, kum sa-
atinin tepesinde toplanma egilimi goster-
mektedir. Kum saati metaforu agik bir se-
kilde, diizlemsel zaman modeli iizerine
kurulmusken, mitin efsaneden ayrimini
da horistik olarak kanitlayabilir.
Profesor Bascom’un bu degerli aras-
tirma makalesini okurken aklimizda tut-
mamiz gereken bir énemli nokta daha
vardir. Bu da, tiirler arasindaki sayisal
farkliliklardir. Genel olarak konusmak
gerekirse, ditnyada ¢ok fazla mit yoktur.

Dogru; diinyanin ve insanlarin yaratili-
st, oliimiin nedeni gibi konular iizerinde
bircok cesitlemeler vardir ama her kiil-
tiirde mitlerin sayist stmirlidir. Buna
karsilik ¢ok daha fazla masal vardir. Her
on mite kargilik, belki de yiizlerce masal
bulmak miimkiindiir. Yine de, bu kadar
cok masal olmasina ragmen, bunlar, ef-
sanelerin sayisal istiinligiiyle kiyasla-
namaz. Binlerce efsane vardir. Yasamais
olan her aziz, bir siirii efsane tiretilmesi-
ne sebep olmustur. Styasi figiirler sik¢a
efsanelere konu olmustur. Isa ve George
Washington hakkinda dogru oldugu soy-
lenen bitiin anlatmalar teknik acgidan
birer efsanedir. Hakkinda bir seyler soy-
lenen peri, hayalet, ciice ve canavar gibi,
doga tistii yaratiklarin hepsini diisiindii-
Siimiizde, kag¢ tane efsane olabilecegini
anlayabiliyoruz. Ve her zaman, iiretilen
yeni efsaneler de mevcuttur. Loch Ness
Canavart, Kocaayak ve UFO’lar yirminci
yiizyll yagaminin birer parcasidir. Diger
taraftan mit, giiniimiizde énemli bir etki-
ye sahip olmayr siirdiirse de, kesin an-
lamda ge¢mise aittir.

Bu makale mit, efsane ve masalin
tanimina yoneliktir.! Halk bilimindeki
bu ti¢ temel kavram gelisi giizel kullanil-
makta ve bazen halk biliminin kendisin-
de oldugu kadar hararetli tartigmalar
yaratmaktadir. Tanimlama ve simiflan-
dirmalar ne kendi icinde ilgi ¢ekici, ne de
gerektigi kadar verimli olmaktadir, fa-
kat herhangi bir calisma alani temel ter-
minolojisi agisindan bir siniflandirmaya
ihtiya¢ duyuyorsa, bu kesinlikle halk bi-
limidir ve halk bilimi ¢ok uzun bir siire-
dir tutarsiz ve celigkili tanimlamalar yii-
zinden sikinti1 cekmektedir. Bu makale,
her ne olursa olsun, sonug itibariyle halk
bilimcileri baz1 tanimlarin kabul edilme-
si noktasinda uzlagmaya yonlendiremez-
se, hicbir katki saglamayacaktir.

Burada o6ne siiriilen tanimlarin ya-
raticihigina dair hicbir iddiam yoktur.
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Aksine, tanimlar1 destekleyen ana tar-
tismalardan birisi, goriilecegi gibi, hem
okuma-yazmasi olmayan, hem de Avru-
pa toplumlarindan olan halk bilimi 6g-
rencilerinin bulmus olduklar1 tanimla-
rin, buradaki tamimlar tarafindan da
onaylanmig olmasidir. Bu tanmimlan yir-
mi yillik 6gretim tyeligim boyunca an-
lamli buldum ve bunlar, o kadar net ve
aciktilar ki, ortaya ¢ikan anlagmazlhiklar
karsisinda sadece sasirdim. Daha az ge-
leneksel olan ama ornekleri bulunan bir
baska iddia ise, bu ti¢ 6nemli halk bilgisi
anlat1 tirinin, daha genis bir kategori
olan nesir anlatilarin alt cesitleri olarak
distiniilebilecegi yoniindedir. Bu da sa-
dece bicim olarak tanimlanan ve atasoz-
leri, bilmeceler ve diger sozlii tiirlerin bi-
cimsel ozellikleri ile karsilastirilabilen
tek bir kategori olusturacak bir siniflan-
dirma sistemi saglamaktadir.?

Benim teklifim olan “Nesir Anlati”
terimi; mitleri, efsaneleri ve masallar
iceren “sozel sanatin” yaygin ve onemli
olan bu ti¢ kategorisi i¢in uygun bir kav-
ramdir. Bu ti¢ bigim, nesir anlatilar ol-
malar1 bakimindan birbirleriyle baglan-
tilidir ve bu ozellikler onlari; atasozii,
bilmece, sarki, siir, tekerleme ve kesin
bigimsel 6zelliklere sahip diger sozel sa-
nat bicimlerinden ayirmaktadir. Nesir
anlati terimi, bu genis kategori i¢in “ma-
sal” terimine gore daha az kaypaktir,
ciinkii masal, halk bilimciler tarafindan
daha ¢ok “mérchen”i kastetmek amaciy-
la kullanilmigtir. Bu sekilde kullanilma-
s1, “masal” terimini, benim burada yapti-
gim gibi, Almanca bir terim olan “mérc-
hen”e karsihik olarak kullanmamiza ola-
nak saglamaktadir. Bircok Amerikali
halk bilimci, sozlerinin dogru anlagildi-
gindan emin olabilmek i¢in “mérchen”
terimini Ingilizce’de kullanmustir, ¢iinkii
“halk masal1” terimi, mit, efsane ve ma-
sal terimlerinin t{cint de kapsayacak
sekilde kullanmilmaktadir, ancak “nesir

anlat1” terimi bu tiirlerin ifade edilme-
sinde bu amaca daha iyi hizmet etmekte
oldugu i¢in, artik Almanca “mérchen” te-
rimini kullanmak gereksizdir. Nesir an-
lat1 terimi hantal ya da yetersiz bulu-
nursa, esanlamli bir kelime olarak “hi-
kaye” teriminin kullanilmasini 6nerebi-
lirim. Aslinda bu terim de belirsizlik ya-
ratabilir, ama mit, efsane ve masal i¢in
rahathikla “hikayeler” olarak bahsedile-
bilir ve bunun Almanca kargiligi olan
“Erzdahlung” benzer bir sekilde kullanil-
maktadir.

Halk Bilimi derslerinde nesir anlati
terimini ne kadar siredir kullandigimi
hatirlayamiyorum, ama ne zaman ya da
kimin tarafindan bana benimsetildigi,
bu terimin benimsenmesi hakkinda son
zamanlarda yapilan tartismalardan da-
ha az onem tagimaktadir. Boggs; halk
bilgisi drinlerinin simiflanmasi tizerine
yazdig1 makalesinde (1949)3, nesir anla-
t1 terimini; mit, efsane ve “masal™ kap-
sayacak sgekilde kullanmigtir; Marshal
Halk Bilgisini tartistign makalesinde
Davenport (1953) ve Bat1 Afrika’nin “ko-
nusturulan sanati”’m tartigtign makale-
sinde Berry (1961) tarafindan da, terim
bu anlamda kullanilmigtir. Clarkes’in
son kitabimin (1963) ikinci bolimiiniin
baslig1 “Nesir Anlati Halk Bilgisi Uriin-
leri”dir.* Ayrica, Herskovitlerin “Daho-
mean Anlatilari(1958)” adli kitab: ve ilk
toplantilarin1 1962’de yapan “Uluslara-
rast Halk Anlatilart Arastirmalart Top-
lulugu”nun kullandiklar: baghklarin iki-
si de, nesir anlatilar tirkiilerden ayir-
mamalarina ragmen, nesir anlati terimi-
nin kullanimina 6rnek verilebilir. Bu
egilimin baglangici icin belki de, C. W.
Von Sydow'un “Kategorien der Prosa-
Volksdichtung (1934)” bashikl yazisina
veyahut da agagida kendisinden bir alin-
t1 yapilmis olan Frazerin “Apollodorus
(1921)”undaki ifadeye doniip bakmak
yararh olacaktir. Eger halk bilgisinin bu
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ana tirleri icin nesir anlat: terimini ay-
rintili bir terim olarak kabul edebilirsek,
bu tiirler arasinda temel ayrimlara yo-
nelebiliriz.

Masallar, kurmaca olarak kabul
edilen nesir anlatilardir. Dogma ya da
tarih olarak kabul edilmez, olmusg veya
olmamis olabilir ve ciddiye alinmayabi-
lir. Yine de, sadece eglence icin anlatildi-
g1 s1k sik soylense de, 6rnegin ahlaki ma-
sallar grubunun iddia edilenlerden daha
baska 6nemli iglevleri de vardir. Masal-
lar herhangi bir zaman ve mekanda ya-
sanmig gibi kurgulanabilir ve bu anlam-
da, hemen hemen zamansiz ve mekan-
sizdir. Masallar “cocuk anlatilar1” seklin-
de kabul edilmistir, ama bircok toplum-
da sadece ¢ocuklarla sinirlandirilmamaisg-
tir. Ayrica, masallar “peri masali” adiyla
da bilinmektedir, ancak bu uygun bir ad-
landirma degildir, ciinkii hem perilerle
ilgili anlatilar gercek olarak kabul edil-
mektedir, hem de bir ¢cok masalda perile-
re rastlanmamaktadir. Periler, dogatistii
yaratik ve hatta tanr olarak goriilebilir,
ama masallar genellikle hayvan veya in-
san karakterlerin maceralarini anlat-
maktadir.

Masallarin alt tiplerinin cesitliligi,
insan masallari, hayvan masallari, al-
datma (hile) masallari, abartili-uzun
masallar, ¢eligki masallari, kaliplagtiril-
mis (formiiliize edilmis) masallar, ahlaki
masallar ve fabllar olarak ayrilabilmek-
tedir. Cogu zaman yapildig1 gibi, mitler
ve efsanelerle aym kefeye konmaktan
cok, biitin bu kurmaca anlatilar: yalniz-
ca masallar bashgi altinda toplamak ¢ok
daha anlamli olacaktir. Sadece yerel
o6neme sahip olanlar da dahil olmak tize-
re, farkli bitiin alt tipler eklenirse, bu
liste uzayip gidebilir. Mit ve efsanenin
alt tiplerinin taniminda oldugu gibi,
Sydow tarafindan o6nerilen masallarin
alt tiplerinin tanimi ikinci 6nemli adim-
diré, ama bu ii¢ temel kategorinin tanim-

lar1 iizerinde bir anlagmaya varmadan
béyle bir adim atmak i¢in erken olabilir.

Mitler, sdylendikleri toplumda, eski
caglarda yasanmis olaylarin gergege uy-
gun oldugu disiinilen, nesir anlatilari-
dir. Inanca uygundurlar, inanilmak icin
ogretilirler ve bilgisizlik, siphe veya
inangsizliga karsi verilen yanitlar: dog-
rularlar. Mitler dogmanin temelidir. Ge-
nellikle kutsaldirlar ve ¢ogunlukla ayin
ve torenlerle bagdastirilir. Ana karakter-
leri genellikle insanoglu degildir; ama
icinde insan tavir ve davramglarimi bu-
lundurur. Karakterleri hayvanlar, tanri-
lar, farkhh bir dinyada ya da diinyanin
bugiinkiinden ¢ok farkli oldugu, gokyii-
zindeki veya yeraltindaki bir diinyada,
ilk caglarda yasamig kiltiir kahraman-
laridir. Mitler diinyanin orijinini, insani,
6lumi veya kuslarin, hayvanlarin, cog-
rafi kogullarin niteliklerini ve doga olgu-
sunu kapsar. Mitler; tanrilarin yaptikla-
rini1, agklarim, aile iligkilerini, arkadas-
hiklarini ve digsmanhklarini, zaferlerini
ve yenilgilerini anlatir. Dinsel torenleri,
torensel aracglarin ayrintilarimi ya da ta-
bularin neden incelenmesi gerektigini
ama bunun gibi etiolojik 6gelerin neden
mitlerle sinirli kalmadiginin “agiklama-
sim1” yapmaya yonelebilirler.

Efsaneler; mitler gibi, anlaticis1 ve
dinleyicisi tarafindan gercekligi kabul
edilmig, ama mitlere gére daha sonraki,
yani dinyanin bugiinkiinden cok da
farkli olmadigi dénemlerde olusmustur.
Efsaneler ilahi olmaktan ¢ok diinyevidir
ve ana karakterleri insanogludur.” Gog-
lerden, savas ve zaferlerden, eski kahra-
manlarin, seflerin ve krallarin yaptikla-
rindan ve hitkimranliklar1 ve bagarila-
rindan s6z eder. Bu anlamda genellikle
yazili tarihin, sozli gelenekteki bir kar-
sitidir; ama azizlerin, perilerin, hayalet-
lerin ve gomiilerin konu edildigi yerel
anlatmalari da igerir.

Mit, efsane ve masal arasindaki bu
farklar Sekil-1 de o6zetlenmistir. “Yer”,
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Sekil 1: Nesir Anlatilarin Ug Tiirit

Tiir Inanma Zaman Yer Kabul Edis Tavr1 | Temel Karakter
Mit Gergek Uzak Farkl bir diinya: Kutsal Insan Dis1
gecmis Erken veya diger Varlik
Efsane Gergek Yakin gecmis Guniimiiz diinyas1 Kutsal Insan
veya degil
Masal Kurmaca Herhangi bir Herhangi bir yer Kutsal degil Insan veya
zaman dilimi diger

“Tavir’, ve “Ana Karakterler” basliklar:
yardimer 6zellikleri belirtebilmek ama-
ciyla eklenmigtir. Bunlar hakkindaki go-
rugler tartigilabilir, ama bunlar1 tartis-
mak, bu makalenin boyutlarini asar. Bu
u¢ bicimin tanimi, sadece bi¢imsel ozel-
liklerine (nesir anlatilar) ve “Inanc” ve
“Zaman” baghklarina gore olusturul-
mustur.

Mit, efsane ve masallar evrensel-
lesmis kategoriler olarak verilmemistir;
ama diger sistemlerin “yerel kategorile-
ri” yerel olarak tanmindiginda, kiltirler
aras1 anlami olan ¢6ztimsel kavramlar
olarak onerilmistir. Bunlar, Avrupa halk
bilimi o6grencileri tarafindan yapilmig
ucli siiflandirmalardan ortaya cikmis-
tir ve herhalde Avrupa “halk”inin yerli
kategorilerini yansitir; ama mit ve efsa-
neleri, kurmaca olan masallardan ayri
olarak tek bir kategoride toplayan top-
lumlar, bunu da kolayca iki kategoriye
indirgeyebilir.

Mit, efsane ve masallar yalniz ne-
sir yazi anlatilarin ana kategorileri de-
gildir. Bunlarin altinda, diger biitin ne-
sir anlatilar alt kategoriler olarak sinif-
landirilmahdir. An1 ve kiiciik oykiler
(anekdotlar), nikteli veya degil, fikra ve
sakalar dordiincii ve besinci kategorileri
olusturabilir. An1 ve kiiciik 6ykiilerin ilgi
alan1 anlaticisinin ve dinleyicisinin bil-
digi insan karakterlerdir; ama acgikca
belli oluyor ki, sozel sanat gelenegini el-
de etmek icin yeterince sik anlatilmig ve
bazilar artik karakterlerinin orijinalligi
bozulmug olmasina ragmen anlatilmig
olabilir. Bunlar efsanenin bir alt katego-

risi ya da ilk-efsane olarak digiiniilir ve
gercek olarak kabul edilir. Kimbundu ve
Marshallar, daha sonra goérecegimiz gibi
anekdotlar1 efsanelerden ayirir; ama
Hawalililer ayirmaz. Burada gecen ¢alis-
malarin hi¢ birinde anekdotlar iyi sunul-
mamigtir. Aksine, fikra ve sakalar anla-
ticis1 veya dinleyicisine inanma arzusu
talep etmemistir, tabii masallar da. Fik-
ralar1 bicimsel yonden masallardan ve
diger nesir anlatilardan ayirmak miim-
kiin olabilir; ama bunun simdiye kadar
yapilip yapilmadiginin farkinda degilim.
Amerikan halk bilgisinde fikralarin one-
mini g6z 6niinde bulundurursak mit, ef-
sane ve masallarin yaninda, farkli bir
kategoride bulunmay: hak ediyorlar;
ama bu belki de etnosentrik bir goris,
¢iinkii edebi ¢evrelerin diginda bu konu
hakkinda ¢ok az sey yazilmigtir. Elbette
ki, eskiye gore, ozellikle edebi olmayan
cevrelerce, fikra ve anekdotlarin daha
¢ok iistiine diistliiyor ve bunlar hakkin-
da daha fazla bilgi sahibi olunuyor, ama
ben simdilik bunlar1 deneysel olarak ef-
sane ve masallarin alt grubunda deger-
lendirmeyi tercih ediyorum.

Bazi toplumlarda masallar1 tanitan
geleneksel baslangic formeli, dinleyiciyi
bu anlatinin bir kurmaca olduguna dair
uyarir ve inanmasi i¢in bir istekte bu-
lunmaz. Belki, soz konusu uyar1 kapa-
nigta da verilebilir. Bunlar masallarin
cercevesini olusturur ve masallari; mit
ve efsaneden ayirdigi gibi, giinliik ve res-
mi konugmalardan da ayirir. Bu, burada
sozi gecen Afrika’daki Ashanti, Yoruba
ve Kimbundu, Pasifik Adalarindaki
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Sekil 2: Nesir Anlatilarin Temel Ozellikleri
1. Bicimsel ozellikler NESIR ANLATI TURLERI
(diizyaz1 anlati bicimi)
Mit Efsane Masal
2. Geleneksel baslangic Yok Yok Cogunlukla
3. Geceleyin anlatilma Sinirlama yok Siirlama yok Cogunlukla
4. Inanma Gergek Gergek Kurmaca
5. Kurgu Herhangi bir zaman Herhangi bir zaman Bir yer ve zamana
ve yere bagh ve yere bagh baglh degil
a. Zaman Uzak ge¢mis Yakin gecmis Herhangi bir zaman
b. Yer Erken veya diger Bugiinkii gibi bir diinya | Herhangi bir yer
diinya
6. Kabul edilme tavri Kutsal Kutsal Kutsal degil
7. Temel karakterleri Insan dig1 varliklar Insan Insan veya diger
varhiklar

Marshallar icin de gecerlidir ve elbette
“Zamanin birinde...” diye baslayip,
“..sonsuza kadar mutlu yasadilar” diye
biten Avrupa halk masallar: i¢in de ge-
cerlidir. Bunun yaninda, Marshall, Trob-
riand, Fulani ve Yorubalar arasinda,
gercek nesir anlatilari, kurmaca olanlar-
dan ayiran, halk anlatmalarinin giindiz
anlatilmamasi gibi tabulardir. Daha de-
rin bir arastirma yapacak olanlar igin
bir nesir anlatis1 geleneksel acilig formu-
layle bashyor (anlami bilinmese bile) ve
sadece karanlik ¢oktiikten sonra anlatil-
masi gerekiyorsa, bu anlati mitten ve ef-
saneden ¢ok, bir masaldir hipotezi kulla-
nilabilir. En azindan gegici olarak mit,
efsane ve masallar birbirinden ayirmak
icin Sekil-2 de verilenler kullanilabilir8.

Bu basamaklar verilen sirada izlen-
mek durumunda degildir; ama tamami
arastirilmalidir. Tlahi veya diinyevi gibi,
tek bir kistasla ya da sadece yazilarin
iceriginden giivenilir sonuglara ulasila-
maz. Fakat su an i¢in, burada sunulan
tamimlar 1, 4 ve 5a basamaklar: temel
alinarak verilmistir; digerleri geciciligini
korumaktadir.

Bu tanimlarda verilen “gercek” ve
“kurmaca” arasindaki fark, bizim inang-
larimiza, tarihsel ve bilimsel gerceklere
ya da herhangi bir gercek ve yanls ayri-
minin son kararina degil, bu anlatmala-

r1 anlatan ve dinleyenlerin inanclarina
hitap eder. Bunun nesnel gerceklikten
cok, bilgiyi verenin diistinceleri tizerine
kurulmus 6znel bir yarg: oldugu disi-
niilebilir; ama bu kurgu ilahi ve diinyevi
ayrimindan daha 6znel degildir ve belki
de uygulamada bunu ortaya c¢ikarmak
daha kolay olabilir. Yukarida bahsedilen
6ge ve tabularin diginda, bazi dillerde
gercekei nesir anlati ile kurmacay: birbi-
rinden ayiran farkl terimler vardir. Ma-
alesef bu terimler, istenildigi kadar yay-
gin olarak kullanilamamaktadir.

Anlati tiplerini digsardan belirleme-
ye veya “Tarihi-Cografi Yontemi” anlati
tipleri tizerinde uygulamaya calisan
halk bilimciler bu ayrimlar ilgisiz bula-
bilir, ¢inkii ayrimc1 ve tarihsel ¢caligma-
lar i¢in nesir anlatilar bir biitiin olarak
distnilmelidir. Fakat, nesir anlatilarin
dogasini1 ve insanoglunun yagsamindaki
rolini anlamak i¢in bu ayrimlar 6nemli-
dir. Goruldigi tizere, mit, efsane ve ma-
sallar yer, zaman, karakterler ve en
onemlisi de kendileriyle 6zdeslesmis
inan¢ ve tavir bakimindan birbirinden
ayrilir. Buna ek olarak farkli sosyal or-
tamlarda ortaya ¢ikmis, giiniin veya yi-
Iin farklh zamanlarinda ve farkli kogul-
larda anlatilmalar1 da soz konusudur.
Degisme oranlarinda ve yayildiklar: du-
rumda anlaticiya verilen yaratic1 6zgiir-

Milli Folklor

81



Yil: 15 Sayi: 59

ligin derecesine gore de farklilik goste-
rebilirler. Baglangi¢c ve bitis bolimleri-
nin varlig1 veya yoklugu, uslap faklihig,
sunumu, anlaticinin kimligi ve dinleyici-
sinin birligi, izleyicisinin katilimi ve de-
recesi ve kigisel sahiplenme faktoriine
gore de birbirinden ayrilabilirler. Grimm
Kardeslerden bu yana Avrupali halk bi-
limcilerin bu ti¢ kategori arasindaki ay-
rimlar izerinde diistinmesi bunlarin sa-
dece bicimsel-antropolojik yaklagim igin
onemli olmadiginin acik bir kanitidir.
Sihir, bilim ve din gériiglerinde tu-
tarli olan Frazer, mitleri sahte bilim, ef-
saneleri ise sahte tarih olarak ele alir.
Inanclari, kesin amaclar icin, bilimsel
olarak gercek veya sahte diye ayirmak
tabii ki gecerli ve onemlidir; ama bu ay-
rim yapildiginda mit ve efsanenin tani-
mi1 i¢in boylesi bir 6l¢iit sadece kafa ka-
rigtiracaktir. Bu ii¢ nesir anlati bigimi-
nin de gercek olmasi gerekmiyor, en
azindan bazi1 masallar bunun diginda ka-
labilir. Dahasi, “Bu sadece bir mit” ya da
“Bu sadece bir masal ” gibi dogru olma-
yan, uygunsuz popiiler kullanim yaklagi-
minin 6nemsenmesini saghyor. Bu di-
slincenin asgir1 bir anlatimi “Ondordiincii
Rhodes-Livingstone Enstitiisii, Sosyal
Arastirmalar Konferanst”min tutanakla-
rinda, mitlerin; gergekligi kanitlanama-
yan inanclara egit sayildigi “Modern Af-
rika’da Mit” (1960) bashgi altinda gorii-
lebilir. Yiizyih agkin bir stiredir, halk bi-
limcilerin goreneklerinde mitler, sadece
basit inanclar degil, nesir anlatilardir.
Yayilma yoluyla bir toplumdan di-
gerine gecerken bir mit veya efsane ina-
nilmadan kabul edilebilir; bunun sonucu
olarak da bu tir anlatilarin ait oldugu
toplumdan alinirken, masala veya bir
masalin efsane ya da mite déniismesi de
soz konusudur. Gugli bir sekilde muhte-
meldir ki, ayn1 anlat1 tirid bir toplumda
masal olarak kabul edilirken, diger bir
toplumda efsane ve bagka bir toplumda
da mit olarak kabul gérebilir. Ayrica za-

man igerisinde bir toplumun iyelerin-
den mitlere inananlarin sayis1 giin geg-
tikce azalabilir ve o6zellikle ani kiiltirel
degisim doneminde tiim inang sistemi ve
ona bagli olan mitler itibardan disebilir.
Kiiltiirel izolasyonun bulundugu yerler-
de bile, geleneksel inang sistemini kabul
etmeyen bazi giipheciler bulunabilir.

Bununla beraber, bir toplumun co-
gunlugunun neyin dogru olduguna inan-
digin1 bilmek oldukg¢a 6nemlidir. Ciinkii,
insanlar dogru oldugunu distundikleri
seye olan inaniglarina bagh olarak hare-
ket ederler. Belirli anlatilarin 6nceden
mit veya efsane oldugunu ve hangi an-
latmalarin itibar kazanip hangilerinin
kaybettiklerini de bilmek kayda deger
bir unsurdur. Buna ek olarak, bir¢ok top-
lumda onlarin gercek mi, yoksa kurgu
mu olduguna bagh olarak da nesir anla-
tilar arasinda ayrimlar yapilmaktadir.

Belirli bir olay orgiisii veya anlati
seklinin bir toplumda mit, diger bir top-
lumda masal olarak adlandirilmas: hak-
kinda Boas soyle der: “Mit ve masal ara-
sinda kesin bir ¢izgi ¢cizmek miimkiin de-
Sildir™ Buradaki icerigimize uymayan
mesghur, ancak bazen de yanlis anlagilan
bu ifade, bu terimleri aciklamaya yone-
lik olan cabalar1 yildirmis olabilir. An-
cak, eger metnin ilgili kisma dikkatle
okunursa Boas’in mit ve masalin ayirt
edilmesinin imkansiz oldugunu soyleme-
digi, sadece belirli bir anlati tirini mit
veya masal olarak simiflandirma cabala-
rina karg1 gktign gorilir. Ayrica mitin
aciklayici unsurlar ve bir doga isti olgu
oldugu veya hayvanlarin ve bitkilerin ki-
sisellestirilmesi ve bir dogal olgu seklin-
de adlandirilmasi ¢abalarina da kars: ¢1-
kar, ¢iinkii bunlar bagka tiir nesir yarat-
malar i¢in de soylenebilirler. Tim bu
kars1 ¢ikiglar1 kabul ediyor ve onayliyo-
rum.

Herkesin kabul ettigi gibi, Boas da-
ha onceki yargilarinda bu siniflandirma
kurallarindan birine siki sikiya baghl-
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g “birbirine genetik olarak bagli olan
anlatmalarin birinin mit, digerinin de
masal olarak adlandirilmasina sebep ol-
dugunu” soyler ve ekler: “ve bu gereksiz
zorluklarin ¢ikarimasint séylemeden de-
vam eder gider.”® Sonradan Boas'in da
muhtemelen kabul ettigi gibi -¢iinki
1938’deki ifadelerinde artik bu kars: ko-
yuslar1 yoktur- mit ile masal birlikte ne-
sir anlatilar veya “masal” adlar altinda
diistintildiikleri stirece bu zorluklar el-
bette ortaya cikmayacaktir. Boas daha
onceki ifadelerinde genetik olarak birbi-
rine bagh olan anlat1 tiirlerini birbirin-
den ayirmaya yonelik tanimlar 6nermek
icin girisimde bulunmustur. Boas; Kizil-
derililer'in verdigi tamima bagh kalmay1
onerir:

Kuzilderililerin zihninde, iki anlat
arasindaki fark, hemen her zaman belir-
gin bir sekilde yer almaktadir. Birinci st-
nif anlatu tiiri insanoglunun sanatlara ve
gelenege giiniimiizde oldugu sekliyle sa-
hip olmadigr ve diinyanin heniiz giinii-
miiz seklini almadigy diistiniilen zaman-
da meydana gelen olaylarla ilgilidir. Ikin-
ci stnuf ise, glinimiiz anlatilariny igerir.
Diger bir deyigle, birinci gruba ait olan
anlatilar mit, ikinci gruba ait olan anlati-
lar ise, tarih olarak diisiiniilmektedir.™

Bu ayrim burada mit ve efsane ara-
sinda yapilan ayrimi siki sikiya destek-
lemektedir. Boas “tamamen hayal iiriini
olan masallara” isaret ederek “masalla-
rin modern roman tiirii edebiyatin bir
benzeri olarak diisiiniilmesi gerektigini”
soyler. Bu da Kizilderililerin hayal tri-
ni anlatilarinin oldugunu telkin eder.
Ancak Boas'in tartismasinda, Kizilderi-
lilerin gercek ve hayal iiriinii anlatmalar
arasinda bir ayrim yapip yapmadiklar
konusu agik degildir. Ne var ki bu ayrim,
Boas’in mitleri, efsanelerden ayirt ede-
bilmek i¢in 6nerdigine benzer nedenlerle
hakli gikarilabilir: Bu, diinyanin bir¢ok
yerinde, bir¢ok insanin zihninde acik¢a
belirledigi bir seydir.

Trobriand Adalarinda mitler, efsa-
neler ve masallar, burada one siiriilen
tanimlarla kargilastirilabilecek sekilde,
acikca ayirt edilebilmektedir. Malinows-
ki'nin bu konudaki meshur ifadesi su ge-
kilde o6zetlenebilir:

1. Kukwanebu; hayal iiriinii, bireye
0zgii ve tiyatral anlatt esasina bagli “pe-
ri masalt” (masallar)dir. Kasim’'da, ha-
sat ve balik sezonlart arasinda hava ka-
rardiktan sonra anlatilirlar. Belirli bir
sistem icinde yabani bir bitkiden soz ede-
rek sona ererler ve bunlara ¢ok ciddi ola-
rak inanilmasa da anlatildiklarinda ha-
sadin verimi iizerine olumlu etkisinin
olacagina dair belli-belirsiz bir inanis
vardir. Bu anlatilarin ana amact eglen-
dirmektir.

2. Libwogwo; bilgi iceren kavramsal
efsanelerdir. Bunlarin dogru olduguna
ve onemli gergek bilgiler icerdiklerine
inanilir. Bireye 6zgii degildirler, kaliplas-
mis bir sekilde anlatilmazlar ve biiyiilii
bir etki icermezler. Bunlarin ana amact
bilgi sunmaktir ve birileri bazi gercekler
hakkinda belirli bir arastirma yapmak
istediginde yilin her giinii ve giiniin her
aninda anlatilabilirler, ancak ¢ogunluk-
la ticari seyahatlerin yapildigr sezon bo-
yunca anlatilirlar.

3. Liliu; sadece dogru olarak degil,
aynt zamanda degerli ve kutsal kabul
edilen mitlerdir. Yil boyunca farklt za-
manlarda sergilenen ayin ve torenler (ri-
titeller) i¢in hazirlik yapilirken anlatilir-
lar. Bunlarin ana iglevleri, ayin ve toren-
lerin ilgili olduklart hususlarin nedenle-
rini hakli gostermektir.'?

Aymi gekilde; Kuzey Amerika’daki
Mandan, Hidatsa ve Arikara “anlatimla-
rint, Malinowski’nin mit, efsane ve ma-
sal siniflandirmasina benzer gekilde, iice
aywrir.”® Bazi anlatilarin simiflandiril-
mas1 gigcligine kargin, bu kategoriler
basarili bir sekilde Eskimo halk bilgisine
de uygulanabilmistir. Essene’ye gore:
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“Mitler c¢ogunlukla, ozellikle dini
yani agir basan yogun duygu icerikli an-
latilar olarak siniflandirilirlar. Mitler
cogunlukla mitkemmel bir bicimde ezbe-
re anlatilmalidirlar. Bir énceki ayirimda
Lantis, ‘Ay Adam’ ve Yasli Deniz Kadint’
hakkinda onemli dini mitlerden soz eder.
Bir Eskimo, bu anlatilart mutlak dogru
olarak kabul eder. Inancla kabul giéren
boylesi mitleri icermeyen, Eskimo dini
hakkindaki, hicbir agiklama tam degil-
dir.

Anlatmalar veya halk bilgisi yarat-
malart (yani sozlii halk anlatmalart) stk
stk doga ustii unsurlar igerirken, dinleyi-
cileri tarafindan hayal iirtinii olarak ka-
bul edilirler. Genel olarak masal anlati-
cistnin belirli sinirlar icinde degigiklik
yapmasina izin verilir. Masal anlaticist-
na, anlatma sirasinda virtiyozligiini
gosterme sanst veren masalin kendisidir.

Insanlarin belirli anlamlar yiiklen-
mis tarihini anlatan iginci tip anlati
ise efsanedir. Neredeyse ¢ok az bir kismi
dogru olmasina karsin, tamamen dogru
olduguna inanilir. Bazen usta etnograf-
yactlar bile efsanelerin akla yatkinligi
kargisinda ve ayrica bunlart usta bir an-
laticinin agzindan duyduklarinda sas-
kinliga diiserler. Ne var ki, efsanelerin
dikkatle yapilan analizi gostermektedir
ki, efsane icinde az oranda bulunan dog-
ru unsurlar, yart dogru ve tamamen uy-
durma unsurlarla karigirlar.

Diinyadaki pek ¢ok Fkiiltir icinde
,mitlerin, masallarin ve efsanelerin ol-
dukga agik bir sekilde ayrimlar: yapila-
bilir. Bu konudaki zorluklar, bir anlat-
manin ikinci bir tiiriin ve hatta her g tii-
riin ozelliklerini ayni anda tasimast du-
rumunda ortaya ¢tkmaktadir. Ayrica, ay-
nt anlatma kutsal bir ortamda anlatilir-
ken, aynt zamanda kutsal olmayan bir
ortamda da anlatilabilir. Eskimo anlati-
lart siniflandiriimast gii¢ olan anlatma-
lardir, ancak miimkiin oldugu derecede

yukarida belirtilen terimler burada da
kullanilacaktir... '

Lantis’in, Essene’nin aciklamalari-
m alintilayarak yaptigi yorumlar séyle-
dir:

“Ninuvak edebiyatinda Kuzgun ve
diger hayvanlarla ilgili anekdotlar he-
men herkesce masal olarak kabul edilir-
ler. Bunlar gercek olmayabilir, ama mis-
tik degildirler. Dinleyici, hayvan karak-
terlerin ézelliklerini sorgulamadan ka-
bul eder ve onun ig¢in bunlar ¢ok agik ve
kesindir, ancak dinleyici kendisini onlar-
la eglestirerek veya onlardan ayri tuta-
rak karsisinda aptal olarak lanse edilen
kisiye giilerek eglenir. Gelenek ve gore-
neklere aldiris edilmemesinden zevk alir.
Zekd ve hayal pratiginin agikca ortaya
konmasinda zevk vardir.

Ninuvak savas anlatilarinda doga
ustiiciilitk yoktur ve bunlar agik bir gekil-
de efsanedir. Goriiniige gore sembolizm
icermezler; bireyler ve koyler dogrudan
dogruya resmedilmistir. Savas kahra-
manlarint agiktan benimsemek ve diis-
manlart ve kaybedenleri reddetme duru-
mu dile getirilir. Ancak bagka bir unsur
daha vardir: eglence yerine korku. Anla-
tict sonug¢ olarak ‘Biz Ninuvaklilar, bu
insanlarin elinden ¢ok cektik’ der. Duy-
gusal ¢ekim ¢ok kuvvetlidir, ancak yine
mistik degildir.

Bu anlatilarin bir ¢ogu mit olarak
stniflandirilabilir. Doga iistii ve mistik
unsurlarla ilgilidirler. Iki ana ruhsal du-
rum varmaig gibi goriiniir: arzulamak, di-
lemek, sikinti ve korku. Bilingaltina bak-
mak i¢in en iyi yer burasidir. Mitler ‘dini’
olmasalar dahi, dini kavram ve inang-
lardan faydalanirlar. Essene’nin ifadesi
belki su sekilde hafifce degistirilebilir:
mitlerin savas efsanelerinden daha giic-
lii, duygusal ¢ekimi olmayabilir ancak
farkly duygular: farkly yollarla kullanir-
lar’s

Bu iki ifade ¢ok uzun bir sekilde
alintilanmigtir, ¢iinki bazi Eskimo anla-
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tilarinin siniflandirilma giigligiine kar-
sin, bunlar bu ti¢ kategorinin yine de bir
sekilde nasil uygulandigim gosterir. Su-
ras1 agiktir ki, Eskimolarin sadakatle
dogru oldugunu kabul ettikleri mitleri
ve tamaminmin daima dogru olduguna
inanilan “bazi anlamlar yiiklenmis ta-
rih”i anlatan efsaneleri vardir. Eskimo-
larin; mitleri, efsanelerden ayirip ayir-
madiklar1 agik degildir. Ancak, bunlar:
hayal turini olarak kabul ettikleri ma-
sallardan, kesinlikle, ayirmaktadirlar.

Aym sekilde, Afrikali Subiya ve Lo-
zi kiiltiirleri mitleri, efsanelerden ayiri-
yor veya ayirmiyor olabilir. Ancak bunla-
rin ikisini hayal irini anlatilardan ayri
tutmaktadirlar. Jacottet, onlarin Gykiile-
rini contes (masal) ve légendes religieu-
ses veya insanin kokeni ve tanrilar hak-
kindaki mitleri de kapsayan, légendes ol-
mak tzere ikiye ayirir. Mitler ve efsane-
ler insanlarin inandiklar1 veya en azin-
dan yakin zamana kadar inandiklar
olaylarla ilgilidirler; anlaticinin kafasin-
da bunlar gercekte uzak gecmisge ait bir
zamanda meydana gelmis seylerdir. Bu-
nun aksine “cente” veya masal, anlatil-
diklar1 cevre dahilinde tamamen hayal
irini kabul edilirler.'®

Ote yandan bazi toplumlarda ger-
cek ve hayal irini olmak tizere sadece
iki nesir anlati tirii mevcuttur. Yine bu-
rada da masallar, agik bir sekilde hayal
uriuntu olarak goriillmekte, mit ve efsane-
ler ise, goriiniirde tek bir baghk altinda
“mit-efsane” (myth-legend) olarak top-
lanmaktadir. Bu durum; Pasifik’in Pona-
peliler ve Havaililer, Kuzey Amerikanin
Dakota ve Kiowalilar ve Bat1 Afrikali
Fulani (Fulakunda), Efik, Yoruba, Ibo ve
Fonlar (Dahomalilar) i¢in gecerlidir. Ay-
rica Eskimo, Subiya, Lozi, Kimbundu,
Afrika Ashantileri ve Filipinlerin Ifugao
kiltirleri icin de gecerli olabilir.

Ponapeliler kurmaca anlatilarini,
adalarinin yaradilis1 ve yerlesimi, klan-

larinin totemik kokleri, bitki tirtinlerinin
hayatlarina katilmasiyla, faydal zanaat
dallariyla, Naniwei'deki etkileyici tas
harabelerin sihirli yaradilisiyla ve tek
bir kralin nasil olup da bir zamanlar
tim adaya hitkmettigiyle ilgili mit-efsa-
nelerden (pathapath) ayri tutarlar. Po-
napelilerin mit-efsaneleri gizlidir; bun-
lar hakkinda uzmanlasmis kigiler bu ef-
sanelerin sahibidir ve yatak odas1 mah-
remiyetinde, aile yatmaya gittikten son-
ra baba tarafindan ogula 6gretilir.

Hauwaililer, kaao terimini kurmaca
anlati, ya da hayal giictiniin énemli rol
oynadig, tarihi bir karakter hakkindaki
anlatt moolelarinin tarihi olaylar: takip
etmesi beklenen bir anlati icin kullanir-
lar. Tanridart hakkindaki anlatmalar
moolelolardir. Diinyevi anlatilardan
isimle degil, anlatim tarziyla ayrilirlar.
Kutsal anlatilar sadece giin i¢inde anla-
tilir ve dinleyenler anlaticinin oniinde
durmamalidir; boyle yapmak, tanrilara
kargt onemli derecede saygisizlik anlami-
na gelir. Anekdot seklindeki masallar (
or. efsane), yerel efsane ya da aile anlat-
mast da moolelo tiirii altinda siniflandi-
rilar\?

Kuzey Amerika’da Dakotalar “iki
stnif hikdye ayrimi yaparlar; gergek ve
yalan. Diger Kizilderili kabileleri buna
bir sekilde benzeyen bir siniflama yapar-
lar.”'® Kiowa mit-efsaneleri ya da ‘gercek
hikéayeleri’ arasinda Pleiadeslerin kokle-
riyle, Buffalo Yaghh Kadinla, kirmizi At
ya da Siklonla ve dinsel térenlerin yam
sira tarih oncesi avlanma, baskin, savas
ve diger kabilelerle birlesmelerle ilgili
anlatmalar bulunur. Ayr1 Cocuklar Ki-
owa hikayesi, “yalan ya da saka hikédye-
st olan pulheitekya’dan farkli olarak, Ki-
owalarin degerlendirmesiyle giiphesiz bir
mit ya da dini bir anlatt veya gercek bir
hikayedir.”"?

Fulaniler iki cesit nesir anlat1 ayri-
m1 yaparlar; mit-efsane (tindol, ¢cogulu
tinndi) ve masal (tallol, ¢ogulu tali)

Milli Folklor

85



Yil: 15 Sayi: 59

Bizim efsanelerimizle pek az bagda-
san tindi, Fulakundalar tarafindan eski
caglarda gecen maceralarin hesaplari
olarak diisiiniiliir. Hangisinin sadece
kurmaca olup, olmadiginin bilinmeme-
siyle ilgili olarak, Tali’ye gore daha yiik-
sek bir gerceklik orani gerektirir. Tali ve
deddi (esrarli anlatilar) geceleri anlati-
lir. Bunlar giindiiz anlatmak, anne, ba-
ba ya da kardes gibi, yakin bir akrabayt
kaybetme riskine girmek demektir. Tindi
saate bagli kalmaksizin anlatilabilir.?®

Efikler kendilerine gore bir sozlii
anlati stniflandirmasina sahiptir. Mitler,
efsaneler ve hikdyeler inbuk’ adi altinda
stniflandirilirlar. ‘Nke’ terimi masallart,
atasozlerini, cinaslari, dil oyunlarint ve
bilmeceleri i¢ine alir. ‘Ata nke’; yani ger-
cek nke terimi, masallar: diger nke sekil-
lerinden ayirir. Mitler, efsaneler ve hika-
yeler tarihsel olarak gercek kabul edilir-
ler ve Efiklerin yakin tarihi, Efiklerin Le-
opar Toplumu’nu nasil elde ettikleri, do-
Sa istii giiclerin éliimliilerden intikamu,
biiyii tibbinin ve biiyiiciliigiin etkileri ve
unlii savag liderlerinin kahramanliklart
gibi konularla ilgilenirler.®

Yarubalar hikayeleri iki gruba ayi-
rirlar; masallar (alo) ve mitik efsaneler
(itan). Mit ve efsanelerden “tarih” olarak
bahsedilir ve tarihsel olarak gercek ol-
duklar kabul edilir; yaghlar ciddi dini ve
politik konular hakkindaki tartismalar-
da, anlagmazlik noktalarimi giderebile-
cekleri yerlerde bunlardan alintilar ya-
parlar. Mit ve efsanelerin tersine, masal-
lar giin icinde anlatilmamahdir; aksi
taktirde anlatic1 kendisini kaybedebilir
ve buna kars1 geleneksel careler bulun-
maktadir.2? Amerika Birlegik Devletle-
rindeki bir Ibo 6grencisine gore Ibolar da
masallarin1 (iro), mit ve efsanelerden
(ita) ayirmaktadirlar.

Dahomey Fonlar1 da aym iki kate-
goriyi kabul etmiglerdir. Tanrilarin hika-
yelerini ve insanlar1 diinyaya yerlestir-

melerini, savas hesaplarim ve iktidarda-
ki hanedanlarin etki ve basarilarim ko-
nu alan mit-efsaneler gercek olarak ka-
bul edilir. Masallar (heho), hi¢bir zaman
varolmayan ve insanlarin uydurmalari
olan seylerden bahseder. “Onemli olan,
Dahomean’in soyutlamalarini isimlen-
dirdigi ve ayirdigr kategorileri tanimla-
mak icin kelimeler bulunmasidir. Anla-
tim siniflandirmalarinda iki genel kate-
gori tamumlar; tam anlamuyla ¢ok eski hi-
kaye demek olan ve tarih, gelenek, gele-
neksel tarih ya da eski bilgi olarak fark-
l1 sekillerde gevirdikleri ‘hwenoho’ ve ‘he-
ho’, yani hikédye (baska bir ifadeyle ma-
sal). Bu, daha gen¢ hikdye anlaticilart-
nin kabul ettigi bir ayrimdir.”*?

Herskovitler, Esseneler ve digerleri
gibi, bu kategorileri belirli anlatilara uy-
gulamanin gicligi hakkinda yorumlar
yapmiglardir: “Anlatilar, iki ana boliim-
de bile iist iiste binmektedir ve Dahome-
anlar, bazt anlatilarin hangi tiire ait ol-
duklarint séylemeleri istendiginde kate-
gori baglaminda bir cevap vermekte giic-
litk cekerler. Bu, ozellikle hehonun fabl
ya da masal olarak anlatilacak tiirde ol-
dugunda gecerlidir. Gergekten de masal,
bir bilge tarafindan atasézii grubunda
yer alacak gekilde isimlendirilmigtir.”?*
Bununla birlikte, gerceklere dayanan ve
kurmaca anlatilar pek ¢ok toplumda ay-
r1 kategoriler olarak kabul edilirler ve
dikkat cekildigi tizere, daha gen¢ Daho-
meanh hikaye anlaticilar bile aralarin-
daki ayrimin farkina varmaktadirlar.

Bat1 Afrika hakkinda genel olarak
Berry soyle der :

“Nesir anlatilar, tiim Bati Afrika in-
sanlarinin kiiltiirel geleneklerinin parca-
sidwr. Tlk ve genel olarak gecerli ayirim
kurmaca ya da kurmaca olmayan anlati-
lar arasinda goriinmektedir. Kurmaca
olmayan anlatilar baslig altinda, mitler,
efsaneler ve kronikler olarak farkli sekil-
lerde tamimlanan tarzlarin bulundugu-
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nu varsayryorum. Bunlar kurmaca anla-
tilardan, gergek olarak kabullenilmeleri
baglaminda farklilagir En azindan et-
nografik agidan, bunlar tarihtir. Tanrila-
rin, dogal olaylarin koklerinin mitleri, li-
derlik hikayeleri tiim Bati Afrika’da ozel
oneme sahiptir ve bu kapsamda ¢ok faz-
la mitoloji kaydedilmistir. Ailelerin ya da
klanlarin koklerini anlatan ve atalarin
yasam tarzlarindaki kutsal torenleri ve
tabulart agiklayan efsaneler de, hemen
hemen mitolojiler kadar iyi belgelenmis-
tir Bu, sadece grup i¢i bilgilendirme
amactyla anlatilip disaridan kimseye
anlatilmamalart agisindan anlagilabilir.
Kurmaca malzeme; asil ciddi anlatilar,
ahlaki hikayeler, mizahi hile hikdyeleri
ve genel olarak, temeli itibariyle toplu
halde yasayan gruplar iginde gelisen hi-
kayelerde bulunur.*

Mikronezya’nin Marshall Adalarin-
da farkli bir gériiniim vardir; Davenport,
burada bes farkl tiirde nesir anlati oldu-
gunu rapor etmektedir. Inceleme sonu-
cu, bunlardan ti¢ii, Marshallilarin inanc-
larinin degisim siirecinde olmasina ve
bu tiirlerden hi¢ birinin kurmaca ismiy-
le tammmlanmamasina ragmen, mit-efsa-
ne kategorileri olarak gorinmektedir.
Davenport’un tespit etmis oldugu mitler
(bwebwenato) acik olarak mit-efsaneler-
dir. Bu nesir anlatilar “geleneksel tarih,
secere ve cesitli sekillerdeki aciklamal
masal konularini igerirler. Mitler genel-
likle gercek olarak kabul edilirler, fakat
bugiinkii kisimlar, 6zellikle eski ve yari
tanrilardan bahsedenler, mit olarak de-
gerlendirilmeyebilir.” “Edao anlatilar1”
(bwebwenato edao) Edao hakkindaki mi-
zahi mit-efsaneler dairesidir ve Maui ve
diger aldatma anlatilarinin yerel esdege-
ridir. “Yaptiklar:1 imkansiz olarak goriin-
se de, insanlar, bir zamanlar adalarda
yasamis Edao adinda bir adamin varhigi-
na inanmaktadirlar... Anlatilardaki ve
hatta iceriklerindeki inan¢ unsuru, onla-

r1 modern mitlerden bazilariyla bagdas-
tirmaktadir.” “Modern mitler (bwebwe-
nato i mol )” taminmig kisiler hakkinda
mizahi anekdotlardir. “Bunlar giiniimii-
ziin gerceklik olgusuna sahip anlatilari-
dir. Ciinkii onlarin dogruluklarindan
kusku duyulmaz ve insanlar, onlari, di-
Zer anlaty gesitleriyle ayni sinifa sokma-
digindan, anlagtimalart zordur.”?¢

Daha once “mit-efsane olan (bweb-
wenato), yart peri masali- yart mit (inon-
bwebwenato)” masaldir (inon). Kiiltiirel
degisim icinde bu anlatilar masal haline
gelmistir ve artik genel olarak onlar ina-
nilirliklarini kaybetmistir ve bu nedenle
kurmaca olduklarini belirten bir isimle
tanitilmalar1 gerekmektedir. “Biitiin bu
anlatma kategorileri icinde en koti ta-
nimlanan, peri masallart gseklinde anla-
tilan ve bazi insanlarin hala bazi kisim-
larina inandiklart ya da saygt gosterdik-
leri ve diger peri masallariyla ayni ol-
duklarint soylemek istemedikleri peri
masallaridir ( baska bir ifadeyle masal-
lardir). Hangi anlatmalarin bu baslik
altinda siniflandiriimast gerektigi koy-
den koye ve adadan adaya énemli oran-
da degigir.” “Peri masali (inon)” masaldir
ve acgikca kurmaca olarak kabul edilir.
“Her zaman ‘kiniwatne’ kelimesiyle bas-
lar ki, bu kelime, belirli bir kelime ifade
etmeksizin ‘bu bir peri masalidir’ der.
‘Uzun zaman énce olmus ya da olmamaus
olabilir. Fazla ciddiye alinmamalidir;
Her zaman mantikli olmast gerekmez.’
Ginlitk bir konusma sirasinda, uwydur-
ma bir olayr abartan ya da abartiyla an-
latan bir insan peri masallart anlatmak-
la sug¢lanir.” Masallar; anlatici ve dinle-
yicilerin kafalarimin “bir davul gibi sis-
memesi i¢in” kesinlikle giin icinde anla-
tilmamalidir.26

Gercek ve kurmaca anlatilar ara-
sindaki ayrim, Filipinlerdeki Ifugao ve
Afrika’daki Kimbundu ve Ashantiler ta-
rafindan da kabullenilir, fakat anlatilan
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mit ve efsanelerin birbirinden ayrilip ay-
rilmadig belirtilmemektedir. Buna gore,
Ifugaolarin efsanelerinin olup olmadig:
ya da Kimbundularin mitlerinin olup ol-
madig1 ya da Rattrayalarin tarihsel mit
dediklerinin mit mi efsane mi oldugu
belli degildir. Burada tekrar, gercek ka-
bul edilen biitiin anlatilar mit-efsane
olabilir.

“Mit ve masal arasindaki ayirim,
Ifuagolarin zihninde her zaman agiktir.
Sanirim hepsi dinsel olarak kullanil-
maktadir; kiltirin altyapisi, olusumu
ve bakis agist hakkindadirlar. Ciddiye
alinirlar; hi¢ bir zaman mitler gibi, sap-
tirmayla bagdastirilmazlar. Masal gekil-
leri bulunan sadece iki mit buldum. Bu
orneklerde masal sekilleri pek ciddiye
alinmuyor, gergek anlatinin mit olduguna
inanilyyor. Ifugaolarin zihninde; diinya-
nin simdiki sekline heniiz ulagmadigi ve
insanoglunun giiniimiize ait tiim yol,
yordam ve geleneklere sahip olmadigt bir
zamanda meydana gelen olaylarin mit-
lerde ifade edildigini ve Boasin Ameri-
kan Kizilderililerinin zihninde hep va-
roldugunu iddia ettigi ayirimuin mevcut
oldugunu soylemekte tereddiit ediyorum.
Diger grup (masallar) (baska bir ifadeyle
Efsaneler) modern zamanimizin anlat-
malarint icermektedir. Bundan sonra
Ifugaolarin, mitleri dinsel térenlerde
kullanis tarzlar: adina, stirekli olarak
bugiinden ge¢mise dondiikleri , bazen de
ikisini karistirdiklary goriilecektir. Mitle-
ri giiven ve islev kriterlerine gore tanim-
lyyorum. Bir mit en azindan ¢ok fazla de-
neyimi olmayanlar tarafindan inantlan,
kiiltiiriin alt yapisina ve diinya kavrami-
na girip bunu cesaretlendiren bir anla-
timdir. Mitler; en az onem tasidigina ina-
nilan hemen hemen tiim Ifugo dinsel to-
renlerine bile girer. Mitin kendisine uwa
ya da abuwab, (Kankanaice’de susuwa)
anlatimasina da bukad denir.”

Angola’daki Kimbundular da ger-

¢cek ve kurmaca anlatilar ayirirlar, fakat
Chatelain’in sundugu deliller, onlarin
mitleri olmadigina isaret etmektedir. Bu
dogruysa, dikkate deger bir gercek olabi-
lir ve Kimbundu kategorilerinin Afrika
sozli halk anlatilarina uygulanabilirlik
seviyesinin, Chatelain’in distindigin-
den, daha az oldugunu gosterir. Chatela-
in’e gore; Kimbundular nesir anlatilar:
u¢ gruba ayirmaktadirlar: Masallar ve
iki tir efsane. Efsane siniflarindan biri
(maka) “anekdot dedigimiz ger¢ek anlati-
lardan ya da daha ziyade gercek olduk-
lart yaygin olarak benimsenmis anlati-
lardan olugur.” Bu anlatilar eglendirici-
dir, fakat bilgilendirici olmalar1 amacla-
mir. “Bu anlatilarin didaktik egilimleri
hicbir gsekilde teknik degildir, ama esas
olarak sosyaldir. Bir hususu nasil yap-
mak gerektigini degil, bir hususta nastl
davranmak ve nasil yasamak gerektigini
ogretirler.” Diger sinif efsaneler (‘ma-lun-
da’ ya da ‘mi-sendu’) tarihsel anlatimlar-
dir. “Bunlar kabile ve ulusun; kokleri,
olugumlart ve gelisimleriyle, bagli bulun-
duklart politik birim liderlerini ya da
yaglilar tarafindan dikkatli bir sekilde
korunup, saklanan kroniklerdir. Ma-lun-
dalar genellikle devlet sirri olarak kabul
edilir ve alt tabakadakiler hiikmeden st-
nifin kutsal hazinesinden sadece bir kag
kiicitk parca alirlar.” Buna kiyasla ma-
sallar(mi-soso) “tiim geleneksel kurmaca
anlatilardan, ya da, daha ziyade, yerlile-
rin zihinlerini kurmaca olarak etkileyen
anlatilardan olusur. Bu anlatilarin
amaglary bilgilendirmekten ¢ok, eglen-
dirmektir. Her zaman dézel bir kalipla
basglar ve biterler.”?®

Ashanti Ghana’nin yazihisi hakkin-
da Battray soyle der:

Bu ciltteki biitiin anlatilar Akan di-
lini konusan Afrikalilar tarafindan,
ortimcek anlaty icinde ge¢se de ge¢cmese
de “Anansesem” (Oriimcek Hikayeleri)
basligr altinda siniflandiriir. Bati Afri-
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kalilarin zihninde, halk arasinda gorii-
niiste eglence icin anlatilan biitiin bu tip
anlatilarin ve Avrupalilarin sozlii halk
anlatilart olarak nitelendirdigi, fakat Af-
rikalilar tarafindan farkl bir kategoriye
ait olarak goriilen diger anlatilardan ke-
sin bir ayrim vardwr. Tarihsel mit teri-
miyle -mdrchen’e benzemeyen- sadece ka-
bilenin birkag¢ seckin biiyiigiiniin kutsal
ve korunan miilkii olan tarihsel mitleri
(mitler, efsaneler ya da mit-efsaneler)
kastediyorum. Bu tip mitler aslinda “Es-
ki Ahit”in Afrika versiyonudur.

Bir masala baglamadan 6nce kulla-
nilan Ashanti basglayis formilu “Demek
istemedigim, demek istedigimdir (anla-
tacaklarim dogrudur)” ifadesiyle anlatic
“soylemek istedigi seyin sadece inandir-
mak oldugunu” ifade eder ve bitig for-
mellerinden birinde goyle bir sonuca va-
rir: “Tatl olsun olmasin bu benim anla-
tim; bazilariniz gercek olarak algilayabi-
lir ve kalanlar da beni anlattigim igin
ovebilirler.”®

Bu kategorilerin uygulanmasinin
en zor oldugu haller sorgulayanin inang
meselesini goz oniinde bulundurmadig:
ya da dikkate almadigr durumlardir; fa-
kat bu soruya verilecek cevap hangi ta-
mimlar kabul edilmig olursa olsun 6nem
arz eder. Radin’in soyledigine gore Win-
nebagolarin farkl iki nesir anlat1 tarzla-
r1 vardir. “Birincisi olan waika’da sanat-
cilar daima ilahi kaynaklidir, olay uzak
gecmigte yer alan mistik bir devirde ger-
ceklegir ve sonu daima mutlu bir gekilde
biter: Ikinci tarz olan worak’da sanatci-
lar insandir, olay bir kimsenin hafizasin-
da gergeklesir ve sonu degismez bir bi-
cimde trajiktir.”3® Bu durumda, birinciyi
mit, ikinciyi ise efsane olarak diigiinmek
egilimine girilirse Winnebagolarin ma-
saldan yoksun oldugu kanisina varilabi-
lir ama Radin; waikanin bizim mit ve
mérchen (masal) dedigimiz her seyi ifa-
de ettigini belirtir ve worakin ise, mit ve

maéarchenlere dahil edebilecegimiz baz
anlatim tarzlarimi barindirdigini soyler.
Fakat cogunlugu bu kategoriden ayir-
maliy1z. Eger, hangisi oldugu bilinme-
den, her hangi bir masal kurmaca olarak
g6z oniine alinacaksa, waika ve worakin
ne oldugu, woraklarin ¢ogunlugunun
hangi kategoriye ait oldugu ve Radin’in
mérchen ile ne demek istedigi konula-
rinda giipheye diigeriz.

Lowie der ki:

“Karga masallarint siniflandirmak
hi¢ de kolay degildir. Yasli Adam Coyote
ve Yasli Kadin’in Torunu hakkindaki an-
latmalardan olusan gercek mitler oldugu
gibi, agik bir bicimde, i¢inde bulundugu-
muz zamandan farklt bir zamanda olu-
san sartlarla karsilagtirip dogal bir feno-
menin aslint ya da gelistirilmis bigimini
muhasebe eden anlatmalar da vardir.
Ama bunlar ve daha gercekei anlatmalar
arasindaki sinir, kigisel olarak tanidigim
kimselerin tecriibe ettigi vizyonlarin ra-
porlart tarafindan ortaya konan ve on
yil oncesine kadar hayatin rutinine ait
olan, olaganiistii olaylart kesin bir bi-
cimde belirtmez. Ayrica, yerlesmis belli
geleneklerin kokeni goreceli olarak ger-
cekci mahsul verebilir. Yerlilerin agikea
mitik ya da mitik olamayan kategorilere
daha fazla deger atfetmedikleri gibi.”!

Bu son cumle kutsallik ve inanca
degil masal o6zelliklerine gonderme ya-
par ve Lowie bizi kurmaca anlatilarin
varhigr hakkinda giipheye suriikler; bu
ifadenin ac¢ilimi Boas'in pozisyonunun
tekraridir. Olimiinden sonra yayimla-
nan bir makalesinde Lowie “Karga” hak-
kindaki nesir anlatilardan “Mit ya da
masal —her zaman ayirt etmek miimkiin
degildir- kurmaca tiirler olarak soz eder.
Ayrica her ii¢ edebi etkiyi teyit etmek icin
kisisel maceralari, konulu anlatilart ve
tarihi anlatilart bunlara dahil etmek ge-
rekir.” Burada Lowie bilingli olarak kur-
maca terimini objektif bir kavram olarak
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kullamiyor ve mitlerin ve masallarin
dogruluklarina inanilip inanilmadig so-
rusunu cevapsiz birakiyor. “Kaginilmaz
bir sekilde cesitli edebi kategoriler, tarz-
lart bakimindan birbirinden farklidir ve
bazilart digerlerine gore akademik dii-
siindeki yapilara daha yakindir. Mitler
bile ayni bicimsel kaliplar kullanmazlar.
Aldatmaca masallar: genellikle soyle bir
ifade ile baslar: ‘O yaslt adam Coyote idi.
Dolasiyordu ve agti.” Kahramanlik anla-
tilarinda bununla karsilastirilabilecek
seyler yoktur.”3% Aldatic1 karga masallari
gorliniigse gore mitlerden ve kahraman-
Iik anlatilarindan (bagka bir ifadeyle ef-
sanelerden) farklidirlar; onlar acikca
belli olan farkl bir efsane tiiru degildir
ve geleneksel bir formiille baglarlar. Fa-
kat bu anlatmalar kurmaca mi kabul
edilmeli, yoksa gercek mi?

Bu cesit 6rnekler burada listelemek
icin ¢ok fazladir, ama bu konuda yorum
olarak kabul edilen Benedict’in sozleri
cok fazla alintilanmistir: “Zuni’de anlati-
lar acgik¢a ayirt edilebilir kategorilere
girmezler. Bu ciltte kullandigim baglik-
lar sadece atifta bulunmay: kolaylastir-
mak amact tasir ve anlaticinin edebi
ozelliklerine ¢ok fazla miidahalede bu-
lunmadim.”® Ruth Benedict'in eserinin
“Zuni Mitolojisi” adli bagligina bakarak,
onun efsane ve masallar1 goz 6niinde bu-
lundurmadigi ya da Zunilerin nesir an-
latilarina ait bir “yerel kategoriye” sahip
olup olmadig1 konusunda spekiilasyon
yapilabilir. Yukaridaki ifadelerden ikin-
cisi dogru olmasa bile, eger inan¢ konu-
su ve yukarida bahsedilen diger 6zellik-
ler hakkinda bilgimiz olsa da, burada
bahsedilen ti¢ analitik kavramin faydah
olmayacagi anlamina gelmez. Eger Zuni
anlatilar1 Wind River Shoshoni anlatila-
rina verilen 6nem ve dikkatin aynisi ile
incelenseydi, belki, uygulanabilirlikleri
belli olacaktz..

Wind River Shoshoni biitiin nesir
anlatilar i¢in tek bir terim kullanir (na-

reguyap) ve aralarinda dilbilimsel, ger-
¢egi baz alip almadiklar1 ya da mitik ta-
rih oncesi caglara veya tarihsel déneme
dayandiklarina dair ayrimlar yapmaz.
Bununla birlikte, Hultkrantz’in, dinsel
nesir anlatilarina dair ¢ok keskin anali-
zinde belirtildigine gore, onlarin mitleri,
efsaneleri ve daha sonra edebiyat olarak
taninan peri masallar1 vardir. Dahasi,
Hultkrantz'in bu formalara dair tanmim-
lamalar1 asagida sunulanla paralellik
gosterir:

“Mitler benim anladigima gore ey-
lemleri giiniimiiz diinyast kuruldugu do-
nemde gegen tanrilarin ve ilahi varlikla-
rin anlatilaridir (prensipte bu eylemler
zamanla sinirly degildir). Mitler kendi
iclerinde daima kutsal olup bir inang
maksadi giider. Efsane ise, insanlarin,
tercihen kahramanlarin ve onlarin doga
ustii deneyimleri ile ilgilenir ve gercek
bir tanmim olarak nazara alinir. Peri ma-
sallart (mdrchen) yine gevreyi ve mitler
ile efsanelerin kigilerini kullanir ama bu
kisilerin icinde yer aldigi ve dogrusalli-
Sina inanilan dramatik olay burada yer
almaz. Dogal olarak, kutsal olmayip ha-
li hazirdaki baglantt ile bir ilgisi olma-
yan mdérchenler de vardir.”3*

Kanitin tamamlanmamigligina ve
bu cesitlemelerin yerli kategorilerinde
yer almasina ragmen, burada yer alan
mitin, efsanenin ve masalin tanimi ana-
litik acidan faydalidir. Iclerinde farklh
nesir anlat1 b6limleri gézlemlenen top-
lumlarin yaratmalarina bile anlaml bir
sekilde uygulanabilirler. Trobriand Ada-
s1 halki ve digerleri, mitleri, efsaneleri
ve masallar1 burada tanimlanan sekilde
ayirt ederken, Wind River Shoshoni ken-
dilerininkini tek bir kategoride gruplan-
dirir ve Yarubalar ile digerleri, mit ve ef-
saneleri, masaldan ayrilan bir tek kate-
goride smiflandirir. Shoshoni ve Yaruba-
lar boyle yapmamis olsa da, baz belirli
analiz ve kargilagtirma amaglar1 igin
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farkh tirdeki Shoshoni masallarini ve
Yaruba mitleri ile efsaneleri birbirinden
ayirmak gerekir.

Bu kategoriler sayesinde Hawailile-
rin nesir anlatilari i¢in biri masal, digeri
mit-efsaneler (myth-legend) olmak tizere
kullandiklar1 sadece iki terim olsa da,
mitler anlatildiklar: kosullardan dolayi,
efsanelerden ayrilabilir diyebiliriz. Ayri-
ca sunu da diyebiliriz ki, mit-efsane ve
masala ek olarak Marshall Adas: halki,
bir zamanlar mit-efsane olan masallar,
hileli mit-efsaneler ve komik anekdotlar
icin ayr1 bir kategori olusturmuslardir;
Kimbundular da benzer bir sekilde
anekdotlar1 diger efsanelerden ayirmis-
tir. Eger dogru ise, Kimbundularin mit-
leri yoktur ve Ojibwalarin da —bildigim
kadariyla nesir anlatilar1 olmadig soy-
lenen tek topluluk- masallar1 yoktur.%®

Eger bu tanimlar, okur-yazar olma-
yan toplumlarin nesir anlatilarini ince-
lemede analitik olarak yararh iseler, Av-
rupa ve Amerikan sozli halk anlatilari-
na da anlaml bir bicimde uygulanabilir-
ler. Amerika’da mitler olmayabilir, fakat
masal ve efsaneler acik¢a ayirt edilebil-
mektedir. Halpert “Abartilt masallart
‘lanet olast yalanlar’ diyerek reddeden
kadin hikédye anlaticilart tanidim, fakat
bunlar bana hig tereddiit etmeden dogru
olduklarina inandiklart efsaneler anlat-
tilar.” der.3¢

Aslinda bu nesir anlatilarin katego-
rileri Avrupa sozli halk anlati inceleme-
lerinden elde edilmistir ve uzun zaman-
dir 6grenciler tarafindan benzer terim-
lerle ayirt edilmiglerdir. Gerek termino-
loji, gerekse tanimlar farklilik gosterse
de, Ingilizce’deki mit, efsane ve masal
kavramlar1 Almanca’daki “Mythen”,
“Sagen” ve “mérchen”le ve de Fransiz-
ca’daki “Mythes”, “Traditions Populari-
es” ve “Contes Popularies” ile karsilagti-
rilabilir.

1925°de Janet Bacon “mitlerin actk-
layicr bir iglevi vardir.” demek sureti ile

mitler, efsaneler ve masallar arasinda
bir ayrim yapmistir. Bacon’a gore; “Mit-
ler; sebepleri tam olarak belli olmayan
birtakim dogal olgulara veya kaynagi
unutulmusg bir takim dinsel ayinlere da-
ir bir aciklama getirir.... Efsane ise ger-
cek insanlarin kaderlerinde yasanan ger-
cek geleneklerden veya gercek mekdnlar-
da yasanan maceralardan olusur. Masal
ise, inanca bir ¢cagrida bulunmaz ve ta-
mamuyla hayal iiriiniidiir.®

Bacon’in yaptig1 ayrimlar en az
onun kadar tinli bir halk bilimci olan Sir
James Frazerin 1921’de yaptig1 tanim-
lardan uyarlanmistir:

“Mit, efsane ve masallar arasindaki
ayrimlar her zaman kolayca kavranama-
digr ya da tam olarak gozlenemedigi icin
bu terimlere uyguladigim anlami tanim-
lamak tyi olabilir.”

Mit teriminden benim anladigim,
insan yasami ya da dig diinya hakkinda-
ki yanhs aciklamalar olgusudur. Bu
aciklamalar durumlarin sebepleriyle da-
ha gelismis bir bilgi diizeyinde ilgilenen
ve doyumu felsefe ve bilimde arayan ig-
gidiisel meraktan kaynaklanir; fakat
cahilligin ve yanhs anlamanin tizerine
kurulu olan (i¢giidiisel merak) her za-
man yanligtir. Bu yilizden, eger dogru ol-
salardi mitler olarak sona ererlerdi. Mit-
lerin konular1 insanin zihninde kendisi-
ni gosteren nesneler, insanin merakinm
uyandiran ve sebepleri 6grenme istegi
doguran her sey kadar sayisizdir. Insan-
larin mitler sayesinde agiklamaya calis-
t1g1 daha genis sorular arasinda dinya-
nin ve insanin kaynag, tanrisal viicutla-
rin belirgin hareketleri, mevsimlerin dii-
zenli tekrari, bitkilerin biytimesi ve ¢ii-
rimesi, yagmur yagmasi, simsek ve 1g1k
olgulari, tutulmalar ve depremler, atesin
bulunmasi, faydali sanatlarin icadi, top-
lumlarin baslangici, 6liimiin gizemi var-
dir. Kisacasi, mitlerin alan1 diinya kadar
genistir, insanin merak: ve cahilligi ka-
dar kapsamlidir.
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Gercek insanlarin kaderlerini gec-
misgle iligkilendiren ya da sadece insan-
lar1 degil gercek mekanlarda meydana
gelmis olaylar1 anlatan s6zli ya da yazi-
I1 efsaneler sayesinde gelenekleri anla-
dim. Bu efsaneler gercgek ile yalanin bir
karigimidir; zaten tamamen gercek olsa-
lard: efsane degil, tarih olurlardi. Ger-
cek ile yalanin oram efsanesine gére de-
gigir; genellikle yalan, ayrint1 ve de ola-
ganisti unsurlarda hakimdir, gerci her
zaman genis yer de kapsamaz.

Masal terimiyle, bilinmeyen kigiler
tarafindan uydurulmus, sozli olarak ku-
saktan kusaga gecmis anlatilar kastet-
tim. Bu anlatilar her ne kadar gercek
olaylar1 anlattigini iddia etseler de aslin-
da tamamen hayal urintidir, dinleyeni
eglendirmek disinda inandirmak gibi bir
amaclar1 yoktur. Kisacas1 bunlar tama-
men uydurmadir ve basittir, dinleyiciye
ogit vermek, onu ahlakca yiikseltmek
icin degil, onu eglendirmek icin olustu-
rulmusglardir; tamamen romans (agk ve
macera dolu hikaye) alanina aittirler....

Bu tanmimlar kabul edilirse mitin
kaynagi akil, efsanenin hafiza, masalin
da yaraticaliktir diyebiliriz ve bu ham
yaratilar insan zihninin olgunlasmis ¢
irini olan bilime, tarihe ve romansa
karsilik gelir.

Fakat egitimli ve diisiinen insanlar
net bir gekilde mit, efsane ve masali bir-
birinden ayirirken, bu cesitli anlatilarin
arasinda dolastigr ve entelektiiel 6zlem-
lerini tatmin ettigi insanlar tarafindan
her zaman kolayca ayirt edilebilecegini
ummak yanls olur. Cogunlukla, belki
de, bu ti¢ anlat: tird halk tarafindan ta-
mamen dogru ya da en azindan muhte-
mel olarak kabul edilmistir.3®

Her ne kadar Jane Harrison'in din-
sel eylemlerin sozli izahidir seklinde
yaptigl mit tamimi, burada sunulandan
farkliysa da, aslinda anlati olmayan (en
azindan simdilik) sozlii sanat tirlerini

icerir. O miti efsane ve masaldan cok
farkli kabul eder. “Bu kolektif onay ve
ciddi amag, miti benzeri tarihsel anlati-
lardan (baska bir soyleyisle efsaneden) ve
sadece ‘conte’ ya da peri masalindan
(baska bir ifadeyle masaldan) ayiran
ozelliktir.”®

1908’de Gomme bu ig¢ terimin ta-
nimlarini sunmustur:

“Ilk olarak tanumlar gereklidir. Sim-
diye kadar soylenenlere dikkatle yaklas-
mak, gelenegin bu ii¢ ayri sinifi icerdigi-
ni ortaya ¢ikaracaktir ve ben bu sinifla-
rin tanimint su an kullanimda olan te-
rimlerin kesin uygulamalartyla yapmayu
oneriyorum. Mit, insan diisiincesinin en
ilkel seviyesine aittir ve bazi doga olgula-
rinin, insanin kaynagindaki bazi unu-
tulmus ya da bilinmeyen unsurlarin, et-
kisi siiren bazi olaylarin kabul edilebilir
acgtklamasidir; masal daha gelismis bir
donemin kiiltiirel cevreleri arasinda ko-
runmus kalintisidir ve ilkel zamanlarin
olaylart ve diigiinceleriyle, egitilmemis
insanin yasam dilimleri ve deneyimleriy-
le ilgilenir; efsane tarihi bir sahsiyete, ye-
re ya da olaya aittir. Bunlar yeni tanim-
lardir ve kullanilan terimlere bir nevi ke-
sinlik katmast amacryla ileri siriiliir.
Biitiin bu terimler —mit, masal ve efsane-
bugiin kesin ayirimlar yapilmadan kul-
lanilmaktadir. Bu birbirinden farkl ii¢
terimin sahip oldugu konum bir biitiin
olugturur ve bu biitinliik tam bir kulla-
mima sokulmalidir, ancak bu da her teri-
min gergek anlami iizerinde uzlasma
saglanmadan yapilamaz.”*®

Bir kiiltirel evrimci olarak Gomme
halk masallarinin mitlerden geldigini,
fakat masallarin kutsal olmadigini ve
onlara inanilmadigini anlamigtir.

“Bu peri masali ya da ¢ocuk anlati-
stna dontismiigtiir. Bu, yetiskin insanla-
ra anlatilmaktadir ve inanian olarak
degil, ama bir zamanlar inanilanlar ola-
rak, yetigkinlere degil, simdi cocuklara
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anlatiliyor, bilinmeyene tapinanlara de-
Sil, ask hikdyesi sevenlere anlatilyyor;
simdi anneler ve nineler tarafindan an-
latulyyor, filozoflar ya da rahipler tarafin-
dan degil; biiyitk merakin sessiz kutsalli-
Sinda degil, ev hayatinin toplantt me-
kanlarinda ya da ¢ocuk odasinda anlati-
lryor.”4

Daha once, 1904’te, Bethe bir dizi
konferans vermis ve daha sonra bu ii¢
tirin, ‘hikayenin’ alt tirleri oldugunu
iddia ettigi “Marchen, Sage, Mythus” ad-
1 kitabin1 yayimlamistir:

“Mythus, Sage, Mdrchen akademik
kavramlardwr. Biri Yunanca, ikisi Al-
manca olan bu ii¢ terim de aynt anlama
gelir, Erzihlung'dan farklt degillerdir.
Marchen kelimesi simdiki anlamina 18.
yiizyilin sonunda sahip olmustur ve ‘Do-
Sulu Mdrchen’ olarak bilinmeye basgla-
mustir. Fakat bu ii¢ kavramin olugturul-
dugu donem sadece yaklagik bir yiizyil
oncesine dayanir ve bu kelimeler, sonug
olarak, su anlamlara sahip olmaya zor-
lanmuslardur: ‘Mythus’ tanrilarin hikdye-
leri ‘Gottersagen’, ‘Sage’ belirli kigilerle,
mekanlarla ve geleneklerle ilgili anlati-
lar ve ‘Marchen’ de verimli baglantisiz
hikayelerdir.”**

Daha sonra bu ¢caligmada Bethe bu
u¢ kavramla ilgili kendi ayirimini sunar:

“Mythus, Sage, ve Mdrchen ézde ve
amacta birbirinden farklulik gosterirler.
Mythus ilkel felsefedir, diigiincenin en
basit sezgisel formudur, diinyay: anla-
manin, yasami, oliimii, kaderi ve dogayi,
tanrilary, kiltleri agiklamanin bir dizi
cabasidir. Sage ilkel tarihtir, nefret ve
ask ile safca sekillendirilmistir, bilingsiz-
ce degismis ve basitlesmigtir. Fakat
Marchen eglence ihtiyacindan dogmus-
tur ve sadece bu amaca hizmet eder. Bu
yiizden zamandan ve mekdandan bagim-
sizdir. Boylece, su ya da bu anlaticinin
zevkine gore eglenceli olant alir, sikict
olani atar. Insanligin fantezisinin tiim

eserlerinin tipik bir ornegi olan siirden
bagka bir gsey degildir.*

Su acik ki, Avrupa halk bilimi 6g-
rencileri mit, efsane ve masal arasindaki
ayirimin éneminin ve bu t¢iinin Erzdh-
lung’un ya da ‘gelenegin’ ya da ‘anlati-
nin’ farkh tirleri oldugunun ¢oktan far-
kina varmiglardir. Kullanim farkhlik
gosteriyor, fakat onemli bir fikir birligi
var ki, o da mitlerin tanrisal varliklarin
ve yaradiliglarin hikayelerini icerdigi;
efsanelerin tarihsel kisilikler olarak ka-
bul edilen insan karakterleriyle ilgilen-
digidir ve mitlere ve efsanelere inanilir-
ken, masallarin bunlardan ayrildig: nok-
ta kurmaca olarak kabul edilmelerinde-
dir.

Sonug olarak, cagdas halk bilimi ¢a-
higmalarinin ¢ok baslarinda genellikle
nelerin kabul edildigine geri gidersek,
Grimm kardeslerin, her bir tir icin ayr
ve 6nemli bir calisma yaparak Mdarchen,
Sagen ve Mythen arasinda benzer ayrim-
lar yaptigin1 goririz. Jacob Grimm De-
utsche Mythologie’de soyle diyor:

“Her ne kadar birbirlerinin yerine
gegseler de masal (mdrchen) iyi bir se-
beple efsaneden farklilik gosterir. Masal-
lar, efsaneleri giiglestiren ama onu ev gi-
bi yapan yerel aliskanliklardan yoksun-
dur. Masal ucar, efsane yirir, kapinizi
calar; biri sizi stirin bitiinliginden oz-
gir kilar, digeri ise sanki tarihin gercek-
ligini dogrulayan bir otoritedir. Masal,
efsaneyle iliskili oldugu siirece, efsane de
tarihle ilgili olacaktir ve biz buna tarihle
gercek hayat arasindaki iligkiyi de ekle-
yebiliriz. Gergek varolusta biitiin ana
hatlar keskin, belirgin ve kesindir ve
bunlar gittikge tarihin dokusunda golge-
lenir. Fakat antik mit, masal ve efsanele-
rin ozelliklerini belirli bir dlctide birlesti-
rir, o ucusunda ozgiirdiir, ancak yerel bir
eve rahatca yerlesebilir. Masalda da cii-
celer ve devler yerini alir... Efsanelerin
degil, masallarin tanrt mitleriyle ortak
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yonleri vardir; baskalagimlar: ¢oktur ve
genellikle onlar da sahneye hayvanlarin
ctkmasina izin verirler ve boylece onlar
da eski hayvan eposuna girerler. Tanrilar
biitiin mitolojinin cekirdegini olusturur-
lar.™4

Bunlar hig¢ bir gekilde kesin tanim-
lar degiller, fakat Deutsche Mythologie
(1835) tamamen mitlerle ilgilenir. De-
utsche Sagen (1816-1818) efsanelerden
bir derlemedir ve Kinder-und Haus-
mdrchen (1812-1815) masallardan bir
derlemedir. Bir kiginin Grimm kardesle-
rin bu ¢ kategoriyi burada verilen ta-
nimlara ne kadar yakin bir gekilde ayirt
ettiklerini anlayabilmesi i¢in bu ig ese-
rin iceriklerine bakmasi yeterlidir.

Burada sasirtici olan sey daha son-
raki halk bilimcilerin yeni tamimlar ve
ayirimlar kullanarak, Grimm kardegle-
rin acik bir sekilde ayirdigi- masal, efsa-
ne ve mitin anlamlarini bozan yeni ta-
nimlardir. Eger simdi insani bilimcilerle,
sosyal bilimciler arasinda bir anlagma
temeline ulagmak i¢cin Thomsun asil
halk bilimi ve halk bilgisi (folklor) tani-
mina donmenin zamaniysa, halk bilgisi
anlayisinin temeli i¢cin de Grimm kar-
desglerin kategorilerine donmenin zama-
nidir.

Baglangicta da degindigim gibi, bu
makale mit, efsane ve masal terimleri-
nin kullanimlar konusunda halk bilim-
cilerin fikir birligine ulagmalarini sagla-
madig1 sirece hi¢ bir katk: saglamaya-
caktir. Belki herhangi bir siniflandirma
sisteminin ya da sabit tanimlarin halk
bilimindeki ticari girisimciler ve cesitli
amatorler tarafindan takip edilmesini
beklemek agir1 umutlu olmak anlamina
geliyor, ama en azindan insani bilimler
ve sosyal bilimlerdeki profesyonel halk
bilimciler baz1 uzlasmalara varabilmeli-
ler.
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