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Halkbilimi araştırmaları. Batıda 
Türkiye’den önce başlamış, çok dikkat­
li ve yetenekli araştırıcı ve ilim adam­
ları tarafından çeşitli açılardan tahlil 
edilerek yorumlanmış, kabul edilen ve 
edilmeyen pek çok hipotez ve teori ile­
ri sürülmüş ve sürülmektedir. Aşağıda 
sunduğum «Folklor ve Mitoloji»* mad­
desini folklor ilminin, edebiyat gibi 
malzemesi ile çok yakından ilişkili ol­
duğunu ve Batıdaki hızlı gelişmeyi ser­
gilemesi açısından dikkat çekici bul­
dum. Kültür olgusunu genel ve özel 
manâda tanımadan Halkbilimi alanına 
katkıda bulunmanın mümkün olama­
yacağını da ifade eden bu yazının genç 
folklor araştırıcılarına yol gösterici 
olacağına inanıyorum. Bu maddenin 
yazarı Alexander H. Krappe (1894-1947) 
uluslararası ilim adamı, folklorcu ve' 
dilcidir. Almanya’da, Berlin Üniversite­
si, Lâtin Dilleri ve Orta Çağ Bölümün­
den mezun olmuş, 1917’de Iowa Üniver­
sitesinde Master, 1919’da Chicago Üni­
versitesinde doktora yapmış ve Minne­
sota Üniversitesinde 1924 - 28 yıllarında 
Doçent olarak çalışmıştır. 1926 - 1928 
yıllarında Columbia Üniversitesinde 
Lisans - üstü dersler vermiştir. 1922 yı­
lında İngiliz Folk - Lore Cemiyeti, 1942’ 
de Amerikan Folklore Cemiyeti üyesi, 
1930’da Amerikan İskandinav Vakfı şe­
ref üyesi, Avrupa ve Amerika’da pek 
çok vakıf ve önemli demek üyeliği yap­
mış ve çeşitli Üniversitelerde ölümüne 
kadar hizmet vermiştir. Önemli çalış­
maları : The Legend of Roderick (1923). 
Balor with the Evil Eye (1927). Etudes

1. Standart Dictionary of Folklor Myt- 
hology And Legend, U.S.A. 1972 s. 
403-407.

de my mythologie et de folklor germa- 
niques (1928). The Science of Folklore 
(1930). La Genese des Mythes (1938). 
Amerika ve Avrupa’da yayınlanan 
Folklor dergilerinin pek çoğunda ma­
kale ve bildirileri yayımlanmıştır.

Folklor terimi, Ingiliz eski eserler 
uzmanı William John Thoms tarafın­
dan (popular antiquities) eski halk 
eserleri terimine karşılık olarak 1846 
yılında teklif edilmiştir. O tarihten be­
ri folklor terimi bütün Avrupa kıtası 
dillerinde hararetle benimsenmiştir. Bu 
terim başlangıçtan beri iki anlamda 
kullanılmaktadır:

1. Halk arasında ortaya çıktığı gi­
bi yazıya geçirilmemiş hayâl, âdet, 
inanç, sihir, ritüel gibi gelenek birikim­
leri.

2. Bu malzemeyi inceleyen ilim.
Floklor ilmi, tarihî bir ilimdir, çün­

kü insanın geçmişini aydınlatmaya ça­
lışır, bir ilimdir çünkü hedefine yo­
rumla veya herhangi bir başlangıç 
prensibine dayanarak değil bütün ilmi 
araştırmalarda kullanılan akılcı (kı- 
yas-istikraî) metodla ulaşmaya çalışır.

Folklorun amacı, insanın manevi 
tarihini, düşünür, şâir ve sanatçıların 
temsil ettiği şaheserler yerine, «halk»m 
(telâffuz edilmeyen) sâkln sesinin ör­
neklerinden hareketle yeniden kur­
maktır. Bu görev, edebî, sanatkârane 
ve eğitim kalıplı düşüncenin karşıtı 
olan halk kabullerini yansıtan şâir ve 
tarihçilerden, bir ölçüde tarihî vesika­
lar ve bir ölçüde de profesyonel ve ya­
rı profesyonel folklorcular tarafından 
bdrbuçuk asırdan beri derlenen sözlü 
malzemelerle yürütülmektedir. Bu mal­
zemelerin değerlendirilmesinde ve tah.
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lilinde ilmimiz büyük ölçüde karşılaş­
tırmalı metodu kullanmaktadır

Folklor terimi ve yukarıda verilen 
tarifi, bir tarafta edebi ve sanatkârane 
diğer tarafta halk veya yaygın olmak 
üzere iki geleneğin aynı zamanda var­
lığını açıkça ifade etmektedir. Bu şart, 
yalnızca belirli bir kültürel seviyede 
olan toplumlarda gerçekleşebilmekte- 
dir. Yan medenî halklarda (vahşi ve 
barbarlarda) bu iki gelenekten birin­
cisi yoktur. Onların durumunda folk, 
lordan bahis söz konusu olamaz. Sözlü 
olarak tarif edilen geleneklerinin der­
lenmesi ve tarifi, etnografya, etnoloji 
(antropoloji) ilimlerinden birinin göre­
vidir. Karşılaştırmalı metod, büyük öl­
çüde tarif edilen etnografik verilerle 
uğraştığından, folklorla etnolojinin (ant­
ropolojinin) birbirinden gerçekte ay- 
rılamazlıkları sürmektedir.

Folklorla etnoloji (antropoloji) ara- 
sındakine benzer bir bağlantı da folk­
lor ile prehistorya (arkeoloji) arasında 
mevcuttur. Bilinen bütün medeniyetle­
rin tarih öncesi devirlerde vahşi ve 
barbar şartlardan doğduğu bilindiğine 
göre pre - historya ilmi ile aydınlatı­
lan vesikaların bir çok örneği halk 
arasında süregelen veya yan medenî 
halkların inandıkları ve uyguladıkları 
âdet ve inançlarla açıklanmaktadır. 
Meselâ, ateş yakma ritüelinin devam 
eden kalıntısına dikkat çekici örnek 
olarak mangal gösterilebilir.

Başta, eski Tevrat’ın da içinde bu­
lunduğu eski şarka ait olanlar olmak 
üzere tarihî vesikaların açıklanmasın­
da folklor vazgeçilmez değerdedir.

Klâsik edebiyatları şekillendiren ta­
rihi vesikaların tahlilinde de folklor 
aynı derecede değerlidir. Homer, Vir- 
gil, Thedcritus ve diğerlerinin tasvir 
ettiği pek çok adet ve ritüeller, Avrupa 
köylülerinin hâlâ uyguladığı benzer 
âdet ve ritüellerle aydınlatılmıştır W. 
Mannhardt, Antike Wald-und Feld-kul- 
te, Berlin,, 1905. E. Samter, Volksunde 
im altprachlichen Unterricht. 1 Teil : 
Homer, Berlin, 1923). Çeşitli filolojile­
re (Klâsik, Sami, Alman, Kelt, v.b.) yu­

karıdaki sebeble metin tenkid ve tah­
lilinde folklor yardımcıdır.

Folklorun bazı dalları hem saf 
hem de denenmiş olarak tabiî bilimle­
rin öncüsü olarak tekrar tekrar ilân 
edilmiştir. Bu, sihir için zikre değer öl­
çüde doğrudur ve bu açıdan konuyu 
aydınlatan Sir James G. Frazer’dir. 
Bununla beraber bu iddianın doğrulu­
ğu şüphelidir. Diğer tarafdan ilaç il­
minin öncüsü hiç şüphesiz halk ilâç­
larıdır. Halbuki halk ilâçlarına atfedi­
len özelliklerin çoğu ispatlanmamış 
başlangıç hipotezine dayanmaktadır ve 
çoğunlukla tesadüfi bağlantıların hiç 
birinin bulunmadığı görüldüğü halde 
popüler farmakolojinin bir bölümünü 
şekillendiren pek çok ev tedavileri so- 
nuçda kulaktan dolma gözlemlerden 
ve bazı durumlarda olgunlaşmamış tec 
rübelerin sonuçlarından çıkarılmıştır 
İlâcın İlmî olanının da yaygnı olanı gi­
bi deneysel olduğu unutulmamalıdır.

Folklor malzemeleri, pek çok du­
rumda özellikle bölgesel efsane alanın­
da psikolojik araştırma ve anormal psi­
koloji ajanlarındaki gözlemlerden dik­
kat çekici manidar açıklamalar almak­
tadır, her iki sahanın da henüz keşifle­
ri başlangıç dönemindedir. Bu, kehâ­
net, rüyalar, sezgi ile görme ve duyma, 
ilâhi yükseliş, telepati gibi benzer o- 
layların çeşitli şekilleri için de doğru­
dur.

Dinle folkloı arasında bundan da­
ha derin bir bağlantı vardır. Genellik­
le doğal, dogmatik olmayan, açıklanan 
mayan diye vasıflandırılan ancak mü­
kemmel kurumlaşmış olein yarı mede­
nî ve klâsik eski çağın dinleri ile folk­
lar arasında böyle bir bağlantı söz ko­
nusu olmakla beraber büyük tek tan­
rılı dinler (Yahudilik, Hristiyanlık, İs­
lâmlık, Hinduluk ve Budistlik) için de 
bir ölçüde böyle bir bağlantı söz ko­
nusudur.

Bu bağlantı iki tipten birine dahil­
dir :

l.Bir dizi halk inancından (folklor 
malzemeleri ) gelişen bir dini sistem,
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yalnız felsefî ve özellikle ahlâkî muh­
tevayı muhafaza ederek bu inançları 
batıl inanç sayarak tedrici olarak atar. 
Bu, Protestanlık ve îslâmiyelin Vaha- 
bilik gibi katı mezhepleri için gerçek­
ten doğrudur.

2. Pauline Hıristiyanlığındaki gibi 
kaynağı bütünüyle ahlâka dayalı olan 
ve sonradan çok geniş miktarda folklor 
malzemesi özümleyebilen din, meselâ 
Ortaçağ Hristiyanlığı gibi. Gerçekte ise, 
folklorla gerçek dinin birbiriyle uyuş­
madığı kanaatiyle folklor unsurlarını 
en aza indirme arzusunda olanlarla, 
böyle popüler unsurlardan arındırılmış 
dinin eğitimli, seçkin ruhların ihtiyaç­
larını karşılamakla beraber halk için 
yeterli olmayacağı görüşünde olanlar 
arasında bütün dinlerde bitmeyen bir 
kavga sürdüğü bilinmektedir.

Yan-medenî ve klâsik eski çağın 
dogmatik olmayan ve açıklanmayan 
dinlerinde folklor malzemeleri genel­
likle mit şeklini alır. Her türlü olay için 
sorumlu tutulan sebeblerin belirli güç­
ler (Tanrılar ve İlâhlar) ve bu güçlerle 
bağlantısı olduğuna inanıldığından, bir 
mit (Yunan mitosundan bir söz veya 
konuşma) her çeşit olayı açıklamaya 
çalışan (şimdi modem ilimle açıkla­
nan) açıklayıcı ve sebeb belirleyici 
(Yunan aitia’dan sebeb) bir hikâyedir. 
Bu mitlerin toplamı mitolojiyi meyda­
na getirir. Böylece Helen, Yahudi, İran 
hatta Okyanus mitolojisine sahibiz. Mi­
tolojiler yalnız çok tanrılı dinlere has 
değildir. Tek tanrılı dinlerin de kendi 
mitleri olabilir : Eski Tevrat, mitlerle 
doludur (Sir James G. Frazer, Folklor 
in the Old Tastament, Londan, 1918;
H. Gunkel, Das Marchen im Alten Tes- 
tament, Tübingen, 1921). Bu sebeple 
çeşitli mitolojiler, folklorun önemli bir 
daimi teşkil ederler. Özellikle Yunan 
mitolojisi klâsik eski çağ edebî eserle- 
rini kapladığına göre klâsik edebiyat­
ları doğrudan doğruya öğrenmek folk­
lor araştırıcıları için zarurî şarttır.

Yukarıda ifade edildiği gibi mede­
nileşmiş halkların popüler ve edebî ve­

ya öğrenim ve eğitimle kazanılan iki 
geleneklerinin olduğu doğru olmakla 
beraber, bunların su sızdırmaz borular 
gibi yanyana aktıklarını düşünmek 
doğru olmaz. Bütünüyle aksi doğru­
dur : Sürekli karşılıklı değişim ve karış­
ma devam etmektedir, folklor malze­
meleri, şâirler ve sanatçılar tarafından 
özümlenirken eğitim ve öğrenim mal­
zemeleri, kitabî ilimler kitlelere ulaş­
makta ve nüfuz etmektedir, bu süreçte 
çeşitli değişimler ve düzeltmeler de 
gerçekleşmektedir.

Bu gerçek bazı önemli anlaşama- 
mazlıklarm doğmasına sebeb oldu. 
Hans Naumann’m öncülük ettiği bir 
ekol bütünüyle konuşan halkın hiçbir 
zaman orijinal yaratma yapamayacağı­
nı yalnız daha iyisi için tasfiye edilen 
malzemeleri tadil ve adapte ederek ye­
niden yaratabileceğini ilân etiler. Bu 
görüşe göre Avrupa köylülerinin giyim 
ve danslarının, asırlarca önce asil ve 
şehirlilerin modası geçmiş giyimleri, şö­
valye ve eşlerinin eski sosyete dans­
ları olduğunu ileri sürdüler. (H. Na- 
umann, Primitive Gemeinschaftkultur, 
Jena, 1921). J.G. Herder ve Grimm 
kardeşler tarafından daha önce kuru­
lan bir ekol ise şâir ve yaratıcı sanat­
kârların, ferdî sanatlarını gerçekleşti­
rebilmelerine yaratıcı halk temel kura­
rak imkân sağlamıştır görüşünü savun­
dular.

Naumann tarafından en uç şekli 
verilen teori açıkça saçmadır. Bu görü­
şe göre, Doğu ve Orta Amerika ve Ka­
nada Kızılderili kabilelerinin çoğu gibi 
yan medenileşmiş, sınırsız cemiyetler 
geleneklerden yoksun; Avrupalı, Ore- 
gon, Washington ve İngiliz Kolombia- 
sı’mn kabileleri durumunda olan az ve- 
ya çok sınıflaşmış toplumlara uygulan­
dığında önemli ölçüde zenginleşmiş 
ilimden bahsedilmesi, gerçeklikten u- 
zak bir faraziyedir. Böylece sosyal eşit­
çilik seviyeyi aşağıya çekerken ve tek 
tip üretirken sosyal tabakanın varlığı 
mevcut cemiyetin manevî mirasını zen­
ginleştiriyor gibi görünmektedir.
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Bir sınıf sistemi değişimi, sürekli 
devam eder. Böylece Güney Fransa’nın 
feodal toplumu, Roma öncesinden köy­
lülere intikal eden lirik şiirinden, âşık 
(turbador) şiirini yaratarak sanatkâr a- 
ne ürünlere dönüştürmüştür Bu tipler 
(pastoral, serenad gibi) zaman içinde 
kitlelere maledilmiş ve bugün bile köy 
festival ve danslarında işitilebilmekte- 
dir. (A. Jeanroy, Les origines de la 
poesie lyrique en France au moyen 
Age, Paris 1925; C.R. Baskervill, «Eng- 
lish Songs on the Night Visit» PMLA 
XXXVI (1921), s. 565, A. H. Krappe, Sci­
ence of Folklore, Londan 1930 s. 153)

Folklor malzeme] erinin yayılışı tek 
ve aynı cemiyetin çeşitli sosyal taba­
kaları arasındaki değişim ile sınırlı de­
ğildir; yeryüzünün geniş topraklarının 
tamamına seyahat ettiği ve etmekte ol­
duğu bilinmektedir, yayılma folklorun 
en zor, zor olduğu kadar da büyüleyici 
problemlerinden birini temsil eder. 
Folklor malzemeleri bu yayılışta bütün 
tezahürleriyle edebî malzemede oldu­
ğundan çok daha az dil sınırlarınca 
engellenmektedirler. Indonezya. ve Ok­
yanusya da dahil olmak üzere Doğu 
yarım kürede bilinen ortak peri masa­
lı tipleri, Fransız, Ispanyol ve Portekiz 
koloonileri tarafından Yeni Dünya’ya 
da taşınmışlardır. Bölgesel efsanenin 
sıradan tipleri Avrupa kitasının tama­
mında bulunmaktadır, masal göçü te­
rimi kendi hikâyesini anlatmaktadır. 
Bundan daha şaşırtıcı olan halk tür­
külerinin dil sınırlarını aşmadaki ra­
hatlığıdır: İskandinav kaynaklı olduk­
ları bilinen türküler, Fransa, hattâ Is­
panya’da ve gramer yapısı ve prozo- 
disi çok farklı olan ve aynı türkü ti­
pinin pek çok örneğini gösteren bütün 
Balkan dillerinde bulunmaktadır. Bu 
olgu, türkülerin anonlmliğine rağmen 
büyük şâirlik yeteneği olan iki dilli 
kimselerin varolduğunu farzettirmek- 
tedir. Oldukça kompleks yapılı veya 
plânlı (peıi masalları, yerel veya hay­
van masalları, gülünç masallar, türkü­
ler) olan halk edebiyatı tiplerinin bü­

yük çoğunluğunun bir tek zamanda, 
bir tek yerde, bir kerede doğdukları 
açıkça bellidir, her hikâye tipinin do­
ğuş yerini ve zamanını tayin etmek 
folklorcunun görevidir. Bu türlü çalış­
ma, Finli ilim adamı Julius Krohn’un 
Kalevala çalışmasıyla geliştirdiği ve 
oğlu Kaarle Krohn tarafından devam 
ettirilerek genişletilen Tarihi-Coğrafi 
Fin metodunun uygulamasıyla yapıl­
mıştır (Bak. Fin Metodu). Sonuçların 
güvenilirliği, incelenen hikâye tipinin 
kullnılabilir varyantların sayısına ve 
karakterine bağlıdır, şöyle ki bu var­
yantların bazıları tarihî vesikalara 
bağlı olarak oldukça eski devirlere ait 
olup olmadığına veya bütünüyle sözlü 
oluşlarına veya olmayışlarına, meselâ 
19. yüzyıl veya daha sonraki dönemde 
köylülerin ağzından derlenip derlen­
medikleri gibi.

Tarihî ve sözlü varyantların göre- 
celi önemi konusunda Kaarle Krohn 
ve Bohemyalı ilim adamı Albet Wes- 
selski arasında anlaşamamazlık doğdu. 
Kaarle Krohn sözlü varyantlara bütü­
nüyle ayrı bir değer verirken Albert 
Wesselski tarihî olanlarına daha bü­
yük bir önem atfetti. Wesselski’nin 
görüşüne göre bu hal daha inanılır ve 
güvenilirdir: Eğer bir tarihî varyant 
çok yaygın olarak biliniyoorsa, mese­
lâ Incil'de varsa (Yusuf ve kardeşle­
rinin hikâyesi gibi) veya bir büyük 
oyunla temsil ediliyorsa (Venedik Ta­
ciri gibi) veya okullarda okunan ve­
ya ezberlenen bir şiirse v.b. böyle bir 
tarihî varyantın sözlü olanları etkile­
me imkânı çok yüksektir, en azından 
tarihi olanların canlılığını sürdürdüğü 
veya çok yaygın olduğu bölgelerde 
böyledir. Bunun için malzemeler de? 
ğerlendirilirken sözlü varyantların 
edebî temasları hesaba alınmalıdır 
Perrault’un «Contes de ma Möre 
L’Oye»daki hikâyelerinin Alman sözlü 
folklorunu etkilediği gösterilmiştir (H. 
V. Velten in Germanic Review, V, 1930 
s. 1-18). Hikâye tipinin tarihini izle­
mede böyle etkilenmiş varyantların
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değeri bütünüyle şüphelidir. Bu itiraz­
ları hatırda tutarak çok sayıdaki var­
yanttan yapısal gelişme ve iç mantık 
ölçüsüyle yeniden kurulan, asıl tip 
(archetype) hikâyesinin asıl tipine en 
eski tarihî varyantandan daha yakın 
olduğu iddia edilebilir. (A.H. Krappe, 
MLQ IV, 1943. s. 272). Bu saf folklor 
geleneğinin, ed bi sanatkârajıe (estetik) 
gelenekden daha muhafazakâr olduğu 
anlamındadır. (Wesselski’nin görüşleri, 
Marchen des Mittelalters, Berlin 1925 
isimli kitabının önsözünde ve Sudeten- 
deutsche Zeitsch. f. Volksk., 1929, I 
Beiheft, s. 44-5. Krohn’un cevapları 
FFC 90 1931 s. 9).

Tarihî varyantların önemi konu­
sunda ısrarda Folklor ilminin kurucu­
larından ve Pançatantra’yı A İman cay a 
çeviren Şarkiyatçı Th. Benfey, We- 
selski’nin önüne geçmiştir. Benfey, hi­
kâye tiplerinin tarihini izlerken ma­
salların sözlü varyantlarına oldukça az 
dikkat etmiş çalışmasını edebî metin­
lere ve iç ölçüye dayandırmıştır. Ben­
fey, bir masalda tipin Hint kaynağı 
ile ilgili bazı belirli Budist nitelikler, 
hayvanların bu açıdan özellikleri gibi 
noktalann varlığını tesbit etmiştir. 
(A. Aame, Vergleichende Marchen- 
forschungen, Helsingfors, 1907 s. 3-82). 
Benfey masalların büyük çoğunluğu­
nun Hint kaynaklı olduğunu kabul et­
tirme eğilimindeydi. Bu mübalağa ol­
makla beraber ardarda yapılan araştır­
maların da pek çok örnek doğurdu­
ğunu kabul etmek gerekir. (Krohn, 
FFC 96)

Benfey ekolü (Gaston Paris ve Em- 
manuel Cosquin gibi şöhretli ilim 
adamlarının mensup olduğu) Josep Be- 
dier tarafından şiddetle eleştirildi. Be- 
dier, Fabliaux (1. baskı 1893, 3. baskı 
1925) adlı eserinde bir masalın doğdu­
ğu memlekete kadar izlenmesi ve kro­
nolojik gelişiminin yeniden kurulması 
ihtimâlini reddetti. Bütünüyle sade 
yapılı ve en temel İnsanî ilişkileri ele 
alan pek çok komik masal için böyle 
tarihî araştırma yapmanın imkânsızlı­

ğını ispat etti. Hâttâ böyle masalların 
birbirinden bağımsız olarak, birden 
fazla yerde (polygenesis) icat edildiği­
nin düşünülmesi gereğini ileri sürdü. 
Ancak çok kompleks yapılı hikâyele­
rin tamamı için Bedier’in şüphesi or­
tadan kaldırılamamıştı.

Aynı eserde, Bedier, elde bulunan 
delillerle daha iyi ispatı mümkün ol­
mayan bir iddiada bulundu. Dinî ve 
etnik müşterekliği bulunan toplumlara 
has inanç ve pratiklerden vücut bulan 
hikâyelerin bu inanç ve pratiklere ya­
bancı olan toplumlar tarafından kolay­
lıkla benimsenmediğini iddia etti. Bu 
doğru değildir. Hayvanlan Budist ka­
bulleri ile değerlendiren özellikleri yan­
sıtan hikâyelerin Budist olmayan top- 
lumlarca da benimsendiğini daha önce 
gördük. Tipik îran kabulü olan ilâhi 
dualizme dayanan hikâyelerin benzer­
leri uzak Batıda (Fransadaki Bretan- 
ya yarım adasında) Krappe, MLN 58 
1943 s. 515-19 ve uzak doğuda Pasifik 
sahillerindeki Kuzey Amerikalı Kızıl­
derililerde bilinmektedir (O. Dahn- 
hardt, Natursağen, I). Bir masalın ya­
yılması için dinleyicinin ilgisini çeke­
cek ve kolaylıkla anlaşılıp tekrarlana­
bilecek iyi bir hikâye olması yeterlidir.

Göç masalları olarak bilinen bu ka­
rakterdeki masallar ve mitleri, açıkça 
taşıdıkları kültür öğelerinden dolayı 
kolaylıkla çıkış yerlerine kadar izle­
mek mümkündür. Hayvan hikâyeleri 
ve fabllar için de aynı durum sözko- 
nusudur, hayvan-coğrafya alanının ilmi 
verileri kolaylık sağlayan, ipuçları ve­
rirler. Şöyleki ortaçağ hayvan destan 
ve fabllanndaki aslana verilen asil 
kral rolü, tartışma konusu edilen hi­
kâye tiplerinin Avrupa kaynaklı oldu­
ğu teorisine kuvvetle karşı koymakta­
dır.

Çok kaynaklılık ihtimali evrensel 
veya evrensele yakın kurum, alışkan­
lık, adet vs. ye dayalı pek çok atasözü 
için kabul edilebilirse de yayılmanın 
rolü de bütünüyle gözardı edilmeme­
lidir. Pekçok durumda dikkatli dilbilim

Millî Folklor 7



tahlilleri konuya açıklık getirir. Şöy- 
laki, iyi bilinen «Ora est labora» atar- 
sözü eski Lâtin dönemine gidemez. 
Çünkü «orare» fiili, dinî düşünce ile 
kullanıldığında böyle yalın olarak kul­
lanılmaz, birisine birşey için yalvar­
mada, istemekte, dua etmekte bir nes­
neyi, bir vasıtayı gerekli kılar. Atasö­
zünde olduğu gibi yalın kullanılışı, 
İmparatorluğun hristiyanlaşmasmdan 
önceye gitmemektedir. Gerçekte bu ata 
sözü, Bedenictine râhipleri arasında 
doğmuştur. Bu örnek folklorcunun, 
dilbilime ne kadar ihtiyacı olduğunu 
gösterir. Folklor araştırıcılarının büyük 
bir kısmının ve en başarılı olanlarının 
hem klâsik hem modem dilciler arasın­
dan çıkmalan raslantı değildir.

Daha karmaşık bir problemi, ol­
dukça sade folklor malzemelerinin ev­
rensel biçimde ortaya çıkışları temsil 
etmektedir; şöyleki; oyunlar, danslar ri- 
tüeller, inançlar, kurumlar v.b... Güç­
lere inanç gibi (dinin ana kaynağı), 
ölüm korkusu, zıdlık (nefret) ritüelle- 
ri, kan davası, bir batında birden faz­
la doğumlara karşı duyulan korku ve 
hayranlık gibi. Bu konuda kabul edi­
lebilir üç farklı açıklama vardır:

1. Bu türlü malzeme, insan türü­
nün dar, sınırlı bir alanda yaşadığı dö­
nemden insanlığın ortak mirası olarak 
nesilden nesile nakledilmiş ve insanla­
rın yeryüzüne yayılmasıyla beraber 
her tarafa yayılmıştır.

2. Bütün insanlığın ortak psikolo­
jik yapısına bağlı olarak sonradan ve 
birbirinden müstakil olarak yaratılmış 
olabilir.

3. Uzak veya yakın bir dönemde 
belirli bir yayılma merkezinden her 
tarafa yayılmıştır.

İkinci açıklama, Alman antropolog 
Adolf Bastian tarafından ileri sürül­
müştür. Üçüncü ise G. Elliot Smith, 
W.H.R. Rivers, F. Graebner ve diğerle­
ri gilbi çok tanınmış antropologlar ta­
rafından benimsenmektedir. îlk açık­
lama çok az tarafdar bulmuştur. Çün­
kü, insanın başlangıcı olarak kabul 
edilen (apes) maymunlar dönemi hak­

kında yeterli bilgi sahibi olmadığımız 
için iddia tasvip görmemiştir. Bununla 
beraber, bu üç açıklamadan hiçbiri bir 
başlangıç tesbit edemediği gibi eldeki 
verileri açıklayabilecek durumda de­
ğildir.

Bunun için bu sorunun cevabı zo­
runlu olarak malzemenin tabiatına 
bağlıdır. Ay ilmi olarak nitelendirilen, 
ayın safhaları ile ilgili inanç ve uygu­
lamalar (yeni ayın belirmesi, ay tutul­
ması, v.s.) ilk çağlardan beri geceleri 
yıldızların insanın dikkatini çektiği fa- 
raziyesine bağlı olarak açıklanabilmek- 
tedir.

Terazinin diğer tarafında bazılan 
nın 10.000 hatta daha geriye gidebilen 
Mısır gibi büyük medeniyetlerden bi­
rinden veya diğerinden açıkça sağla­
nan malzemeler bulunmaktadır. Bitki­
lerin ve hayvanların ehlileştirilmesi ve 
bunlara bağlı bir yığın folklor malze­
mesi ile Mısır ve Mezopotamya dev ya­
yılma merkezleri görünümündedir.

Bazı kökleşmiş korkular, özellikle 
bir batında birden fazla doğum, alba- 
nizim gibi anormallik korkulan, par­
mak sakatlığı, kan kardeşliği gibi çok 
yaygın olduğu kesin olarak bilinen ku­
rumlar Bastian’m «Völgerdanke» isim­
li eseriyle açıklanabilmektedir. Ancak 
gene de konunun bütünü hâlâ çok bü­
yük değişim içinde olduğundan ve müf­
rit yayılmacılar tarafından savunulan 
doktriner teoriler reddedilmeden kesin 
sonuca ulaşmak mümkün olamamak­
tadır.

Aristo’nun «zoon politikon» ifadesi­
nin doğru tercümesine göre sürü ha­
linde yaşayan veya sosyal hayvan olan 
insanın ürettiği folklor malzemelerinin 
tamamını sosyal olgusu temsil etmek­
tedir. Folklor malzemeleri fertlerin de­
ğil sosyal grublann malıdır. Folklor, 
onu üreten ve besleyen sosyal grubun 
yok olmasıyla ölür. Eski Amerikan 
halklarının (Astekler, Mayalar gibi) 
folkloru da dilleri ve kültürleri gibi 
ölmüştür. İrlanda folklor hâzinelerinin 
büyük bir kısmı telâfi edilemez biçimde 
Cronrvvell’in barbarlarınca yok edilme­
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ğe terkedilmiştir. (Daniel Corkery, 
The Hidden Ireland, Dublin 1925) ve 
XIX. yüzyıl misyonerlerinin düşüncesiz 
(yanlış) çabaları Güney denizlerinde 
benzer etkiler yapmıştır. Ingiliz folk­
loru, Iskoç ve İrlanda folkloruna göre 
daha fakirdir, çünkü sanayi devrim' 
nüfusun tamamının yer değiştirmesine 
sebeb olmuş, topraklarını bırakan köy­
lüler büyük yerleşim merkezlerine ta­
şınmışlardır. Sosyal grubların ortadan 
kaldırılması geleneklerinin yok olması 
sonucunu doğurmuştur.

Aynı olgu geçen asırda kıta Avru- 
pasmda büyüyen sanayileşme gelenek­
sel ilmin kaybolmasına sebeb olmuş­
tur. Bu birikimin kayboluşunu farke- 
den geçmiş zaman dostlan, çok geç ol­
madan bu gelenekleri derleme çabası 
göstermişlerdir. Bu anlayış tarzı, Halk­
bilimin hızla gelişmesini sağlamış ve 
folklor Üniversite programlarında ve 
Avrupa tarih araştırmalannda önde 
gelen ilim dalı olmuştur. Bu gelişme 
doğal olarak bizi Halkbiliminin kalın 
çizgilerle tarihine ulaştırır.

Her ilim gibi folklor da malzeme­
nin derlenmesi ve sınıflandın İmasıyla 
başlamak zorundaydı, bu yapılınca da 
kendi varlığının şuuruna, ulaşılması 
kaçınılmazdı. Batı medeniyeti tarihin­
de bu iki kere gerçekleşmiştir, ilki 
Helenistik çağda, İskender’in ölümün­
den sonra iki veya üç nesil bilim ada­
mı, Yunan ve Yakın Doğu ilminin şâir 
ve tarihçilerinin aktardığı birikimden 
hareketle repertuarlarını sağlamışlar­
dır Bu ilim adamlarının amacı, baş­
ta Homer ve onun şiiri olmak üzere 
eski şairlerin imajlarını açıklamak ve 
tarih araştırmalarım aydınlatmak ve­
ya edebî kompozisyon için uygun ko­
nulan nazım şekline getirmek değil­
di, büyük ölçüde doğrudan doğruya 
bu malzemeden yararlanmaktı (E. Rofı- 
de, Der Griechische Roman und Seine 
Vorlaufer, 1. baskı 1867, 3. baskı 1914). 
Bu iş boşa harcanmış bir çaba değil­
dir. Çünkü bu çabalar sayesinde Ovid'- 
in «Metamarphoses»., Nice’nin «Part-

henius» ve «Antoninus Liberalis» gibi 
eserleriyle skolastik tarihi dönem ede­
biyat malzemelerinin büyük bir kısmı 
günümüze ulaşmıştır.

Helenistik mitolojide durum fark­
lıydı. İskender’in döneminde aydın sı­
nıflar geleneksel dinlerine inançlarını 
bütünüyle yitirmişler ve çeşitli felsefî 
sistemlere iltica etmişlerdi. Bu hal, ge­
leneksel dinlerin ve mitlerin anlattığı 
tannlann nasıl ortaya çıktığı sorusunu 
cevapsız bıraktı. Bugün de hâlâ bir öl­
çüde hayatiyetini sürdüren tannlann 
varlığını açıklayan iki teori ileri sü­
rüldü.

1. Euhemerist teori, adını bu an­
layışın yaratıcısı kabul edilen Euhe- 
merus’dan aldı. Bu anlayış M.Ö. 300’- 
ler civarında gelişti. Gerçekte, Euhe- 
merus’dan önce euhemeristler vardı, 
Tannlarda, ölen krallarının nitelikleri­
ni, mitlerde ise tarihî olayların değiş­
miş, bozulmuş kalıntılannı buluyor­
lardı.

2. Alegorik metod ise, ilâhi ve di­
ğer olgulan tannlarda kişilertirmiştir. 
Hera, havayı, Hephaistos-Vulcan, ate­
şi, Poseidon suyu temsil eder. Bu teo­
rinin ilk savunuculan şair Epichar- 
mus (M.Ö. 6.) Rhegium’lu Theagenus 
(M.Ö. 5.) Bu metod Eflâtun tarafın­
dan küçümsenmiş ve eleştirilmiştir an­
cak gene de günümüze kadar devam 
etmiştir. Bu teori F. Bacon tarafından 
«The Wisdom of the Ancient» adlı de­
nemesinde uygulanmış ve Max Müller 
tarafından tadil edilmiştir. Eusebius of 
Cesarea alegorik ekolü yalanlarken 
mitlerin, insanın ahlâki fikirlerden mab 
inim olduğu ve hayvan gibi yaşadığı 
vahşi döneme ait oldüklanna dikkat 
çekti. Yunanlılar atalarının mirasından 
vazgeçmek istemedikleri için bu hikâ­
yelerdeki vahşilik izlerini silerek ye­
niden yorumlamışlardıı. Eusebius, bu 
tesbiti tek başına yapmamış, büyük bir 
ihtimalle Epikür ekolünün Helen fel­
sefecilerinden yararlanmıştır.

Orta çağ ve hatta Rönesans dö­
nemlerinde euhemerist ve alegorik
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ekoller hâkimiyetlerini mutlak şekilde 
sürdürmüşlerdir. Ancak 18. yüzyıl baş­
larında Eusebius tarafından taslağı ha. 
zırlanan yaklaşım tarzı Kanadalı bir 
Fransız misyoneri «Moeurs des Sauva- 
ges Americains Comparees aux moeurs 
des Premiers Temps, Paris 1724» adlı 
eserin de yazan olan Cizvit papazı Jo- 
seph-François La Fitau (1681-1746) ta­
rafından yeniden keşfedilmiştir. Bu ki­
tapta bir tarafta Kanadalı yerlilerin 
diğer taraf da Homer’in Yunanlılannın 
ve Musa’nın musevilerinin âdet, tavır 
ve dini törenleri arasındaki çarpıcı ben­
zerlikler gösterilmiştir Aynı deliller­
den hareketle Volter de «Essai sur les 
mosurs’ün girişinde, Fontenelle’in «Es- 
sr.y de L’origine des Fables’nda, ve 
Charles des Brossese (1709-1777) bu 
konuyu devam ettirmişlerdir. İlmi mi­
tolojinin kurucusu Iskoç edebiyatçı ve 
ilm adamı Andrew Lang’ın temel kay­
nağı ve ilhamı «Des Brosses»dur. A. 
Lang, XVIII. yy öncülerinden farklı ola- 
rk Helen ve Lâtin mitlerini vahşi dö­
nem yamyamlıklarıyla açıklayıp açık­
lamamak konusunda büyük görüş ça­
tışmaları içinde bulunan itirazlardan 
kurtulamamış etnolojik malzemeye 
özellikle eğilmedi. Bu arada halk bili­
mi oluştu. Bu ilim dalında çalışmalar, 
ilim adamları, edebiyatçılar ve zeki 
amatörler tarafından folklor malzeme­
lerinin derlenmesiyle başladı: Ingilte­
re’de Bishop Percy ve Sir Walter Sott, 
Danimarka’da Svend Gı~untvig, Alman­
ya’da Grimm kardeşler, İtalya’da Gi- 
ambattista Fransa’da Charles Perrault. 
Laf itan ve takipçilerinin antropolojik 
verileri mukayese amacıyla kullandığı 
gibi Alman Mennonite Wilhelm Mann- 
hardt bu derlenmiş malzemeleri ilk de­
fa kullandı. Ingiltere’de bu çalışmayı 
sürdüren bu çağın öncü tarihi folklor- 
culanndan Iskoç Sir James Frazer’d :-. 
Frazer, yalnız parlak klâsik dilci ve 
Pausanias, Apollodorus ve Ovid uzman 
tefsircisi değildi aynı zamanda İnsanî 
kurumlarla ilgili çalışmalannda görül­
düğü üzere mükemmel ilme sahip uz­
man hukukçuydu. Khron’un tarihi-

coğrafî metodu folklor malzemelerinin 
yayılışını izlemekte nasıl elzem ise, 
Mannhardt ve Frazer’in mukayeseli 
metodu da kaynak araştırmaları için 
en uygun metoddur.

Folklorun psikolojik alanı oldukça 
fazla ihmâl edilmiştir. Bu alan, Freud’- 
un duyulmamış hayalleri, maskara- 
lıklan ve sür-realistlerin temsil ettiği 
sahte ilmi ile daha başta, gözden düş­
me talihsizliğine uğramıştır. Onların 
saçmalıkları ve saptırmaları sebebiyle 
yaratılan bu olumsuz peşin hükümlü­
lük, bizim folklorun pekçok olgu ve 
faktörünün altında yatan psikolojik sü­
recin önemini görmemizi engelleme­
melidir. Bizim ilmimizin asıl temelini 
tesis etmiş gibi görünen halk-hafızası 
için özellikle doğrudur, aynı zamanda 
psikolojik araştırmanın aydınlattığı ba 
zı geleneksel hikâye ve olgular ara­
sındaki hayret verici uyum için de ge- 
çerlidir. (Alfred Lehmann, Abergulaube 
und Zauberei, D. Fetensen Stutgard 
1925). Folklorun bu dalı hâlâ çocukluk 
dönemindedir ve klâsik psikoloji ile 
tarihî folklorun daha yakın işbirliğine 
acilen ihtiyaç vardır.
GENEL KAYNAKLAR :
A.H. Krappe, The Science of Folklore, 

London 1930.
Tarihi coğrafi metod için.: K. Krohn, 

Die folkloristiche Arbeitsmethode. 
Oslo 1926;

Mukayeseli metod için: W. Mannhardt, 
Wald-und Feldkulte, I. baskı 1875- 
77; 2. baskı 1904-1905; Mythologische 
Forschungen (1884); Sir James G. 
Frazer, The Golden Bough, 4. bas­
kı 1935; Psyche’s Task (1913); The 
Beliefin Immortality and' the wors- 
hip of the Death (1913-24); The 
Worship of Nature (1920); Myths 
of the origin of Fire (1930); Gar- 
nened Sheaves (1931); The Fear of 
the Deadin Primitive Religion 
(1933-36); Aftermath (1936); On the 
history of classical mythology; O. 
Gruppe, Geschiehte der klassischen 
Mythologie ıınd Religlonsgeschich- 
te (1921).

10 Millî Folklor


