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The truth of Myth

Vérité du Mythe

Raffaele PETTAZZONI
Cev: M. Mete TASLIOVA*

Mite yonelik diistincelerden birinci-
si, mite kars1 bakis agisinin, dogrunun
tagiyicisi olarak edebi/tarihi gercegi veya
mecazi/sembolik dogrular1 tagimasina
yoneliktir. Bir¢ok insan toplulugu, gele-
neksel hikaye anlatma bi¢imini, en az
iki kategoriye ayirir: Birincisi, gercek
olan ve giinlik hayatta tekrarlandigina
inanilan hikayeleri icerir (mitler, efsane-
ler). Ikincisi, kurgusal hikayelerdir
(halk hikayeleri). Fakat bu oldukca dur-
gun ve belirli bir tanimdir. Simdiye ka-
dar mitlerin bir noktada dogru olabilece-
gine inamildig1 gibi, daha sonra bu di-
stince boyle olmamistir. Dogru olduguna
artik inanilmayan bir mit, sona erer mi?
Mitin ciddi bir tanimini yapmak icin
inanmak gerekli bir kriter midir? Meca-
zi veya sembolik olsa bile, gercegin iki
tiirli modeli var madir? Mitleri, diizenli
dinlerin parcasi oldugu seklinde genis-
letmek genellikle dogru goriilmez. Baz
yerli gruplarin inandig1 ya da bir sekilde
dogru oldugunu sandiklar: bir mite, bir
analizci inanmaz. Biz analizciler, boyle
akil yiritmelerle din veya bilime sahip
olurken, diger milletlerin mitleri olus-
mustur. Buradaki yanlis, biz analizcile-
rin de dogruluguna inanip inanmadigi-
miz mitlerimizin olmasidir. Mitlerin dog-
ruluk degeri hakkindaki tartigmal soru,

Roma Universitesi'nde Dinler Tarihi
profesorii olan Raffaele Pettazzoni
(1883-1959) tarafindan ele alinmistir.
Din Tarihi ya da Mukayeseli Din alanin-
daki bilim adamlari, kendilerini, Judeo-
Christian gelenegi ya da buyik dinya
dinleri olan Islam ve Budizm’le siirla-
mazlar. Onlar, daha ¢ok, dini davranis-
lar ve yaygin inaniglar ile ilgilenirler.
Profesor Pettazzoni, Afrika, Asya ve
ozellikle Kuzey Amerika yerlileri arasin-
da bircok insandan topladig: bilgiyi ele
alir. Pettazzoni, mit konulu bagka bir ¢a-
hismasi olan “Myths of Beginings and
Creation-Myths” (Leiden 1954, s. 24-36)
isimli makalesinde, dinler tarihi tizerin-
de durur. Mitlerin dogruluk degeri hak-
kinda ayrica su yazilara bakilabilir; Gi-
useppe Cocchiara, “Il Mito Come Storia
Vera”, Revista d’etnografia 4 (1950), 76-
86; Stephen J. Reno, “Myth in Profile”,
Temenos 9 (1973), 38-541.

Mit, kelimenin genel kabul goéren
sekliyle, hayali diinyaya aittir ki, o hem
ondan ayr1 hem de diinya gergeginin
kargisindadir. Mitteki Tanrilarin 6zellik-
leri, bizim i¢in, inanamayacagimiz bir
yapida olup, efsanevidir. Mit tartigmala-
r1, antik putperestlik doneminde, The-
agenes ve Xenophanes gibi M. O. 6. yiiz-
yilda yagsamig ve halihazirda ideal Tanr:

* Bu ceviri; Raffaele Pettazzoninin “The Truth of Myth” baghkl, Sacred Narrative —Readings in the Theory
of Myth— (Ed. Alan Dundes), University of California Press, Berkeley-Los Angeles-London, 1984, s. 98-109,

makalesinden yapilmigtir.

#+H, U. Edebiyat Fak. TDE. Tiirk Halkbilimi Anabilim Dali Aras. Gor.
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ile Homeric Tanrilarin zithginin anthro-
pomorphismini kuran ilk Yunanlh disi-
niirlere kadar gitmektedir. Fakat mit,
Homer'den daha eskidir ve Tanrilara
inanilan bir diinyaya aittir. Mitteki bu
inan¢, Homer'de g6z ard: edilen mitlerin
bu dini gergekligi, ilkel mitolojilerde tam
tersine oldukc¢a canhidir ve yerliler tara-
findan saglanan bir¢ok sarih belgelerin
tanmikliginda mitler tarafindan ispat edil-
migtir.

Caddo dilinin Kuzey Amerika’daki
bir kabilesi olan Pawnee’ler, “yanlis hi-
kayeler’den “dogru hikayeleri” ayirirlar
ve dinyanin baslangiciyla ilgili olan ilk
parcalar1 “dogru” hikayelerin icinde ka-
bul ederler. Burada bulunan kutsal var-
lik olan aktérler; dogatistii, cennetlik ya
da cehennemliktir. Sonra, miitevazi bir
dogum ile insanlarin kurtaricisi olan,
onlar aglik ve felaketlere maruz birakan
canavardan kurtaran, soylu ve faydal
isler yapan ulusal kahramanin mucizevi
seyahatleriyle ilgili olan anlatimlar ge-
lir. Bunu takiben, sihirbazlik-hekimlik
diinyasiyla ilgili ve insaniistii giiclere sa-
hip buytcilugu anlatan hikayeler ile sa-
man yaratmalarinin nasil yapilandigim
aciklayan anlatilar gelir. “Yanhs” hika-
yeler, bozkir kurdu (Dorsey 1906) Coyo-
te’nin istismari ve 6gretici seyahatlerden
farklh olanlardir. Boylece, “dogru” hika-
yelerde kutsal ve dogatstiu konularla il-
gilenirken, diger yandan “yanlis” olan-
larda din dis1 konular ele alinir. Baz1 Ku-
zey Amerikan mitolojilerinde Coyote, el-
le gekilen kizaktaki uzmanligi ve hile-
karhigiyla son derece popiilerdir (Linder-
man 1931).

Bu meyanda, ¢ok anlamli olan,
Pawnee ve Caddo’ya benzer sekilde anla-
tilan Wichita’dan bir hikaye vardir. Bu,
cok iyi bilinen hikayeler Coyote ve raki-
bi arasindaki cekigmeleri anlatir (Dor-
sey 1904). Bu ¢ekismeler/yarigmalar, ge-
celeyin ategin yaninda oturarak, kargi-
Likli hikayeler anlatmak suretiyle olur.
Belirli bir noktada, Coyote’nin rakibi

yorgunluk belirtileri géstermeye baslar
ve bildikleri sinirsizmig gibi tereddiit et-
meksizin ya da ara vermeksizin devam
ederken, Coyote'nin anlattiklarina karsi
yeni hikayeler bulmakta zamanla yavas-
lar. Sonunda yenildigi i¢in kendi kendi-
ne doviiniir ve 6lir. Coyote kazanir ¢iin-
ki, Coyote’nin hikayeleri “yanlig/uydu-
rulmus” yapidadir ve cogu belirsizdir.
Soylenen, adi gegen rakiplerinin cogu
“dogru” olan olaylar1 anlatanlardir ve
bunlar fazladir. Burada goériinen Coyo-
te’nin hikayeleri, aligildig: tizere, soziin-
de durmamak, kadinlara tecaviiz etmek
gibi konular icerir. Muhtemelen hayali
seyahatlerinin hikayeleri olarak da go-
rilebilir. Gergek olan bicimleri istedigi-
miz kadar genisletmek kolay olacaktir.
Wichita’larin bizzat kendilerinde, diin-
yanmin baglangi¢ tarihi ve baslangig ile
birlikte yeterli bulunan “eski” hikayeler,
“yeni” olanlardan, cagimizin davranis
seklini gosteren ve onlar i¢in “dogru hi-
kayeler” olarak adlandirilan ilk bigim-
lerdir?. Benzer bir gekilde, Oglala Dako-
ta Kuzey Amerika’da Bati Sioux ailesi-
nin bir kabilesini, “kabile hikayeleri”
olarak ayirir. Bu hikayeler, gercekten
vuku bulan tarihi olaylar, “dogru ve eg-
lenceli hikayeler” olarak diigiiniilen ve
gercek degeri olmayan saf buluslar, Tkto-
mi'nin biitiin seyahatlerinde oldugu gibi
Coyote’ye benzeyen bir bi¢cimidir® (Beck-
with 1930). Benzer bir sekilde Iroquois
olan Cherokee, kutsal mitler (diinyanin
baslangici, cennetlik bedenlerin yaratil-
masi, 6limiin kaynagi) ve din dis1 hika-
yeler arasindaki ayriliklari komiklik,
hayvanlarin anatomik ve fizyolojik 6zel-
likleri ile agiklar (Mooney 1900).

Ayrica, Avustralya’da, kuzeybati sa-
hilinde Lagranga Bay kabilesi Karadje-
ri'ler arasinda, mitolojik ¢agda iizerinde
durulan kutsal hikayeler ve o6zellikle
baslangiclar: boyunca yeni oldugu disi-
niilen kozmogonik icerikli olanlar “dog-
ru” olarak bilinir/distinilir (Piddington
1932). Afrika’da Herero’lar arasinda, ka-
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bileyi bélen farkli gruplarin baglangicin-
da anlatilan hikayelerin, tarihi olarak
dogru olabilecegi disgtinilir ve bunlar
sonug olarak, gercekte hicbir temeli bu-
lunmayan veya komik hikayelerden az
yva da ¢ok ayrilirlar (Viehe 1902). Togo-
land zencileri, baslangic hikayelerine
“tamamen ger¢ek” olarak inanirlar (Car-
dinall 1931). Haussa’lar, benzer bir ge-
kilde destanlar1 ya da tarihi anlatmalari
ve hayali insan ya da alelade hayvanla-
ra ait hikayeleri ayirirlar (Meek 1925).
Mitler, mevcut olan evrensel, dinsel
ve ustiin insan olusumlarim anlatan hi-
kayelerin kesin bir gekilde baslangicidir.
Ayrica, “dogru” olan hikayeleri, bu hika-
yelerin sahibi olan ve anlatanlarin “yan-
lis” hikayelerden acik bir sekilde ayirdi-
g1 goriiyoruz; farklilik 6nemli olmaya-
cak derecede muhtevaya dontiktir. Fa-
kat, mitin dogal olan etkileri, géze ¢ar-
pan harici isaretlerle de kedini goster-
mektedir. Esasen, Pawnee ve Wichita
arasindaki Samanlarin birlesmelerini
iceren baglangi¢ hikayeleri, yanls hika-
yelerde olmayan bir toéren ve gelecek
arasindaki siire boyunca belirli-kesin
kutsal seremoniler seklinde ezberlenir?
Bunun yani sira, yanligin ziddi olan ger-
cek hikayeler, kiiciik bir toplulugun hu-
zurunda ve geceleyin anlatilan cennetlik
insanlar, Cherokee hikayelerinin yarati-
cilar1 arasinda genel bir 6zellik degildir
(Mooney 1900). Uto-Aztek ailesinin bir
dilini konusan, Kaliforniya ile New Me-
xico bolgesinde yasayan Pima’lar arasin-
da mitler, kadinlarin oldugu yerde anla-
tilmazdi. Diinyanin var olusu, Pima’la-
rin ortaya ¢ikisi, bunlarin; cinlerle, sey-
tanlarla ve vahsi hayvanlarla miicadele-
lerini pes pese dort gecede anlatan mit-
leri sadece birka¢ uzman bilir® (Russell
1908). Sonug olarak, tam olmayan yanls
veya eksik hikayeler, her zaman ve her
yerde nesilden nesile farkli olmayan bir
sekilde ezberletilirken, “dogru” hikaye-
ler i¢in gecerli olmayan bu durum kigin
ve sonbaharda, istisna olarak da yaz

mevsiminde® ve giiniin herhangi bir sa-
atinde degil, genellikle aksam ve gece
vakitlerinde anlatilir”.

Mitin sadece bir kurgu olmadig:
boylece agikardir, mitler fabl degildir,
“dogru hikayeler” bir tarihtir fakat, yan-
his olanlar da bunun tersidir. Hekimlik
ve tedavi edici giiclerle olan igbirligi,
ayinlerin baslangici, dua, yerlesme ve
avlanma istegi, hayvan ve bitki tirleri,
hayat ve 6lim, diinyanin ve insanin ko-
keni, nesnelerin baglangicina ait olan et-
kili olaylarin hikayelerini igceren muhte-
valar1 yoniinden gercektirler. Toplumun
mevcut yapisina bagh bulunan, baglan-
gic1 ve temeli su andaki hayatimiza bag-
I1 olan biitiin bu olaylarin tarihi, gint-
miiz zamanindan cok uzaktir. Mitte, sa-
sirtict bir gekilde seyahatlerdeki rolleri
oynayan kutsal veya diger insaniistii
varliklar, siiphelenilmeyen gercekliktir;
¢iinkii mit, bir baglangigtir.

Mit sadece kutsal oldugu icin degil,
aym1 zamanda, muhtevasindaki somut
dini kuvvetler sebebiyle dogru bir tarih-
tir. Baslangic mitlerinin ezberlenmesi,
kendisi de inan¢ oldugundan, hayatin
gelismesi ve korunmasi i¢in inanca do-
nik kutlamalarin sonuna katki saglar.
Mitik ¢ag hikayelerinin baslangi¢ sere-
monileri siiresince, ¢esitli Avustralya
topluluklar: arasinda anlatilanlar, birey-
sel klanlarin ilk 6nderleri olan Totemik
atalarinin sonsuz seyahatleridir. Ciinki
bunlar, hayati1 sirdirmekten bagka, ka-
bile geleneklerinin kuvvetlendirilmesini
ve farkl Totemik tiirlerin artmasim sag-
lar. Dinyanin yaratiligini anlatmak,
diinyanin korunmasina yardim eder; in-
sanin, toplumun ya da kabile grubunun
mensgeinin anlatilmasi, insan tirinin
korunmasina yardimer olur. Samanistik
uygulamalar ve ayinlerin olugumunun
ezberlenmesi, etkisi ve siiresini temin
etmek icin bir giice sahiptir. Boylece, an-
tik Mezopotamya’da “yaratilig destani”ni1
Akitu ya da yeni yil térenlerinde ezberle-
mek, yaratici hareketin tekrarlanmasi
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gibiydi; diinya tekrar yaratilmig gibi, ye-
ni yil ile yeni bir yaratig hareketi tara-
findan baglatilan yeni bir zaman halkasi
olarak en iyi sekilde baglatildi®.

Mitler dogru hikayelerdir; mitlerin
dogrulugunun ne mantiksal bir kaynagi,
ne de bir tarihsel siralamasi vardir. Da-
ha ¢ok, biiyiiye dayali diizenlemeler ol-
mak iizere, biitiin dinlerin iistiindedir.
Inancin bitimi icin mitin etkisi, diinya ve
hayatin korunmasi, eski manida mitos-
larin giicii, fa-bula’nin bir “efsanevi” an-
latim olarak degil de, gizli ve hazir bir
gli¢ olarak fa-tum’un® giiciinii daha ko-
kensel gosterdigi icin benzerdir. “Oyle ol-
dugu ve bu nedenle Gyle oldugu” seklin-
deki ifade, Eskimo’larin Netsilik kabile-
sinde biiyi gerceginin kuvvetli bir gekil-
de anlatildig1 ve séyleyenlerin sahip ol-
dugu yapma giiciinii gésteren bir ciim-
leydi. “Hem gercek tarihlere hem de bii-
tin dini distncelerin kaynagi” olan Net-
silik anlatmalarina, 6zellikle atifta bulu-
nuyordu (Rasmussen 1931).

Mitin bu “arindirma” giicii, anlati-
minda iligkili oldugu uygulamalarda da
yansitilir. Arizona’nin giineydogu Yava-
pai’leri arasinda, 6len Tanri’min hikaye-
sini dinleyen hi¢ kimse hastaliga yaka-
lanmal!® riskini takip etmedi. Anlatici,
hikayesini bitirdigi zaman her bir dinle-
yici, rahatsizligindan kurtulabilecegine
inanarak rahatlamak amaciyla kendisi-
ni sarsacak ve sikacakt1 (Gifford 1932).
Bati ve kuzeybat1 Yavapai’leri arasinda,
en yasgh kisi, geceleyin, hikaye anlatma-
y1 bitirdigi zaman, kendisini dinleyen
geng erkeklere ve kizlara; “simdi kalkin
ve safak sokmeden 6nce yiizlerinizi yika-
mak i¢in nehire kosun, ¢iinki bu ‘buyiik
hikaye’dir, bunu yapmazsaniz kusurlu
olacaksiniz” diyor (Gifford 1933). Benzer
bir gekilde, Cherokee’ler arasinda, her-
hangi biri, geceleyin Kanati ve Selu mit-
lerini anlattigr zaman, biitiin agiklama
ve yorumlariyla, hububat ve oyunun ko-
kenini (kutsal bir efsane “gercek hika-
ye”) anlattig1 zaman, dinleyenlere, safak

sokmeden evvel bir seyler yemeksizin,
“6nce suya gidin ve biiyiici suyun kena-
rinda ayinle mesgul olurken siz banyo
yapin” (Mooney 1888) (Pettazzoni 1953)
diyor. Ya da benzer bir anlaticiya (Mo-
oney 1900) gore, geceleyin, hikayelerden
sonra,

Biitiin topluluk, papaz kenarda ez-
berden dualar okurken, yedi kez suya
dalip, ytikselen giinese kars1 su yuziine
dogru camurlu sudan ciktiktan sonra,
papaz elindeki kemik digli tarag ile ¢ip-
lak derisini kagir, cocuklar veya dinleyi-
ciler, akan nehire dogru giderler.

Bu sarsma, yikanma hareketleri,
dinlerken gerilmisg olan insanlar1 zararh
etkilerden kurtarmak icin yapilan iglem-
lerdir. Diger bir degisle, bu mesguliyet
stiresince rahatsiz edilenler Yavapai'ler
arasinda Tanrimin 6limi gibi ugursuz
olaylar, dinleyicinin 6liimiine neden olan
duygusal bir giiciin olabilecegini akla ge-
tirir.

Kurtulug, anlatimin sonunda sik
sik kullanilan baglica ustldir. Thon-
ga’lar arasinda, bir Bantu anlaticisi, hi-
kayesinin sonunda insan irkinin atasi
olarak ilk kadin ve ilk erkek olan Gwam-
be ve Dzabana i¢in, “Gwambe ve Dzaba-
na’ya git, uzaklas” (Junod 1927) gibi bir
ifadeyle hitap eder. Berberler arasinda
da, kabileden kabileye gore anlatimin
baslangig ve bitim ustlleri degigir. Fakat
genellikle, sozli olarak, dogatistii bir gii-
ce sahip olanlarin (“Tanr1 digsmanlarimi-
za kotlyu, bize iyiligi verebilir”) deme-
siyle; sonu¢ kisminda da, cakal ya da
bagka bir kisim hayvan karakterlere ko-
tu etkileri gecirmek icin apotropik anla-
ma sahip olan bir ustlle biter!.

Kurtulusu saglamak ic¢in tasarla-
nan benzer bir prensiple; yikanmak, so-
yunmak, kan cekilmesi, yanmak, kus-
mak ve tikiirmek gibi hareketlerle gii-
nah itirafi yonetilir. Biitiin bunlarla, gi-
nahkér, giinahi yerine koymayi, kendin-
den atmay1 ya da arkasindan sarsarak
cikarmay1 amaclar ve boylece giinahini
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itiraf eder. Glinah1 kelimelere yerlestir-
mekle, giinah1 aklina gelir ve ¢ok edebi
bir anlamla onu ifade ederek kendinden
uzaklagtirir'?2, Ayni1 prensiple de sik sik
viicut organlarinin etkisi ve hayallerin
baskis1 altinda kaldig1 riyadan da kur-
tulur. Eskilere gore bu kacis, ozellikle
deniz suyunda temizlenmek!?, biiyiileyi-
ci Kirke'lerin Argonautica of Apollonios
of Rhodes (1v, 663), 670)'* deki gibi yarar-
liydi. Ayrica bagka bir faydali siireg,
Chrysothemis (El. 424, foll., cf. 644, fol)
ile ilgili olan Klytaimestra’nin riiyasinin
Sophokles’in Electra’sinda bildirdigi gibi
acik havada ve giines 1s181nda riiyay: an-
latmakti's. Eskiler, giineste goriilen ri-
yalar1 anlatmanin bir kurutus toreni
olarak bilindigini soyliiyor. Canavarlarin
kalint1 halindeki stiphesinden ve riiyada
goriilen bir hayaletten ya da geceleyin
giinesi parcalayan ve kendi karanhk iil-
kesine geri donen hayaletten bir insam
kurtarmak i¢in hala ayni yontem kulla-
niliyor.

Avcilikla gecinen insanlar arasinda
hayvan hikayeleri ve av mitlerinin, av
partileri sirasinda soylenmesi sebepsiz
degildir. Bu sekilde Pawnee’ler arasinda
a¢ ve saldirgan bufalolardan halkini
kurtaran mitik bir kahramanin “dogru
hikayeleri” sefere ¢ikan avcilar tarafin-
dan ezberlenmektedir. Ciinki, ginlik
avlanmadaki basariy1 temin i¢in bir gi-
ce sahip oldugu, bu nedenle de insanla-
rin aklina yerlegtigi ve yiiksek sesle an-
latilan her gercegin mitte yakalandig:
soylenir (Dorsey 1906). Benzer bir sekil-
de, Hindistan’in merkezi dogu kisminda-
ki Chote Naqpur Kolarian’lari olan Kor-
wa’lar, avlanmaya gitmeden once, av gi-
rigimlerinin daha basarili olmasina kat-
kida bulunmasi i¢in birbirlerine av hika-
yeleri anlatmaya aligiktirlar (Russell
1916). Sibirya'nin cesitli topluluklar:
arasinda (Buriat’lar, Altay ve digerleri)
avcilar, hikayelerini halka agik mekan-
larda anlatmazlar. Cinki, soylendigi
kadariyla, hayvanlarin dogal koruyucu-

su olan agacin ruhu ile aveilar bagarisiz-
Iiga yol acan sebepleri unuturlar (Zele-
nin 1932). Fakat bu, anlaticilarin gercek
anlamim kagirdiklar: ikincil bir usa vur-
ma yontemidir. Bunlar aslinda hayvan-
lara doniik bir hipotezden sonra, o6zel
tirleri koruyan koruyucu ruhlar1 cek-
mek, cezbetmek i¢in soylenmis olmalidir
(Harva 1938).

Cogunlukla Sibirya ve Altay avcila-
rimin anlattiklari, esasinda héala, Giney
Afrika yerlilerinin mitlerindeki gibi,
hayvan hikayelerinden ibarettir. Yerlile-
rin kaya resimleri de bir¢cok hayvan fi-
girlerini ve av sahnelerini gosterir. Ayni
biytla prensip iginde mitlerin sunulma-
s1 olarak bu temsiller de gecerlidir; figiir-
ler, resmedilen bir seyin kaynagina yeni-
den inilmesini ilerletmek igin uygun
olan duygusal bir giicle olusturulur. O,
hayvanin ¢ogalmas: ya da esit bir sekil-
de av drininin itibaridir. Cizilen ya da
boyanan biiytinin kiiresi, figiiriin ¢evre-
si i¢cin soylenilen soz gibi ayn1 giice sa-
hiptir ve bir kiginin suretine malik olan
herhangi birisi, tiirlerin biitiin fertleri-
nin giiciine sahip olan, hayvan ya da bit-
ki tiirleri orijinli mitlerle iligkilidir!®.

Cogunlukla hayvan figiirleri ve av
sahnelerini gosteren neolitik, mezolitik,
paleolitik ve prehistorik dénem avcilari-
nin en eski kaya resimleri birbirine ol-
dukc¢a benzerdir. Bunlar, bizim i¢in gra-
fik sanatinin en eski abideleridir. Benzer
bir sekilde, hayvan hikayeleri (Zelenin
1932) Aesop fabllarindan avecr mitlerine
kadar, anlatim sekilleri yoniinden en es-
ki 6rnekler olarak gosterilir.

Fakat bu ilkel toplum hélen, dini
bir yapidaydi. Bunlar kesinlikle, Fra-
zer'in disindigi dinden onceki biyili
dénem gibi, biiytiden 6nceki dini dénem-
de degildi. Yaratici olusumun biiyik fi-
giirlerinin baslangici olan mitler; haya-
tin ve 6limiin, diinyanin ve insanhigin
yaraticilar olarak, disiindiigiim anlama
daha yakindir. Fakat, tistiin olug fikri,
onceki mitik diistincenin saf bir mantiki
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gorisii olarak, W. Schmidt’in 6nerdigi gi-
bi tamamen keyfi bir yapidir. Mit 6ncesi
devre, L. Levy-Bruhi’nin mantik 6ncesi
evresinden ne daha fazla, ne de daha az
soyut degildir. Diigiinen insan ayni za-
manda hem mantikla hem de mitle ilig-
kilidir. Andrew Lang’in disindigi gibi,
hi¢bir mit, saf diisincenin inanc1 degil-
dir. Biiyi gibi mit de halihazirda dinidir.
Ilkel insanlar arasinda yaratici iistiin
olus fikri anlam tagimamaktadir. Fakat,
baslangi¢ mitinin bir gsekli ve mitin ka-
rakterindeki yap1 gibi sihri ve dinidir!”.
Hayatin gercekligi oldugu i¢in, mit ol-
duk¢a giivenilirdir ve giivenilir oldugu
kadar da gercektir. Clinkii, kabile haya-
tinin 6zelligi ve diinyanin kurulusu, mit
olmadan devam edemeyecektir. Diger ta-
raftan, mit, baslangic “agiklamasi”nmin
yasayan bir gekli olarak, orijinal bir “ila-
hi 6ns6z” seklinde, bu diinya olmaksizin
devam edemez®®. Ayn1 zamanda “giiveni-
lir” olan mitte dinyanin olusumu cok
o6nemlidir. Bundan bagka, mit esasinda
varhigim sirdirebilir, fakat yagayan bir
mit artik dogru degildir. O artik “dogru”
bir hikayeye doniip sona ermistir.
Halihazirda ifade edildigi kadariy-
la, Coyotenin hikayeleri, Kuzey Ameri-
ka’nin ¢esitli topluluklar1 arasinda “ha-
tali” dir. Onun seriivenleriyle ilgili olan
anlatimlar iyi bir 6rnek olmasindan bag-
ka; hileleri, entrikalari, dolandiricilik ve
yalanlari, ahlaksizliklari, kur yapmalar:
ve sevigmeleri, her tirli kabaliklar, ki-
birlilikleri icermesiyle, baslangi¢c mitle-
rinin tesiri olan dogru hikayelerdir. Fa-
kat, Coyote figiirii sadece bu degersiz ni-
teliklere sahip degildir; Coyote, sik sik
bir tiir hakim olarak ortaya ¢ikar. Bu ha-
kimiyetle insanhigin yardimcisi, kanun
koyucusu, sosyal kurumlarin kurucusu
ve hatta bazen de bir yaratic1 olarak go-
riniir. Bu goriinme, en istin varhigin
karsisinda ve ikincil olarak olusur!®.
Coyote’nin goriniigsiinin karigik ve
ters tabiati, bu bi¢imini yiikselten birle-
sik bir stirecle sonuclanir. Aslinda Coyo-

te, hayatlar1 her geyin Gtesinde avlan-
maya bagh olan ilkel diinya avcilarina
kadar iner; diger bir degisle Coyote bas-
langict1. Oteki Kuzey Amerika mitoloji-
lerinde oldugu gibi yiice olusun temeliy-
di. Fakat bu diinya gectigi zaman, hay-
vanlarin ya da bitki ve av oyunlarinin
efendisi olarak ytice olus da gecer (Ba-
umann 1938). Coyote, yerini baska bir
ytiice olusa biraktigl zaman, yaratici, Co-
yote’nin rakibi ve ac¢gézli diismani ola-
rak itibarsiz bir bicimde yasadi ve efsa-
neler, bundan boyle, yaratilig mitinin gii-
venilirligi karsisinda hatali oldugu i¢in
yeni yiice olugla kargilasti.

Mitlerin inanmilmaz bir hale déne-
cekleri, diger bir degisle “giivenilirlikle-
rini” kaybettikleri ve “yanlhs hikayeler”
durumuna déndiikleri bir giin gelecek.
Bu durum, diinyalarini ilk bulunduklar:
yikintilar tizerine kurduklarinda, donii-
gtimlerin yok oldugu zaman vuku bula-
cak. Bu esasinda ayriliklarin ve yeniden
birlesmelerin, ¢oziimstizliiklerin ve yeni-
den doguslarin, siirekli devam eden ha-
yat ve 6limiin siirmesi, tarihin nasil te-
kamiil ettiginin ifadesidir. I¢ bozulmanin
veya giicli dig kuvvetlerin tesiriyle diin-
ya dagildig1 zaman ve bir digeri onun y1-
kintilar1 tzerinde yiikseldigi vakit, bir
kiltir biciminin zayifladigi zaman veya
bagka bir kiltir tarafindan isgal edildi-
gi zaman, kurumsal yapinin organik ak-
rabalig1 bir bitigle sonuglanir. Dagitil-
mig, ayrilmig, parcalanmis olan biitiin
secilmiglerini kaybederler ve merkezi
kuvvetlere kars: bir faaliyet icine diiger-
ler. O zaman, mitler de karakterlerinin
ideolojisi olan gergek dini 6zelliklerin ve
yabanc1 yeni yapilarin arasindaki parca-
lar durumundadar.

Bu, bitin din dis1 anlatmalarin,
kutsal olmadig1 anlamina gelmez. Edebi
gorig acisindan belki de en ilging olani
baslangicindan din dig1 olmasiydi. Sade-
ce uydurmaya dayali kurgusal olanlar
kesinlikle “yanlis hikayeler”dir. Fakat
bunlarin yanm sira mit olmaktan oldukc¢a
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uzak olanlar da vardir. Soyle ki, “dogru
hikayeler”, “eglendirici hikayeler”® bas-
langigtaki gibi hayali (efsanevi) oldular.
Bunun gibi aym siirecte Coyote, yaratici-
nin diismanindan sonra, seytanin uzak
bir habercisi, “hala inkar eden ruh” sek-
linde maskara edilerek ve hileli bir sekil-
de dejenere edildi. Bir zamanlar ayinsel
bir icra olan drama tarzi, baska bir ede-
bi tiurd, dinyevi bir hale getiren aym
yoldu. Diger bir kisminda, resim sanati-
nin hiir oldugu tarih 6ncesi magaralarin
baslangicta mevcut olan sihri, zamanla,
kiigiik ¢ocuklar?! i¢in bir oyun sekline
dontigiir?.
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NOTLAR

! Dinler Tarihi iizerine makaleler, Raffaele
Pettazzoni tarafindan (Lieden 1954), s. 11-23, E. J.
Brill'in izniyle bastirildi. Makalede, aslinda “Verita
del mito” baslhigiyla Studi e materiali di storia delle
religioni 21 (1947-48), 104-126, yayimlanda.

2 Sayfa 20-22.

3 Iktomi’nin efsanevi dénemi (Iktomi Assinibo-
in’ler arasinda, Isginki Iowa’lar arasinda, Istinike
Ponca ve Omaha’lar arasinda). Ayrica bakimiz, J. R.
Walken, “The Sun Dance and Other Ceremonies of
the Oglala Division of the Teton Dakota”, Anthropo-
logical Papers of the American Museum of Natural
History, cilt 16, no 2, (New York 1917), 164.

4 Dorsey, The Pawnee, sayfa 13, 141 ve Dorsey,
Mythology of the Wichita, s. 16. Muzon Tinguian’lar
arasinda, (bakimz F. C. “Cole, Traditions of the Tin-
guian: A Study in Philiphine Folk-lore”, A¢ikhava
Miizesi Yayinlart, no 180 (Chicago 1915), s. 6. Biiyiu-
cii hikayeleri, Tanriya sunulan hayvanlarin kurban
edilmesi i¢in yapilan hazirhiklar anlatir.

5 Berberler arasinda hikayeleri anlatanlar
yash kadinlardir ve erkekler asla dinleyiciler ara-
sinda bulunmazlar. Bakiniz, B. Basset, Essai sur la
Litterature des Berberes, (Algeries 1920), s. 101.

6 Berberler arasinda hikayeler giinliik olma-
yip, yazin ve kisin anlatihir (Basset, Essai, s. 103).
Azizona Yavapai'leri arasinda mitler, kisin biiyiik
firtina tehlikesinden korunmak i¢in yaz mevsiminde
ve geceleyin anlatilir. Bu, sadece giineydogu Yava-
paileri arasinda yaygindir. Bakimz, E. W. Gifford,
“The South-Eastern Yavapai”, Kaliforniya Universi-
tesi Amerikan Arkeoloji ve Etnoloji Yayinlari, cilt 29,
no 3 (1932), 212. Tam tersine, batidaki ve kuzeydo-
gudaki Yavapai'ler arasinda mitler, geceleyin atesin
etrafinda, yagh erkekler tarafindan son bahar ve ki-
sin anlatilir, (Gifford, “North-eastern and Western
Yavapai Myths”, Journal of American Folklor 46
(1933), 347). Tinguian’lar arasinda mitik dénemin
Luzon hikayeleri genellikle yagmur olmayan do-
nemde soylenir, (Cole, Traditions of the Tinguian, s.
5).

7 Bukaua’lar (Yeni Gine'nin Papua’lar1) ara-
sinda hikayeler, tahil ve patates gibi iirtinlerin ol-
gunlastig1 sezon boyunca aksamleyin soylenir. Baki-
mz, Neuhauss, Deutsch Neu-Guinea, cilt 3, sayfa
479, aktaran Levy Bruhl, La Mythologie Pirimitive
(Paris 1935), s. 116. Kaliforniya’da sahil kenarinda
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yasayan Yuki'ler arasinda mitler, “gece hikayeleri”
olarak isimlendirilir. Ciinkii, giin boyunca denizin
kabarma riski olabilecegini hatirlatmak ve séyle-
mek icin “kis geceleri” anlatilir. Bakiniz, E. W. Gif-
ford, “Coast Yuki Myths”, Journal of American Folk-
lore (1937), s. 116. Kaliforniya Miwok’lar1 arasinda
mitler, yagislarin basladig: sezonda ve daima gecele-
ri, yash insanlar tarafindan soylenir. Bakimiz, C.
Merriam, The Dawn of the World (Cleveland 1910),
s. 15, aktaran Van Deursen, Der Heilbringer (Gro-
ningen 1931), s. 28-30. Giiney Bantu’lar1 olan Ton-
ga’lar arasinda hikayeler giindiiz degil geceleri anla-
tilir. Eger giindiiz anlatan olursa bu kisinin sag1 d6-
kiilecek ve kel olacaktir (bakinmiz, H. A. Junod, The
Life of a South African Tribe, 2. Baski, cilt 2 (Lond-
ra 1927), s. 211). Sibirya ve Altay’in avci insanlar:
arasinda hikayeler, av partisine ¢iktiklar1 dénemin
ilk gecesinde anlatilir. Yenisey Ostiaklar1 arasinda,
yazin hikayeler anlatmak yasaklanmigtir. Bu za-
manlar firtinalarin estigi dénemlerdir. Abhazya ve
Kafkasya'nmin diger insanlar1 arasinda ve gocebe
olan bazi Iran topluluklar arasinda, giindiiz hikaye
anlatmaya kars1 insanlar engellenmektedir. Baki-
nmiz, Zelenin, “Die religiose Funktion der Volksmarc-
hen”, Internationales Achiv fiir Ethnographie 31
(1910), 21. Ayn1 gelenekler ve yasaklar hem Akdeniz
tlkelerinde hem de Avrupa’min baska yerlerinde,
destanlar icin de gecerlidir: Hikaye anlatan Irlanda-
i kadin, giindiiz hikayelerini sdyleyemeyecektir.
Cunki kot bir sans getirdigine inanmaktadir. Ba-
kimiz, Bolte-Polivka, Anmerkungen zu den Kinder
und Hausmarchen der Briider Grumm, cilt 4, s. 5.

8 “Babilonia” Confessione die peccati, cilt 2,
(Bologna 1935), s. 91; benim makalemde de, “Der
babylonische Ritus des Akitu und das Gedicht der
Weltschopfung”, Eranos-Jahrbuch 19 (1951), 404-
30.

9 Kaliforniya’nin sahil Yukileri arasinda, hi-
kaye anlatirken, degigsmeyen bir diisiinceyi esraren-
giz bir formiil ile ortaya koymak ic¢in, kiicik degis-
meler olmaksizin her kelimeyi ezberden okuyup say-
mak gerekmektedir, (Gifford, in Journal of Ameri-
can Folklore, (1937), s. 116). Kaliforniya’nin Mi-
wok’lar1 arasinda mitler, kusaktan kusaga, eklene-
rek ya da ¢itkarimlar yapilarak insanlarin din tarihi-
ni yapar, (Merriam, The Dawn of the World, s. 15).
Sudan’in Haussa’lar arasinda, anlatic1 yeni hikaye
metinlerini anlatinca, dinleyiciler eksik ya da yanlg
olan kimi yerleri diizeltirler, (Meek, The Northern
Tribes of Nigeria, cilt 2, s. 153).

10 Giiney Kaliforniya'min ¢esitli topluluklar
arasinda mit, ortak Tanrinin ya da kahramanin 6li-
miidiir (ve yeniden dogmak); Luiseno, Diegueno,
Mohave ve digerleri. Bakiniz, Constance Goddord
Du Bois, The Religion of the Luiseno Indians, Kali-
forniya Universitesi Amerikan Arkeoloji ve Etnoloji
Yayinlart, cilt 8, no 3, (Berkeley 1908), 145; T. T. Wa-

terman, The Religious Practices of the Diegueno In-
dians, Kaliforniya Universitesi Amerikan Arkeoloji
ve Etnoloji Yayinlari, cilt 8, no 6, (Berkeley 1910), s.
338; A. L. Kroeber, “Two Myths of the Mission Indi-
ans of California”, Journal of American Folklore 19
(1906), 314; R. Pettozzoni, Miti e Leggende, cilt 3,
(Turin 1953), s. 201.

1 Basset, Essai, s. 104.

12 Bakiniz, Confessione dei peccati, cilt 1-3,
(Bologna 1929-36) ve cilt 1-2, (Paris 1931-32). Ayrica
bakini, “Confession of Sins: An Attempted General
Interpretation”, icinde Raffaele Pettazzoni, Essays
on the History of Religions, (Leiden 1954), s. 49.

13 Aeschylus Parsae, 201; Aristophanes Frogs,
1340.

4 Morocco'nun dogdugu zaman, onlarin kotii
riiyalardan uyanmasi, (E. Doutte, Magie et religion
dans L’Afrigue du Nord, (Paris 1909), s. 408). Dogu
Afrika Bantu’lar1 olan Akamba’larda, herhangi bir
kotu riiya goriiliirse, derinden etkilenilir, digsariya
vurularak ifade edilir: “Cirkin riiyam beni uzaklara
gotirir belki ve derinden etkiler”. Bakimiz, G.
Lindblom, The Akamba, (Uppsala 1919-20), s. 212.

% Euripides Iphigeneia in Taurus 43.

16 Panama’min Isthmus Cuna’lar arasinda, be-
lirli yaratik tiirlerinin kékenini anlamak i¢in bir for-
miil; bitkilerin kokenini bilmek ve iyilestirici hare-
ketin bagarisi i¢in gerekli miktarda ¢aba sarf etmek,
(Erl Nordenskisld, “La Conception de ’ame chez les
Indiens Cuna de L'Istheme de Panama”, Journal de
la Societe des Americanistes (1932), s. 6, 15, 24).

17 Bakiniz, “Myths of Beginning and Creation-
Myths” icinde Pettazzoni, Essays, s. 26-27.

18 Goethe’nin Faust'undan hareketle bir sah-
neden bahseder, bslim 1, baslangi¢, kendinden gec-
me.

¥ Kaliforniya’nin Maidu’lar (kuzey-dogu) ara-
s1i¢in bakimz, R. B. Dixon, Maidu Texts (1912), s. 4;
onun, “System and Sequence in Maidu Mythology”,
Journal of American Folklore 16, (1903), s. 32; R.
Dangel, “Der Schopferglaube der Nordcentralcalifor-
nier”, Stude e materiali di storia della religioni 3,
(1937), 31.

20 “Argomento di riso e di trastullo”, Giacomo
Leopardinin siirinden.

21 Kitabimin birinci boliimii, I Misteri, (Bolog-
na 1924).

22 Alice C. Fletcher ve Fr. La Plesche, The
Omaha Tribe, Amerikan Etnoloji Biirosunun Yermi
Yedinci Yillik Raporu, (Washington D. C. 1911, s.
197; P. H. Meyer, “Wunekau, oder Sonnenverehrung
in Neuguinea”, Anthropos (1932), s. 427, W. Kricke-
berg, “Das mittelamerikanische Ballspiel u. seine re-
ligiose Symbolik”, Paideuma 3, no 3-5 1948) 118.
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