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Masallar insan topluluklar i¢in kiiltiirel gen haritalar gibidir. Bu genetik haritanin kodlar1 hem sézlii
hem de yazili olarak kusaktan kusaga aktarilir. Buradan hareketle, makalede 6ncelikle yazili masal, yani
Ingilizcesiyle literary fairy tale olarak adlandirilan tiiriin Dogu ve Batr'daki gelisim siireci karsilagtirmali
ornekler verilerek incelenmistir. Ozellikle Bat1 masallarindaki yazil olarak kusaktan kusaga aktarilma siireci
kronolojik bicimde ele alinarak Grimm Kardeslerin bu zincirdeki yeri sorgulanmigtir. Grimm masallarimin
Fransiz masal gelenegi ve Perrault'nun masallariyla iligkisi yeniden giindeme getirilmistir. Ayrica, Grimm
Kardesglerin masal aragtirmalarinin miladi olarak goriiliip goriilemeyecegi ya da sahte folklor yani fakelore
uretip tiretmedikleri tartigilmistir. Bunun yani sira, Dogunun yazili masal gelenegi irdelenerek bu gelenegin
neden on dokuzuncu yiizyi1ldan sonra cilizlagtigi arastirilmigtir. Sonug olarak Grimm Kardeslerin sahte folklor
uretmekten ¢ok kendilerinden énceki masal yazma gelenegini takip ettikleri saptanmis ve Grimmlere bakigin
ne ¢ok alkiglayic1 ne de yerici olmasi gerektigi savunulmustur. Bunun yerine Grimm Kardeglere ve masalin
yazili bir tiir olarak evrimlesme siirecine uygulamali halkbilimi c¢ercevesinden bakilmasinin halkbiliminin
gelecegi agisindan daha saglikli olacag: iddia edilmigtir. Ayrica, Tiirkiye’de uzun siire masallarin yeniden
yazilmasi ya da farkl tiir ve bicimlerde iiretilmesi konusunun nasil ihmal edildigi dile getirilerek bu durumun
degistirilmesi gerektiginin alt1 ¢izilmigtir.
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ABSTRACT

Folk and fairy tales are like cultural gene maps for human communities. The codes of these genetic maps
are transmitted from one generation to the next both orally and in black and white. Setting off from this me-
taphor, this article studies the evaluation of literary fairy tales in Eastern and Western cultures comparatively.
It examines the process of transmission of literary fairy tale from one generation to another and questions the
place of “Brothers Grimm” in this chain. It brings to the fore the relationship of French fairy tale traditions and
the stories of Perrault. It also discusses whether the Brothers Grimm are a turning point in folk and fairy tale
research or whether they produced fakelore. Additionally, the literary fairy tale tradition of Eastern cultures
and its weakening after the 19' century are examined.

It is concluded that the Grimm Brothers did not actually create fakelore but rather followed the story
traditions both prior and contemporary to their time. Therefore, it stresses that there is no need to either app-
laud or criticize them. It is also concluded that the Grimm Brothers and the evaluation of folk and fairy tales
as products of written culture should be examined from the point of applied folklore sciences. In addition, the
issues of neglecting the need to rewrite Turkish fairy tale culture or reproduce the old stories in different ways
are highlighted. The need to care for these stories and the need to change the current neglecting situation are
underlined.
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Coktur masalin aynasi, hangisine bakacag- toplumsal cinsiyet rolleri gibi normatif

nuza iz karar verirsiniz. kurallar konusunda egitebilecek eglen-
Dev aynast da masalindir, deva aynast da, L. i .

devran aynast da.... celi bir oyuncak ve zengin bir arac olarak

gorulmistiir. Bu eglenceli arag, ozellikle

Avrupa kultiurinin yapilanma siirecin-

de 6nemli bir yere sahiptir. Bati’nin sos-

yal ve entelektiiel tarihi incelendiginde

masalin iki ana yolu izleyerek gelistigi

Masal, icinde barindirdig: kodlar
nedeniyle bir kiiltiirel gen haritas: gibi-
dir. Bu ozelligiyle cogu zaman arastir-
macilar, sanatgilar, medya ve politika-
cilar tarafindan insanlar1 erdem, ahlak,
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soylenebilir. Bunlardan biri halkin igin-
de “kaba saba ve naif” bir bicimde anlati-
larak yasayan “sozli” masal gelenegidir;
digeri de izleri giinimiizde de goriilebi-
len, egitimli, okuryazar kesimin ilgisini
ceken “yazili” ya da “edebi” yani Ingiliz-
cesiyle literary fairy tale gelenegidir!.
Bu calismada masallarin izi once-
likle Bati’nin yazili masal haritasi, yani
“literary fairy tale” gelenegi g6z oniine
alinarak sirilecektir. Bunu yaparken
masalin s6zli mi yoksa yazih bir tiir mi
oldugu sorusundan ¢ok, yazili kiiltiiriin
masalin soziine kattig1 “sayginlik” tze-
rinde durulacak ve bu sayginligin farkh
boyutlan tartisilacaktir. Walter J. Ong,
sozli mirasa sayginlik kazandirilanlar
arasinda Alman romantikleriyle birlikte
Grimm Kardesleri de sayarken (31) bir
anlamda da yazinin soéze ve sozli olana
kattigr itibar1 vurgulamak istemistir.
Bugiin artik sozli ve yazili olma duru-
munun ikili bir kargitliktan cok ikili bir
birlik oldugu pek c¢ok arastirmac: tara-
findan kabul géren bir yaklagimdir. Sozii
ve yaziy1 birbirinden kesinkes ayiran ku-
ramlarin yerini s6z ve yazinin bir arada-
ligina vurgu yapan kuramsal yaklagim-
lar almigtir. Yazi ve soziin birbiriyle i¢
ice gectigi noktalarin goz ardi edilmesi
Turk masal ¢aligmalarinda da kendini
gostermistir. Hatta bu durum artik ma-
salin bugiin artik neden “anlatilmaya
deger” bir tiir olarak gorilmediginin ne-
denleri arasinda sayilabilir. Bu baglam-
da, kokleri oldukca eskiye dayansa da
Grimm Kardeslere atfedilmis, Turkceye
Kiilkedisi olarak cevrilen masalin okul
oncesi egitim programlarinda bile, aym
ya da benzer konular1 olan Kiillii Fat-
ma ya da Sirmalit Pabu¢ masallarindan
daha cok tercih edilmesinin nedenleri
tuzerinde de disiinmek gerekir. Simdiye
kadar Tirk masal ve masal arastirma-
lar1 tarihinde gozden ka¢gmis bu mesele-
lerin ele alinmasi masalin siirdirilebilir
olmas1 baglaminda 6nemsenmelidir.

Avrupa yazili masal gelenegi incele-
nirken Binbir Gece Masallar: gormezden
gelinemez. Bu nedenle makalede Binbir
Gece gibi Dogu kokenli masallarin da,
Bati1 diinyasinda yarattigi etkiler dik-
kate alinarak “gizemli” addedilen yolcu-
luklar1 irdelenecektir. Bunu yaparken
merkeze halkbilimciler tarafindan ya
kahraman ya da sahtekar olarak yorum-
lanan Grimm Kardeglerin masal c¢alig-
malar1 alinacaktir. Ciinkd bazi arastir-
macilar Grimmleri masal ¢alismalarinin
miladi olarak gormekte, bazilar1 da on-
larin fakelore yani sahte folklor yaptik-
larin1 savlamaktadirlar. Bu sorularin
otesinde asil fark edilmesi gereken, ma-
sal denildiginde neden akla ilk Grimm
Kardeslerin geldigidir.

Bu noktada, masalin yazili ve soz-
1t bicimlerine iligkin tartigmalarin yanm
sira Bati1 dinyasindaki masal tarihine
goz atmak gerekir. Masallar Bati diinya-
sinda bu iki yolu izleyerek bugiin devasa
kultir endistrisinin bir parcasina do-
niigmiistiir. Ik yol geligserek profesyonel
hikaye anlaticiligina evrilmis; ikinci yol
ise, kendi i¢inde gorsel ve basili tiketim
kiiltiiriinde saygin bir yer edinmistir. Ilk
yolun geldigi noktada, masal ve hikaye
anlaticiligr profesyonel bir meslek ola-
rak yasamim siirdirmektedir; hatta
Kuzey yarimkiirede bahar ekinoksunda
tim diinyada ortak bir masal ve hikaye
anlatma giini kutlanmaya baglanmistir.
Bu yolla kadim bir gelenek giintimiiz
diinyasinda yeniden dolagima sokul-
mus ve eski itibarim1 kazanmistir. Tkin-
ci yolun basgarisi ise ¢ocuk edebiyatinin
giinumiizde eristigi satis rakamlarinda
aranabilir. Bu basarinin temellerinde
cocuk edebiyatinin Avrupa yazili masal
geleneginden beslenerek bugiinlere gel-
mig oldugu gercegi yatar. Bunun yanin-
da, Avrupa ve Amerika’daki c¢izgi film
endiistrisinin bagarisinda da masallarin
biyik pay1 vardir. Tim bu bagar1 6ykii-
leri, Avrupa kiltiriniin yazili masal ge-
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leneginin 6niini acarak gelismesine izin
vermesiyle yakindan iligkilidir.

Masalin bir gosterim oldugunu ve
her anlatimda yeniden dogdugunu séy-
leyen performans kurami takipgileri
haklidir; ne var ki aym ifadeyi bu soru-
lar ekseninde, “masal hangi bicimde ele
alinirsa alinsin yeniden dogar” diyerek
ifade etmek de mimkiindir. Kendine
tim diinyada milyonlarca okur ve izle-
yici bulan Harry Potter adli kahramanin
unli “felsefe tas1” Dogunun “gizemli”
Binbir Gece Masallari’nda bulunmakta-
dir. Buradan, on yedinci yiizyilda Fran-
s1z Charles Mayers’in Cabinet de Fée adli
eserine aktarilmistir. Harry Potter adli
romanin yazari J. K. Rowling’in eserine
gelene kadarki yolculugu masalin soz-
yazi-gosterim Uclisi baglaminda takip
edilmeye degerdir. Ayn1 bicimde Pamuk
Prenses masalinin Grimm versiyonunun
1937 yilinda, Uyuyan Giizel masalinin
1959’da ve ardindan pek ¢ok Grimm
masalinin pes pese Walt Disney’in bi-
yuili dinyasinda yeniden dogmasi,
daha sonra bu biiyili dinyanin -Shrek
gibi- masallardan esinlenmis sinema
filmlerinde alt tst edilmesi, diinyada
profesyonel masal ve hikaye anlaticila-
rinin masallarin gocebeligini sirdiiren
faaliyetleri, masalin her ne bicimde ele
alinirsa alinsin yeniden dogdugunu is-
pat eder niteliktedir. Ayrica giiniimiizde
Almanya’da, Grimm Kardeglerin masal-
lar1 derlediklerini séyledikleri bolgelerin
kiltir turizmine acilarak “masal yolu”
olusturulmasi ve bu yolun 6zellikle ba-
lay1 ciftlerine pazarlanmasi da masalin,
kiltir-uygulama-ekonomi ucgeninde
verimli bir bigimde kullanildigini goster-
mektedir. Bu 6rnekler, masallarin ¢oklu
kullanim alanlarini gormek ve masal
hazinelerinin degerlendirmede bunlar:
hatirlamak baglaminda 6nemlidir.

Turkiye’deki masal arastirmalari-
na bakildiginda, 6zellikle halkbilimciler
arasinda masalin sozli bir tir oldu-

guna dair soylemin daha giiclii oldugu
gorulir. Yazili masal gelenegi bilindigi
halde tuzerinde nedense pek fazla du-
rulmamis ya da dikkatlerden kacan bir
ayrintiya donigmiistiir. Arastirmalarda
kimi yasamsal yonlerin goz ardi edil-
mesine neden olan bu bakig, hem Bati
kaynakli masallara yaklasimda hem de
bugiin Tirk masallar: tizerine séylenen-
lerde kendini belli etmektedir. Bati’nin
masali kullanarak geldigi noktayla,
Turkiye’deki durum karsilastirildigin-
da ortaya ilgin¢ bir tablonun c¢ikacag:
aciktir. Tirkiye’de bugiin yazili masal
geleneginden s6z etmek birkac ciliz 6r-
nek disinda neredeyse imkansizdir. Soz-
14 masal gelenegi ise hemen hemen yok
olmak tizeredir ya da tim 6zgunligini
yitirmigtir. Kokleri olduk¢a eskiye daya-
nan masal anlaticiliginin ve onuncu ytiz-
yildan itibaren takip edilebilecek yazili
masal geleneginin bugiinkiic durumuna
oz elestirel yaklasabilmek 6nemlidir. Bu
nedenle masal tarihini incelerken yazili
ve sozli masal kavramlarinin birbirle-
riyle kesistigi ve i¢ ice girdigi yanlar: goz
ontinde bulundurmak, arastirmacinin
ufkunu genigletecek bir unsur olarak
akilda tutulmahdir.

Masallarin s6zlii mii yoksa yazili m1
oldugu tartigmalarinin yani sira masa-
Iin halkin m1 yoksa egitimli, okuryazar
yiksek kesimin mi olduguna dair eski
bir tartisma daha bulunmaktadir. Lin-
da Dégh, Grimm Kardeglerin halktan
aldiklar1 ve halka kazandirdiklarinm tar-
tistigr, “What Did the Grimm Brothers
Give to and Take From the Folk?” bas-
likli makalesinde, yazili1 ve s6zli masal
geleneginin birbirinden ayri tiirler olup
olmadigini sorgular. Dégh, makalesinde
bu tartismanin halkbiliminin dogasinda
var oldugunu soyler. Dégh’e gore, halk
ile yiksek kesim ya da yazil ile sozli
olanin arasindaki iligkiyi ¢oziimleyebil-
mek icin esas olarak halk kiltiiri triin-
lerine ve onlar1 kendi hedef ve ilkeleri
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dogrultusunda kontrol eden arastirma-
cilara, sanatcilara, egitimcilere, politika-
cilara ve pazarlamacilara dikkat etmek
gerekir (66).

Bu soylem Dorson’'un romantik
milliyetcilik ve folklor arasinda kurdu-
gu iligkiyi (25) animsatir. Gintumiizde,
ilk bakista kargigslanmayr gerektiren
bir yaklasim gibi duran folklorun mil-
liyet¢i yansimalari, masalin bu bag-
lamda kullanildiginda elde ettigi zafer
distinuldiginde yeniden degerlendiril-
mesi gereken bir soyleme dontiigmekte-
dir. Bu durumun Tirkiye’deki siirecini
Ocal Oguz, “Tirkiye'de Mit ve Masal
Calismalar veya Bir Olumsuzlama ve
Tek-Tiplestirme Oykiisii” adli makale-
sinde tartisir. Oguz, Jacob ve Wilhelm
Grimm’in, halkbilimcilerin diinyasinda
buytik bir takdir ve saygiyla karsilanip
“Grimm Kardesler” olarak adlandirildi-
gin1, buna karsin farkli amag ve icerik-
lere sahip olsa da Tiirk mitoloji ve masal
konularina yonelen Atsiz ve Boratavin
“Disman Kardegler’e doniismesinin
Tirk mitoloji ve masal ¢aligmalarina et-
kisini sorgular (37). Oguz’un bu sorgula-
mas1 farkl bir tartigma eksenine sahip
olsa da, bu ¢alismanin baktig1 pencereye
yakinhgiyla dikkat cekicidir.

Turkiye’de masal ¢ogunlukla sozli
bir tiir olarak kabul gormiis ve yazil bir
tire dontstirilmesi fikri tizerinde ¢ok
da fazla durulmamistir. Elbette Ziya Go-
kalp, Nihal Atsiz, Eflatun Cem Giiney
gibi isimlerin bu konuda ¢alismalar: ol-
mustur. Ne var ki bu ¢abalar ciliz kalmas,
otelenmis ya da sonradan surdirileme-
migtir. Bunun bir nedeni de halkbilimi-
nin bir disiplin olarak kurumsallagma
siirecinde arastirmacilarin masali der-
lendigi bicimiyle koruma yaklagimla-
rindan kaynaklanmaktadir. Elbette bi-
limsel acidan dogru ve tartigmasiz olan
bu durum masalin bir anlamda hareket-
sizlegtirilmesine neden olmustur. Sozli
kiltirde canli ve siirekli degisim icinde

olan masalin halk agzindan alindig: gibi
derlenerek argivlenmesi ya da incelen-
mesi masali adeta dondurularak poset-
lenmis uriinlere benzetmigstir. Nedense
zamanla bu bir aligkanliga dénismiis
ve masalla ilgili farklh acihimlarin 6ni,
varlhigr sozlu kiltiurin strdirilebilirligi
ile yakindan iligkili halkbilimi disiplini
arastirmacilar tarafindan kesilmistir.
Oysaki Tirk cografyasinda onuncu yiiz-
yildan itibaren dolagimda olan pek ¢ok
masal ya da anlat1 tiirtiniin cevirileri ve
Ozglin trtunleri bulunmaktadir. Altun
Yaruk (VIII-IX yy.), Prens Kalyanamka-
ra ve Papamkara Hikéayesi (X. yy.), Kelile
ve Dimne (1260), Bahar-t danis (1873),
Tutiname (1840), Sinbadname, Camasb-
name, Binbir Gece Masallart’nin (15. yy.)
cevirileri, Ferec ba’de’s-sidde (XVI. yy.),
Binbir Giindiiz Masallar: (1867)%, Kirk
Vezir Hikdayeleri gibi pek cok eser bun-
lar arasinda siralanabilir. Ayrica 1796
yilinda yazilan Giritli Ali Aziz Efendi’ye
ait Muhayyelat adli eser ii¢ uzun ma-
saldan olusmaktadir (1-6). Binbir Gece
ve Binbir Giindiiz masallarinin etkileri
goriilen bu eser, yazili masal gelenegi-
ne son derece uygun bir 6rnektir. Emin
Nihat Efendi'nin Miisameratname adh
eseri de gene bu cercevede ele alinabi-
lecekler arasindadir. Bunun disinda,
Anonim Osmanli Tarihi'nde, Evliya
Celebi’nin Seyahatname’sinde, Seyhi'nin
Harname’sinde ya da buna benzer pek
cok metinde masallarin izlerini stirmek
miumkiin gorunmektedir. Ayrica Bil-
lur Kogsk Masallart, Ahmet Mithat'in
1871’de basilan Kissadan Hisse adh
eseri, Ziya Gokalpin masallar1, Eflatun
Cem Giiney’in masallarin dilini degisti-
rerek yayimlamasi aslinda hep masalin
yazili olarak ilerleyebilecegine dair delil
gosterme ¢abasi olarak goriilebilir.
Ozellikle Ziya Gokalpin masal ca-
lismalar1 Alman ruhunun 6n planda ol-
dugu yillarin driini olarak farkli bir yere
sahiptir. Ziya Gokalp masallarimi sézla
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gelenekten derlememigtir hatta bunu
Kigiik Mecmtia’da yayimladigi masal-
lar1 kastederek su bicimde dile getirir:
“Mecmuamizdaki masallar, maatteessiif
bu ustle muvafik olarak toplanama-
migtir. Ciinki bir hakiki masalc1 bula-
madik. Mamafih, masallara renk veren
an’anevi ibareleri, tabirdt-1 mahsuseyi
aynen zabtettik” (268). Ziya Gokalpin
bu sozleri Grimm Kardeslerin yayimla-
diklar: kitabin ilk baskisinin 6ns6ziinde
masallar1 dogrudan usta masal anlatici-
larindan derlediklerini soylemelerini ha-
tirlatir. Ziya Gokalp’in bunlari séyleme
nedeni Avrupa masal aragtirmalarindan
etkilendiginin de bir gostergesi olarak
yorumlanabilir. II. Mesrutiyet sonra-
sinda ¢ocuk yetistirmeye verilen 6nemin
artmasindan da etkilenen Ziya Gokalp,
“Kizilelma”, “Alageyik”, “Yesil Boncuk?”,
“Kiugik Sehzade”, “Altun Isik”, “Arslan
Basat”, “Yaradilis”, “Alp Arslan”, “Ttir-
kiin Tufam”, “Kii¢ciik Tomris”, “Kolsuz
Hanim” (XXVII) gibi pek ¢ok masal yaz-
migtir. Gamze Korkmaz, “Kolsuz Hanim’
Uzerine Yazili Kiiltiir ve Metinleraras:
Iliskiler Baglaminda Bir Calisma” adl
makalesinde, Ziya Gokalpin “masal”
hakkindaki distinceleri incelendigin-
de, onun masallarin estetik yoniinden
cok egitici iglevini vurguladiginin go-
rildagini belirtir. Ayni1 zamanda, Ziya
Gokalp’in  masallarin ¢ocuk terbiyesi
icin kullanilabilecegine dair goriislerini
de aktarir (54-55). Ziya Gokalp’in ¢ocuk
egitimi icin masallar1 isaret etmesiyle,
Grimm Kardeslerin masallari ¢ocuk ede-
biyatinin bir parcas1 yapma girisimleri
arasindaki paralellik Tirk masalarimin
da bir zamanlar yazili metinlere déniis-
turilme girigimine iyi bir 6rnek olarak
gosterilebilir.

Dogu’nun anlat1 gelenegi diistinil-
diginde de masalin yaziya aktarilma
stireclerini ¢cok erken tarihlere dek gotii-
riilebilecegi goriiliir. Ornegin Galland’in
1704-1717 yillar1 arasinda Osmanli cog-

rafyasindan derleyerek Fransa’ya gotiir-
dugu Alf Leyle ve Leyle yani Binbir Gece
Masallary’nin yazil izleri aragtirmacilar
tarafindan oldukga erken bir déneme ta-
rihlendirilir. Galland, 1677-1688 yillar
arasinda Fransamin Istanbul elcisiyle
birlikte caligmis ve o yillarda eline gecen
pek ¢ok yazmayi ve anlatiy1 beraberinde
gotirmistir. Daha sonralar1 Galland’in
bu terciimeleri Fransiz yazili masal gele-
neginde etkin bir rol oynamistir. Ulrich
Marzolph, koleksiyonun varligina kanit
olacak ilk belgenin 879 yilindan 6ncesini
isaret ettigini sdyler (16)%. Saim Sakaog-
lu, Binbir Gece Masallary’nmin Osmanli’da
gorilen ilk cevirisinin Abdi adli bir mii-
tercim tarafindan 1429 yilinda Sultan
II. Murat’a sunuldugunu yazar (Sa-
kaoglu 1999: 17). Bu da Binbir Gece
Masallar’nin Osmanh cografyasinda on
besinci ytizyildan beri bilindigini ve an-
latildigim1 diistinmek igin yeterlidir. On
besinci yiizyilda yazili masal geleneginin
en azindan Istanbul ve cevresinde tiike-
tilmesi 6nemlidir. Cinki yazili masal
geleneginin “kent” yasaminda dolagimda
olmasi, déonemin Avrupa kentlerindeki
durumla kargilastirilabilecegini disiin-
dirmektedir.

Stiphesiz bu metinler de yaziya ak-
tarilirken yazi dilinin incelikleriyle mu-
hatap olmuslardir. Masalin yaz diliyle
tanigma tarihinin eskiligi arastirmamiz
acisindan onemlidir. Yukarida da dile
getirildigi gibi, masal on dokuzuncu yiiz-
yilda halkbilimcilerin arastirma sahasi-
na girene kadar sozla kiltirde oldugu
kadar yazili kiiltiir alaninda da ¢igeklen-
mig ve renklenmis bir tiirdiir. Ancak o
giinden beri masal, sadece s6zli yayilimi
dikkate alinan bir tiir olarak algilanma-
ya baslanmigtir. Fakat Bati’'da bu du-
rum oldukca erken bir tarihten itibaren
degismistir; sonrasinda halkbilimciler
masallarin kékenini aramaktan ya da
motiflerini tespit etmekten vazgecerek
masallarla ilgili farkli caligmalar yap-
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maya baslamiglardir. Masallar tizerinde
yapilan bicimsel, toplumsal ya da egitsel
calismalarin akademik acidan saygin-
g tartismaya gerek yoktur. Ancak
gozden kacan bir noktaya da dikkat ¢ek-
mek gerekir. Masal yalmizca akademik
disiplinlerin bi¢imsel, toplumsal ya da
egitsel ¢cozimlemeleri ile sinirlandirildi-
ginda, okunabilir ya da dinlenebilir olma
ozelligini hizla yitirmektedir. Bu neden-
le masalin yazili, edebi bir tiir olarak ya
da sozel bir performans sanati olarak
kurumsallagmasinin 6nemi dikkate alin-
malidir.

Bu noktada, masalin Avrupa tari-
hindeki yerini Grimm Kardeslerin po-
pilerligini g6z oniinde bulundurarak
degerlendirmek uygun olacaktir. Bura-
da 6zellikle Grimm Kardegler ile Fransiz
masal gelenegi arasindaki iligki dikkat
cekicidir. Bu nedenle, Avrupa yazili ma-
sal tarihi kronolojik olarak goézden ge-
cirildikten sonra, Fransiz masallar1 ve
Grimm masallar1 arasindaki iligki tarti-
silacaktir.

Jack Zipes, masal tarihine elestirel
yaklasan arastirmacilardandir. Zipes,
peri masallar1 denen tiiriin, genellikle
Zaubermarchen ya da conte marveille-
ux olarak adlandirilan hikdye anlatma
geleneginin farkli bir bi¢cimi oldugunu
soyler. Zipes’a gore bu masallar on bes,
on alt1 ve on yedinci yiizyillarda yaziya
gecirilmistir; boylece yazili masal ge-
lenegi asamali olarak kendi tiplerini,
motiflerini, karakterlerini ve olay o6rgi-
lerini olusturmustur. Temelinde so6zli
kaltir olmasina karsin bu masallar,
zamanla aristokrat sinifin ve egitimli
orta smifin okur kitlesine hitap edecek
bicimde dontsturilmistir. Sonucta,
oziinde halkin kaba saba inang ve sozleri
olan halk masallar, siire¢ igerisinde or-
taya cikan gelismelerle yeni bir tiir ola-
rak varhik gostermeye baglamistir (Zipes
1999: 2-3). Zipesin yazili masal gelene-
ginin 6zinde halkin “kaba saba inang

ve sozleri’nin bulundugunu séylemesi
onemlidir. Onun sozleri bir anlamda da
halka karsi ilginin ilk kipirtilarinin ma-
sallarin popiilerlestirilmesiyle paralel
oldugunu gérmemizi saglar. S6z konusu
kaba saba sozlerin, allanip pullanarak
halki egitici, didaktik bir yapiya doniis-
tiurilme siireglerinin erken izleri bugiin-
kii durumu tahlil edebilmek baglaminda
da 6nemlidir.

Zipes, yazili masal geleneginin
olusma siirecinin aristokratlarin ve orta
sinifin, koyliye ve halka olan ilgisinin
uyanmasiyla bagladigini soyler. Ne var
ki bu ilgi, bir siire sonra okuma yazma
bilmeyen anlaticilarin seslerinin basti-
rilmasini ve 6zellikle kadin anlaticilarin
masal yazmasiin engellenmesini bera-
berinde getirir. Boylece masallar erkek
diinyasina uygun bic¢imiyle yaziya akta-
rilmig olur. Daha sonralar: yazili masal
gelenegi gelistikce ve iglendik¢e masal
turi bireysellesmis ve entelektiieller
ve sanatcgilar tarafindan kullanilmaya
baslanmigtir (Zipes 1999: 7). Masallarin
kadin anlaticilarin agzindan derlenip
erkek bakis acisiyla yaziya aktarilmas:
daha sonra pek ¢ok arastirmaci tarafin-
dan elestirilmigtir. Disil s6ztn eril yazi-
ya doniisme macerasi masallar incelen-
diginde apacik ortaya ¢ikar niteliktedir.
Ayrica bu durum masallarin kadinin
sozi olarak bilindigine dair kliseyi sarsi-
c1 bir yaklagimi da akilda tutmay: gerek-
tirmektedir. Ne var ki Zipes'in burada
dikkat c¢ektigi dontstim pek ¢ok agidan
elestirebilir olsa da Avrupa masallarinin
adeta kaderini degistirmistir. Onceleri
otelenen ve gormezden gelinen masal
belki de bu yolu kullanarak bugiinki
sayginligini kazanmistir.

Yukarida da belirtildigi gibi masal-
lin yaziya aktarilma seriiveni oldukca
eskilere dayanmaktadir. Ancak o6zellik-
le Avrupa masallar1 disinildiginde
onceki ufak tefek masal yazma girigim-
lerine kargin masalin gercek anlamda
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yaziya aktarilma siirecinin, Giovanni
Francesco Strapola’nin 1550-1553 yil-
lar1 arasinda yazdigi Le piacevoli notti
(Ing. The Pleasant Nights; Keyifli Gece-
ler) adli eserle bagladig1 soylenir (Zipes
1999: 9). Bu eserde masallar egitimli er-
kek ve kadinlar i¢in kaleme alinmistir.
Strapola masallarin1 Milan’dan kagan
bir grup strgiindeki aristokrat icin bir
araya getirmistir. Le piacevoli notti, ge-
nelde erotik fikralar, fabllar ve peri ma-
sallarindan olusan bir eserdir. Bu 6zel-
likleriyle Strapola’nin eseri Avrupa’da
egitimli bir kesime hitap ederek yazilmis
ilk masal kitab1 olarak kabul edilebilir.
Strapola’nin ardindan 1634 yilinda Gi-
ambattista Basile’in 6lumiinden sonra
basilan ve klasik edebiyattaki hamseler
gibi besleme anlamim tasiyan Il Penta-
meron gelir (Zipes 1999: 10). Basile’in
killiyatinda bugiin de adlar: bilinen Ciz-
meli Kedi, Uyuyan Giizel, Kiilkedisi'min
erken versiyonlar: gibi masallar bulun-
maktadir. Basile’in masallar: gintimiiz-
de de hala popiilerligini korumakta ve
masal tiiketim cemberinde 6nemli bir
yer tutmaktadir.

Masal yazma geleneginin Avrupa’da
ilk 6nce Italya’da gelismesinin nedenini
Zipes, o donem Italyan sehirlerindeki
ticari hareketlilige bagli olarak artan
okuryazar oraniyla iligkilendirir. O d6-
nem Italya’sinda sarayda ve sehir mer-
kezlerinde kiiltiirel etkinliklerin yogun
olusu da insanlar arasinda hikaye ve
masal anlatmay1 tegvik edici unsurlar-
dan sayilmalidir. Sehir hayatindaki kiil-
tiirel zenginlik ve seyahat eden hikaye
anlaticilarinin ¢oklugu bu durumu ya-
ratmis olmalidir. Ona gore, kesin olarak
belgelenmemis olsa da dénemin Italyan
yazili masallar1 tim Avrupa’da basili
bir bigimde dolasmaktadir (Zipes 1999:
11). Bu noktada yazili masal geleneginin
kent kultirinde kendine yer edinisini
fark edebilmek o6nemlidir. Bu durum
Batr’da oldukea erken bir dénemde yazili

masal geleneginin kent kiltiri igerisine
yerlesmeyi basardigin1 gostermektedir.
Masal bir yandan halk arasinda anla-
tilmaya devam edilirken bir yandan da
kentin kiiltiir miras:1 icinde goriilmeye
baslamigtir. Oysaki Osmanlh déneminde
oldukca erken dénemlerde dolagima gir-
mis olan yazili masal gelenegi daha son-
ralar1 gézden dismiis hatta yirminci on
dokuzuncu ytizyildan sonra 6zellikle Av-
rupa kokenli olanlar digsinda masal ken-
tin kultirel dolasim ve tiketim agina
neredeyse hi¢ girememistir. Bu nedenle
masal hala koyde ve kirda aranmakta ve
kentin tiikettigi ve tirettigi masallar pek
fazla dikkate alinmamaktadir.

Avrupa’da yazili masal gelenegi soz
konusu oldugunda yildizi1 ge¢ parlayan
iilkelerden biri de Ingiltere’dir. Giiclii
bir deniz imparatorlugu olan Ingiltere’de
de 1386-1400’de Chaucer'in Canterbury
Tales (Canterbury Hikayeleri) adli ese-
ri, 1590-1596’da Spencer’in The Faerie
Queen (Periler Kralicesi) adli eseri ya
da Shakespare’in kimi eserleri masal-
lardan esinlenilerek kaleme alinmistir.
Buna karsin Ingiltere yazili masal ge-
leneginin basladig1 ve gelistigi yer ola-
mamigtir. Zipes’a gore bunun nedeni on
yedinci yiizyillda Ingiltere’de eglenceye
karg1 yurutilen Puriten dismanliktir
(Zipes 1999: 11). Ingiltere’deki Piiriten
diismanlik uzun yillar pagan ogeleri
yasaklamig ve halki biiytiden uzak tut-
may1 hedeflemistir. Soz konusu bask: ve
yasaklamalar nedeniyle Ingiltere, Orta
Cag’da cok fazla olaganiisti ve buyila
anlatiya sahip olsa da ironik bir bicimde
bu donemde yazili masal gelenegiyle 6n
plana ¢ikamamistir. Bunun yerine yazi-
I1 masal geleneginin baskin bir bi¢cimde
diger bolgeleri de etkiledigi iilke Fransa
olmustur.

Zipes’a gore Fransamin yazili ma-
sal geleneginin giiclenmesinin pek ¢ok
nedeni vardir. Her seyden 6nce, Fransa
o dénem Avrupa’sinda giicli bir tlkedir
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ve Fransizca, soylular arasinda en cok
tercih edilen dil konumundadir. Ayrica
matbaanin basili eserlerin dolagimina
olan katkis1 ya da o donem Fransa’sin-
da kiltiirel faaliyetlerin yogunlugu da
bunu destekleyen unsurlardandir. Tum
bunlar birlestiginde Fransa, yazili masal
geleneginin gelisebilmesi i¢gin uygun ko-
numa yerlesmistir (Zipes 1999: 12). Ne
var ki Fransa’nin yazili masal gelenegin-
de 6nci olabilmesinin sebebi tiim bu un-
surlarin da birlesmesiyle Paris’te 1600’
yillarin basinda acgilan ve on sekizinci
yiuzyilla dek baskin varhigini siirdiiren
masal salonlaridir. Fransiz aristokrat
kadinlar1 6nceleri kendi evlerinin sa-
lonlarinm ilk olarak kadinlara, ardindan
da erkeklere agmiglardir. Bu salonlarda
sanat, edebiyat, agk, evlilik, politika ya
da ozgurlik gibi kendileri i¢in 6nemli
olan konular:1 tartismislardir. Zipes bu-
nun altinda yatan nedenin kadinlarin
birey olarak kendilerini ortaya koyma
ve toplumun diger kesimlerinden farklh
olduklarini gosterme istekleriyle iligki-
lendirilebilecegini sdylemektedir (Zipes
1999: 32). Asil 6nemlisi, bu toplantilara
katilanlarin basit ve kaba olani zeka ve
yaraticilikla birlegtirerek bu sohbetlerin
icine katabilmeleridir. Yani en banal
seyi bile esgsiz ve parlak bir s6ze dontis-
tirmek son derece saygin bir durum ya-
ratmaktadir.

On yedinci yiizyilin ortalarina dog-
ru da kadinlar, bu salonlarda masal mo-
tif ve konularini birbirlerini etkilemek
icin kullanmaya bagladilar. Bu, bir siire
sonra moda oldu ve hizla yayilmaya bas-
ladi. Bu salonlardaki anlaticilarin ¢ogu
kadinlardan olugsmaktayd: ve bu kadin
anlaticilar masallar1 ddeta bir tath gibi
yemek sonrasinda konuklarina ikram
eder hale gelmislerdi. iste bu noktada
Zipes bu salonlarda anlatilan masallarin
yani conté de fee denilen tiiriin simdi ya-
z1li masal yani literary fairy tale denilen
tire donustugini soylemektedir (Zipes

1999: 33). On yedinci yuzyilin sonlarina
gelindiginde ise bu salonlarda anlatilan
masallar yaziya gecirilmeye baglamistir.
Hatta bu tiir etkinlikler o6zellikle karna-
val zamanlarinda Kral XIX. Louis’nin
sarayinda bile diizenlenmektedir. Tum
bu gelismeler bize masalin yalnmizca hal-
kin kendi iradesiyle tiretip anlattigi bir
tur olmadigini acik bir bicimde goster-
mektedir. Ayrica masalin kent kiilti-
rine kabuliine iyi bir 6rnek olarak da
Fransiz masal evleri dikkate degerdir.
Bu masal evlerinin bir siire sonra ikti-
darla ters duserek kapanmalari da gene
masalin siyasal iktidarla olan iligkisini
irdelemek bakimindan énemsenmelidir.
Bu bir anlamda da Fransiz ihtilalinin
kiltirel alt yapisindaki sozlu gelenegi
ihmal etmemek gerektigini hatirlatir ni-
teliktedir.

O donem Fransa’da en verimli ve
bilinen yazarlar1 arasinda Mme Marie
Catherine D’Aulnoy, Mme de Murat ve
MIl L’Hertier gibi kendi masal salonla-
r1 olan masal yazicilar1 bulunmaktadar.
Zipes bu yazarlarin Fransamin o ginki
sartlarina uygun olarak bu masalla-
r1 modernize ettiklerini belirtmektedir
(Zipes 1999: 34). Ama bu tirin popiiler-
lesen ismi Charles Perrault olmustur.
1696 yilinda bu salonlardan dinleyerek
yeniden yazdigi masallar1 Histoire ou
contes du temps passé (Gegmis Zaman
Masallar1 veya Hikayeleri) adiyla ya-
yimlamigtir. Zipes, Perrault'un pek ¢ok
masaldaki olagantisti ogeyi, biytlerle
ilgili bolumleri ve hurafeleri edebiyatin
modern yizi olabilmek amaciyla ken-
di ahlaki degerleri dogrultusunda ye-
niden yapilandirdigini belirtir. Zipes’a
gore bugiin klasikler arasinda yer alan
Perraultnun tiim masallar1 Fransa’da
o donemde popilerlesen sozli ve yazili
masallardan tiuremisgtir ama Perrault
bunlar1 seckin bir kesime hitap edecek
bicimde yeniden dontsgtirmistir (Zipes
1999: 36).
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Bu noktada, Grimm Kardeglerin ma-
sal ¢caligmalarim1 Fransiz masal gelenegi
cercevesinde yeniden degerlendirmek
uygun olacaktir. Grimm Kardegler ma-
sallarim1 1812 ve 1815 yillarinda iki cilt
olmak tizere Kinder und Hausemarchen
(Cocuk ve Ev Masallar1) adiyla basarlar.
Buraya kadar Grimmlerin yaptig1 Avru-
pa yazili masal gelenegi icerisinde deger-
lendirildiginde aligilmis bir durum olarak
nitelenebilir. Ama Avrupa yazili masal
gelenegi biitiinsel bir bakigla degerlen-
dirildiginde akla sdyle bir soru gelmek-
tedir: Avrupa’da yazili masal gelenegi bu
denli eskiyse neden masal ¢caligmalarinin
miladi Grimm Kardesler olarak kabul
gormustir ya da basildigi donemde Kin-
der und Hausemarchen, Incil’den sonra
en ¢cok okunan kitap unvanini nasil elde
etmistir? Benzer sorular1 Heinz Rolleke,
Ruth B. Bottigheimer, Marcia Lane, Ines
Kohler-Zilch, Donald Haase gibi pek
cok arastirmaci da sormustur. Yanitlar
ararken Grimm Kardeglerin masalla-
11 derleme ve yayimlama seriivenlerini
gozden gecirdigimizde karsimiza sasir-
ticr hikayeler cikar. Ornegin Grimmle-
rin iddia ettikleri gibi masallar1 koy koy
dolasarak toplamadiklari anlagilmigtir.
Zipes, bazi1 Alman masal arastirmacila-
rin1 kaynak gostererek Grimm Kardesle-
rin masallar1 derlemek icin evlerine bazi
hikaye anlaticilarimi davet ettiklerini ve
anlatic1 anlatirken bunlar1 kaydettikleri-
ni aktarmaktadir. Daha da 6tesi Grimm-
lerin masallari derlediklerini soyledikleri
kaynak kigilerden bazilarimin kéklerinin
Fransa’ya dayandigi ve ana dillerinin de
Fransizca oldugu bugiin bilinen bir ger-
cektir. Grimm Kardeglerin kimi masal-
lar1 yazili versiyonlarindan okuduklar:
yva da onlara gore ellerindeki kopyalarin
tuzerinde oynama yaptiklar: bile soylen-
mektedir (Zipes 2002: 28-30). Bu savlar
Heinz Rolleke, Christa Kamenetsky, Wil-
helm Schoof gibi pek ¢ok arastirmaci ta-
rafindan da desteklenir durumdadir.

Grimm masallarinin Fransiz
Perraultnun masallariyla olan benzer-
likleri de ortaya ¢ikarilmigtir. Bu aras-
tirmacilardan biri olan Harry Velten,
Perraultnun Alman folkloru uzerindeki
etkilerini irdeledigi “The Influence of
Charles Perrault’s Contes de ma Mére
L’oie on German Folklore” adli makale-
sinde, Grimm Kardesglerin yayimladig:
Alman masallarinin Fransiz yazili masal
geleneginden nasil etkilendigini ayrinti-
1 bir bigimde ¢6ztimler. Velten, Grimm-
lerin Dornréschen yani Uyuyan Giizel
adiyla bilinen masallarinin Perrault'un
La belle au bois dormant adl1 masalina
neredeyse tamamen benzedigini 6rnek-
leriyle gosterir (960). Velten, bu masal
disinda da Kirmizi Baglikly Kiz ve Kiil-
kedisi gibi masallardaki benzerlikleri de
ortaya koyar (968). Dahas1 Velten, ince-
ledigi on bir Perrault masalindan ikisi
hari¢ diger hepsinin Grimmlerin masal
killiyatinda olduk¢a benzer bir bicim-
de bulundugunu ortaya koyar ve Alman
masal geleneginin nasil Fransiz yazih
masal geleneginden etkilendigini aciklar
(970).

Velten’in aragtirmasi Grimm masal-
larin yolculugunu takip agisindan ilging-
tir. Bu arastirmalar Grimm Kardeslerin
Fransiz yazili masal geleneginden etki-
lenme ihtimallerinin yiiksek oldugunu
ortaya koymaktadir. Ne var ki, Grimm-
lerle ilgili tek saibeli durum bundan
ibaret degildir. Maria Tatar, The Hard
Facts of the Grimm’s Fairy Tales adl ¢a-
hismasinda Grimmlerin Kinder und Ha-
usemarchen adli masal derleme ¢aligma-
larinin cesitli baskilarini karsilagtirmal
olarak inceler. Tatar’in aktardigina gore
Grimm Kardesgler yaptiklar: her baski-
da hem o6nsozlerini hem de masallarin
iceriklerini degistirmiglerdir. Tatarin
bu konuda verdigi érneklerden biri il-
ginctir. Grimmler, 1812’de yaptiklar: ilk
baskinin 6nsoziinde 6ncelikle kendileri-
ni kutlarlar. Onlara gére, “romantik bir
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ruhla” ortaya ¢ikarilan bu masal kitabi
oldukca “erdemli” bir istir. Grimmler bu
onsoziinde, derledikleri masallarin son
derece saf ve orijinal hélleriyle birakil-
diklarini1 ve masallara herhangi bir ek-
leme ya da ¢ikartma yapmadiklarini dile
getirmiglerdir. 1819 yilindaki baskinin
6nsozu ise biraz daha farklidir. Bu bas-
kida Grimmler derledikleri masallarin
aslina gosterdikleri sadakat konusunda
o kadar da 1srarci davranmazlar. Hatta
bu baskida bazi masallardaki bir takim
6gelerin ¢ocuklar igin uygun olmadigini
belirterek uygunsuz yerleri ¢ikardikla-
rin1 ifade etmislerdir. Bu baskilar takip
eden digerlerinde ise masallar iyiden iyi-
ye aile ve ¢ocuk yasantisina uygun héale
getirilmigtir (204).

Tatar'in bu gozlemlerinden iki yil
sonra Alan Dundes, Grimm Kardeslerin
yaptig1 seyin aslinda fakelore yani sahte
folklor oldugunu soyleyecektir. Dundes,
“Fakelore Fabrikasyonu” baglikli maka-
lesinde Grimmlerin halkbilimine yapti-
g1 katkilarin hakkini teslim eder ancak
yaptiklarinin da sahte folklor oldugunu
soylemekten kacinmaz (75). Dundes’in
iddialar1 da Tatar’inkilere benzerdir.
Dundes bu iddialarin1 su bi¢cimde ifade
etmektedir:

Kutsal Grimm masallarinin kural-
lar1 tizerine yapilan kapsamli bir ¢alig-
mada buna benzer pek ¢ok tutarsizlik or-
taya c¢ikar. Bunun yani sira Grimmlerin
sadece koylilerin agzindan anlamh bir
sekilde topladiklar: hikayeleri degistir-
mekle kalmayip kaynak kisi bilgilerini
de degistirdiklerine dair kanitlar vardir.
Ornegin, Dorethea Viehmann'in hafiza-
sindaki eski Hessian hikayelerini akta-
ran ideal bir anlaticis1 oldugunu soyle-
diler, oysaki onun, orta simiftan okuma
yazma bilen, egitimli ana dili Almanca
degil, Fransizca olan biri oldugunu gayet
iyi biliyorlardi. Grimmlerin suglari; ger-
¢cek kaynaklarinin kimligini degistirmek
ve orijinal alan caligmasi notlarini tah-

rip etmekti. Elis’e gore “Grimmler, istek-
leri dogrultusunda kaynak metinlerin
sekillerini iceriklerini degistirerek, ba-
zen de metinlerin hacmini iki, hatta g
katina gikararak biiyiik 6l¢iide karma-
siklagtirdiklar: ve yeniden yazdiklar: bu
metinlerin ashina ulagilmamasi i¢in de”
notlar1 imha ettiler. Ozetle Grimmler,
onu sadece kesfetmig goriinerek ulusal
bir Alman abidesi yaratmaya caligtilar
ve daha sonra da hi¢ kimse onu yikmak
istemedi. Halkbilimcilerin bu gercekleri
gizleyerek, Grimmleri folklorun igiltilh
bilim adamlari olarak goklere ¢ikarmay:
tercih ettikleri dogrudur. (76)

Grimm Kardesglerin yaptig1 calisma
bir boyutuyla Dundes’in ileri surdiugi
gibi “fake” yani sahte bir folklor ¢aligma-
s1 olarak yorumlanabilir. Ancak sahtelik
Grimmlerin masallara yaptiklarinda
degil, bir disiplin olarak o donemlerde
yeni yeni kurumsallasan halkbilimine
yaptiklarinda aranmalidir. Sorunlu olan
nokta, Grimmlerin masallarla ya da kay-
nak Kkisilerle kurduklar iligki degildir.
Bu noktada onlar kendilerinden once-
kilerin masalla kurdugu iliskiden daha
farkli bir iligki kurmamislardir. Grimm-
lerin halkbilimcilere “biz bu masallar
hic¢ degistirmedik, ashina sadik kalarak
aktardik, ekleme ve ¢ikarma yapmadik”
diyerek bir anlamda sahtecilik yaptikla-
r1 kabul edilebilir. Ne var ki Grimmler,
daha 6nce Tatar’in ifadesiyle aktarildi-
g1 gibi kitaplarinin ikinci baskisinin 6n
soziinde stratejilerini degistirdiklerinin
isaretlerini vermiglerdir. Grimmler sa-
dece bu noktada halkbilimcileri yanil-
tarak uzun sitire halkbiliminin bilge
aynasinin, “Evet kardesler! En halktan
ve en 6zgiin olan masal siz derlediniz!”
demesine neden olmuslardir. Kaldi ki
bu durumun halkbilimciler tarafindan
m1 yaratildigr yoksa halkbilimcilerin bu
yanilsamadan hosnut olduklar: i¢in mi
uzun yillar sessiz kaldiklar1 hususu da
ayr1 bir tartisma konusudur. Ashinda
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onlarin masallarla iligkileri kendilerin-
den 6nceki Strapola ya da Perrault’'nun
masalla kurdugu iliskiden ¢ok da farklh
degildir. Onlar da tipki kendi 6ncelleri
gibi “koylu ve kaba saba” olan1 “erdemli
ve ahlakly” bir bigime dontustirmiigler ve
tekrar “halkin” kullanimina sunmusglar-
dir.

Masal, Grimmlerden sonra da ayni
kadere sahip olmustur. Ornegin Grimm
Kardeslerden hemen sonra adeta on-
larin misyonunun tamamlayicis1 ola-
rak gorilen Hans Christian Andersen
(1805-1875) c¢ocuk edebiyatinin bas-
yapitlar1 arasinda yer alan Andersen
Masallar’m1  kaleme almistir. Bunun
disinda 1888-1891 yillarinda basilan Os-
car Wilde'in hikayeleri de Grimm Kar-
desler ve Andersen’den ilham almigtir.
Bu liste ¢agimiza kadar birbirine bagh
halkalar gibi uzatilabilir. Ancak bura-
da vurgulanmasi gereken bazi noktalar
vardir. Bunlardan biri, Grimm Kardes-
lerin popiilerlesmesinin daha sonraki
yuzyillarda yazil1 masal geleneginin ge-
liserek dontismesine neden oldugudur.
Diger nokta ise, Grimmler tzerinden
yurutilen sahte folklor tartigmalarinin
sahteligiyle ilgilidir. Grimm Kardesler,
kitaplarinin ikinci baskisinda masallari-
n1 direkt halktan toplamadiklarini itiraf
ettiklerine gore bu tartismanin gecerli-
ligi sorgulanmalidir. Grimm Kardesleri
yalnizca sahte folklor baglaminda ele
almak yerine yaptiklar ise, bugiin kiil-
tir endistrisi ve ¢ocuk egitimi gibi pek
cok alanin da masallardan faydalandi-
g1 kabul ederek bakmak gerekir. Bu
noktada Walt Disney’in masala yaklasi-
m1 Grimmlerinkinden ¢ok da farkl de-
gerlendirilmemelidir. Bugiin Disney’in
biyilu dinyasinda da masallar kiiltir
endiistrisinin arzu ve istekleri dogrultu-
sunda kullanilmaktadir.

Tim bu tartigmalar Grimm Kar-
deslerin Pamuk Prenses masalindaki
ivey annenin, “Ayna ayna soyle bana bu

diinyada benden giizel var m1?” sozleri-
ni hatirlatmaktadir. Bu s6z Grimmlerin
masal dinyasindaki varoluglarinin bir
ozeti gibidir. Stiphesiz bu aynada yal-
nizca Grimm Kardegler kendilerine bak-
mazlar. Onlar1 bu aynanin éniine yerles-
tirenler masal aragtirmacilar1 olmustur.
Ilk bakista oldukca iddiali ve romantik
gortinen bu sav, Grimm Kardeglerin g6h-
reti distinuldiginde daha farkli yorum-
lanabilir. Masal arastirmalarinin genel-
de Grimm Kardeslerin derlemeleriyle
baslatildig1 gorisi sorgulanmadan ka-
bul gormiustir. Yukarida da soz edildigi
gibi Batili arastirmacilar Grimm Kar-
deslerin tahtini sarsacak pek ¢ok calisma
yapmislardir. Sonuc¢ta Grimm Kardesle-
rin sahte folklor iiretmekten ¢ok kendi-
lerinden 6nceki masal yazma gelenegini
takip ettikleri gorilmiistiir. Bu baglam-
da Grimmleri ne goklere ¢ikartmak ne
de yermek gerekmektedir. Onlarin ma-
sal calismalarinin miladi olmadiklar:
artik pek c¢ok tilkede kabul gormiustiir.
Ne yazik ki, Tirk masal arastirmacila-
r1 tarafindan bu klise hala gecerliligini
korumaktadir. Elbette masallarin varsa
hala sahadan derlenerek olduklar:1 gibi
korunmalar:1 fikri gecerlidir. Fakat ar-
tik bu tartigmalarin ve klasik arastirma
yontemlerinin bir adim o6tesine gecerek
Grimm Kardesglere ve masalin yazili bir
tir olarak evrimlesme siirecine uygu-
lamali halkbilimi yontemleriyle yakla-
silmasinin masali yeniden okunabilir,
dinlenebilir, izlenebilir, anlatilabilir bir
ture donustiirebilecegi hatirlanmalidir.
Bu nedenle Tirk masallarinin uygula-
ma, gosterim ve siirdiirilebilir olma gibi
farkli eksenlerde de degerlendirilmesi
elzemdir. Cinki bu tir esnek ve farkl
bakis acilar, artik neredeyse hi¢ anlatil-
mayan ve okunmayan masallara doni-
sen Tirk masallarinin ve masal calisma-
larinin ufkunu aydinlatacak ve kaderini
degistirecek giice sahiptir.
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NOTLAR

1 Tirkcede ilk bakista literary teriminin ¢evirisi
“edebi” kelimesiyle karsilanmaliymis gibi go-
riiniiyor. Ne var ki burada kastedilen yaziya
aktarilan, aktarilirken de degistirilen masal
tiuridir. Bu nedenle makalede literary fairy
tale terimi karsilig1 olarak “yazili masal” ifa-
desi kullanilacaktir. Her ne kadar “yazili ma-
sal” terimi yeterince tatmin edici goriinmese
de bugiine kadar Tiirk¢ede yapilan ayrintili
bir aragtirma olmadig: i¢in bu terimi kullan-
mak bir zorunluluga dontismektedir. Bu tar-
tismanin incelikleri i¢in bkz. Ong, Walter J.
Sozlii ve Yazily Kiiltiir Soziin Teknolojilesmest.
cev. Sema Postacioglu Banon. Istanbul: Metis
Yayinlari, 1995.

2 Bu konuda ayrintili bilgi Saim Sakaoglu'nun
Masal Aragtirmalar: ve Giimiishane ve Bay-
burt Masallar: adli kitaplarinda bulunabilir.
Sakaoglu titiz bir caligmayla masal tarihinde-
ki pek cok yazma hakkinda bilgi vermistir.

3 Marzolph, cesitli kaynaklardan elde ettigi ek
kanitlara da dayanarak metinlerin tarihi geli-
simini su bicimde sunar: Ash Farsca olan eser
milattan sonra 8. yy’dan ¢nce Islamlasmis
Arapcaya cevrilir ve bu esnada cesitli eser-
lerden de malzeme eklenir. On ikinci yiizyila
gelindiginde eser kesinlikle Alf Laylawa-lay-
la (Binbir Gece Masallart) baghgini almistir.
Bu da 1150 yillarinda Kahire’deki Yahudi bir
kitap¢inin miisterilerinden birine kiraladig:
sirada defterine aldig:1 nottan anlagilmaktadir
(16).
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