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Masal, neredeyse 200 yildan beri bilim adamlarinin konular: arasinda yer almaktadir. Ozellikle Bati
Avrupali bilginlerin 19. ytuzyilin baslarindan itibaren derleme ve yayin olarak baslattiklar: caligmalar 20.
yizyihn bagindan itibaren de siniflama, motif ve tip ¢calismalariyla hiz kazanmigtir. Kuzey Avrupa iilkele-
ri arastiricilarinin 6ncilagiinde gelisen bu calismalar giiniimiizde pek cok iilkede yapilmaktadir. Yillardan
beri belirli kaliplara bagh kalinarak yapilan ¢alismalara biz farkl bir agidan yaklagmak istiyoruz. Masallara
toptan bir koken aramak yerine her masala ayr1 bir koken aramak! Boylece masallar: filan tlkeye veya falan
kitaya baglamak zorunda da kalinmayacaktir. Bir masalin motiflerinin farkl iilkelerin masallarina ayr1 ayr
baglandigini1 gormek bizi yeni arasgtirmalara yonlendirmistir. Adeta, bir masal, toplama motiflerden olusuyor
havasini tagimaktadir. Bu sebeple yeni goriisleri giindeme getirmek kaginilmaz olmustur.
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ABSTRACT

Tales are almost for 200 years a subject of scientists. Especially scientist of Western European have
initiated the compilation and publication activities since the beginning of the 19th century and from the begin-
ning of the 20th century studies on classification, motifs and types gained speed. Today, under the leadership
of Northern European countries, these developing studies are done in many countries. We want to approach
these stereotyped studies from a different angle. Instead of searching for the origin of fairy tales, in this article
it is aimed to search a separate origin for each tale. By this way, the tales don’t have to be attached to any
country or to any continent. To see that a motif of a fairy tale from a country is connected to the tales of diffe-
rent countries directed us to new researches. A fairy tale almost seems consisting of collected motifs. For this

reason, to bring up new opinions has been inevitable.
Key Words
Tale, process, approach, innovation.

2009 yil1i, benim masal arastiriciligi-
min 40. yilidir. Ulkemizde yagayan masal
aragtiricilardan bu siireyi agsan bir tek
meslektagim var: Prof. Dr. Bilge Seyidog-
lu. Benden sonra gelenler arasinda Prof.
Dr. Umay Giinay, Yrd. Do¢c. Dr. Ahmet Ali
Arslan, Prof. Dr. Ziyat A. Akkoyunlu ile
6grencimiz Prof. Dr. Ali Berat Alptekin’i
sayabiliriz. Ancak bu meslektaglarimizin
bazilar1 masal ile olan baglarimi strekli
kilamamiglardir.

Bu arada son 15-20 yil icinde yetisen
yeni kusak arastiricilarindan bazilar: ba-
tiy1 taniyarak, ceviriler araciligiyla eski
ve yeni bilgilere ulasarak alana renk kat-
miglardir. Hatta bazilar: etkisinde kaldik-
lar batili aragtiricilar yorumlayarak yeni
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sonuclara ulagsmaya calismiglardir. Mu-
hakkak ki hepsinin ¢aligmalar1 alanimiza
yeni ufuklar agmistir.

Bizim bu yazimizda ele alacagimiz
konu biraz elestiri, biraz da oneri olacak-
tir. Amacimiz kimseye satagsmak olmayip
ortadan bazi1 dogrular1 séylemek olacak-
tir.

Konuya, iyi bir masal arastiricisin-
da bulunmasi gereken ozellikleri belirle-
mekle baglamaliyiz. Evet, iyi bir masal
aragtiricisinda bulunmasi gereken sartlar
nelerdir?

Bir iiniversitenin Tirk Dili ve Edebi-
yat1 Bolimiini veya Tiirk Dili ve Edebiya-
t1 Egitimi Ana Bilim Dalimi bitirmek, ora-
da halk edebiyati1 alaninda tez hazirlamak
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yeterli degildir. Kald1 ki baz iiniversitele-
rimizde ya 6gretim elemanm yoklugundan
bu dersler okutulmamakta veya ¢biir ana
bilim dallarimin arasina sikigip kalmakta-
dir. Bu sebeplerle, arastirici 6nce bolimii-
ni, sonra da belirli 6gretim elemanlarinin
yonlendirmesiyle kendini agmak zorunda-
dir. Bu, belki de ilk sarttir.

Geng arastiricr Islamiyet oncesi ve
sonras1 kaynaklara, dogrudan veya do-
layl olarak ulagmalidir. Asya Tirk din-
yasinin bin yillik kiiltir dirtinleri arasinda
saklanip duran masallarla Anadolu Tirk
diinyasinda kah hikaye, kdh mesnevi, vb.
adlarin arkasinda kendine bir yer arayan
urinlerimize birinci elden ulagsmaya calig-
malidir.

Bunlara ek olarak, Avrupa’da 200
yildan beri ciddi ¢caligmalar sonucu ortaya
konulan eserlere, en azindan en gerekli
olanlarina ulagilmahdir. Sadece bu ko-
nuda bir iki 6rnek vererek ne demek is-
tedigimizi ortaya koymaya caligsalim. Her
arastirict genel masal bilgileri icin, eger
Ingilizce biliyorsa The Folktale (1946)e
egilmelidir, eger bu o6zelligi veya imkam
yoksa, The Folktale’i okuyanlarin Tirk-
ce notlarindan, yararlanmalidir. Ancak
baz1 acikgoz arastiricilar sanki bu eseri
gormiig gibi not diiserek (!) yararlanmak-
tadir. Hatta daha ileri giderek Tiirk ma-
sallar ile ilgili olarak verilecek bir kisa
tarih bilgisi i¢in, yine eskilere sarilarak
ve onlarin andigi eserleri gormiis gibi
hareket edecektir. Mesela, M. Digéon’un
Nouveaux Turc et Arabes (1781) adl kita-
bim1 gérmiis gibi davranan arastiricilara,
eserin boyutunu sorsak, acaba ne cevap
vereceklerdir?

Onun i¢in, gérmedigimiz kaynakla-
11 gorenleri de anarak alana bilim adami
gibi yaklagacagiz.

Biitiin bu bilgilerle donanmak, ma-
sal deryasina dalmak i¢in yeterli degildir.
Ciinki masal, kiilturimiizdeki 6nemli bir
bitintin sadece bir parcasidir. Biitiine
ulasabilmek i¢in 6biir parcalarin da ek-
siksiz olarak bilinmesi gerekecektir. Bir

toplantiya bildiri sunabilmek i¢in, 6biir
parcalarin ucundan tutmakla bu isin ola-
mayacag bilinmelidir. O héalde 6biir par-
calara da egilmek zorundayiz. Yeterli ma-
tematik bilgisi olmayanin fizik alaninda
basarili olabilmesi ¢cok zordur.

Peki, nedir obur parcalar? Hemen
siralayalim: Fikra, efsane (menkibeler da-
hil), halk hikayesi, destan. Bu parcalarin
temel 6zelliklerini, kaynaklarini, iiriinleri-
ni iizerlerine yapilan ¢aligmalari bilmeden
kardes parca olan masal alaninda bagarih
olamazsiniz. Bir onemli bilimsel sinavda,
adayin cevab1 o6gretim tyeleri arasinda
tartisma konusu olabiliyorsa burada bir
eksiklik veya yanliglhk vardir demektir.

Eger bu bes kardese yeterince ulasa-
mamigsaniz gorislerinizi ihtiyat kaydiy-
la ortaya koymalisiniz. Bunun da giizel
ciimlelerle sunulmas ileride daha saghiklh
sonuclara ulasabileceginin belirtilmesiyle
gerceklegebilecegi unutulmamalidir.

Batida yetisen bir dogubilimcinin
Tirkce, Arapca ve Farsca 6grenmesinde
oldugu gibi bizim masal arastiricilarimiz
da alinmasi gereken bilgilerle donandik-
tan sonra ortaya ¢ikmali, tezler ve goriis-
lerle alana katk: saglamaya caligsmalidir.

Bu aciklamadan sonra masal konu-
suna donebiliriz. Evet, masallarin olugu-
mu tzerine nasil bir yaklagimla gidebili-
riz? Masal arastirmalariyla ilgili kitaplar,
bu konuda bir liste verircesine farkli go-
rigleri alt alta siralarlar. Masal aragtir-
malarinin temel kitaplar ile alana 6zgiin
gorisleriyle katki saglayan bilginlerin
makale ve bildirileri bu konuda bizleri ay-
dinlatmaktadar.

Masallar nasil olugur? Bir masal bize
gelinceye kadar hangi asama ve gelisme
evrelerinden gecer? Dinledigimiz kii¢ticiik
bir masalin ilk ortaya konuldugu seklin-
den giiniimiizde anlatildig1 sekle gelince-
ye kadar neleri kazandigini, neleri kay-
bettigini belirleyebilir miyiz? Bu sorularin
gercege yakin bir bicimde belirlenebilmesi
icin elimizin altinda yazili metinlerinin
bulunmas: gerekir. Ancak bu tiir metinle-
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rimizin tarihleri de pek fazla geriye gotii-
rilememektedir.

Cevap aramaya ilk sorunumuzdan
baslayalim: Masallar nasil olusur? Ki-
taplar, bu konu tizerinde 200 yildan beri
cevap aramaktadir. Kardeg bilim alanla-
rinin bilginleri araliklarla, birbirini agan
veya gelistiren gorisler ileri sirmislerdir.
Onlar birkag satirla hatirlayiverelim:

1. Kablettarih Nazariyesi

(Tarih Oncesi Nazariye / Tarih Once-
si Gorig, Mitoloji Okulu, Mitolojik Goriig)

2. Tarihi Nazariye

(Tarihi Nazariye / Tarihi Goris, Hin-
doloji Okulu, Hindoloji Goriisii)

3. Etnografik Nazariye

(Etnografik Nazariye / Etnografik
Goriis, Antropoloji Okulu, Antropolojik
Goris)

Madde basi terimlerin ash Fransizca
olup Pertev Naili [Boratav] tarafindan di-
limize gevrilmistir (1929: 9-10). Alt satir-
larda yer alan dért adin ilk ikisi bizim te-
rimlerimiz (1973: ve 1999: 9), 6biirleri Bil-
ge Seyidoglunun (1975: 29-35) ve Umay
Giinay’in (1975: 17-18) terimleridir.

Bu ¢ goris tzerinde duran, di-
stinceleriyle katki saglayan bilginler cok
farkli kaynaklara / 6rneklere dayanarak
kendileri i¢in birer ¢ikig noktasi bulma-
ya calismiglardir. Bu konuda Tiurkgede
okunacak kaynaklar1 hatirlatalim. Ilk te-
rimleri / adlar1 kullanan aragtirict Pertev
Naili Boratav’dir. O, Fransiz bilgini Géde-
on Huet'nin Les Contes Populaires (Halk
Masallar1) adli kitabinda (Paris 1923) yer
alan olusum kuramlarim kii¢iik bir maka-
le halinde ozetleyerek Tirk okuyucusu-
nun yararlanmasina sunar (1929: 9-10).
Boylece uzun bir bekleme siirecine girecek
olan terimler déonemin kelimeleriyle orta-
ya konulmus olur.

Ulkemizde masallar iizerine ¢alisan-
larin baginda Pertev Naili Boratav gelir.
Onun Typen tiirkischen Volksmdrchen
(Turk Halk Masallar: Tipleri) adli, hocas1
Wolfram Eberhard’la birlikte hazirladig

katalog, Tirk masalciliginin kilometre
taglarindan en 6nemlisidir. Bizim de i¢in-
de bulundugumuz, adina ister ‘Prof. Dr.
Mehmet Kaplan Okulw’, ister ‘Atatiirk
Universitesi Okulu’ deyiniz, toplulugun
yaptig1 ve gercek anlamda bir ¢ikarma
olan tgli calisgmanin, Tirk masalciligin-
da, Boratav’dan sonraki en 6nemli ¢ikig
oldugu inkar edilemez. U¢ ayr1 komsu ilin
masallarina ¢ ayr yontemle yaklagsmak,
bu tugcliden sonraki kusagin da onini
agmis oluyordu. Bunlar arasinda Ziyat
Akkoyunlu'nun farkh bir yaklagimla Bin-
bir Gece Masallari’’'na egilmesinin yanin-
da Ali Berat Alptekin ve Esma Simgek’in
iller yerine bolgelere yonelmeleri masal
aragtiricilimiza yeni renkler katmistir.

Ancak, yukarida ti¢ maddede o6zet-
ledigimiz olusum c¢alismalarina egilen
aragtiricilarimiz yoktur. Neredeyse cey-
rek yiizyll sonra hiz kazanan gevirilerde
az da olsa konuya egilen yazilar dilimize
aktarilmigtir. Sunu hemen séylemek ge-
rekir ki, konuyu kapsayacak bir ¢aligma
yapabilmek i¢in bilimsel ¢aligmalari oku-
mak kadar masal metinlerini de okumak
gerekecektir. Kuramlara canhilik kazan-
dirmak i¢in ¢cok¢a masal metnini okumus
olmamiz gerekir. Bu da zamani iyi deger-
lendirmemizle gerceklesebilecek bir olgu-
dur. Iste biz kuramsal gériisleri okuma ve
masal metinlerini degerlendirme yoluyla
bir gseyler soylemeye calisacagiz. Soyleye-
ceklerimizin bir bolimi eski gorislerle
kismen de olsa ortisebilir. Bu, o goriisleri
benimsedigimiz anlamina gelmemelidir;
muhakkak ki goriiglerimiz o eski goriigleri
onayliyor veya onlara katiliyoruz anlami-
na gelmelidir.

Masalin kokenini Hint’e, Hint mito-
lojisine mi baglayalim, yoksa Hint masal
kitaplarina mi? Acaba bu anlatmalar
medeni hayatin artiklar1 olarak kabul
edebilir miyiz? Masallarin olusumunda
dinlerin, dine bagli metinlerin hi¢ rola
olmamig midir? Kisacasi, masallar1 mut-
laka yukaridaki sayilanlardan birine bag-
lamak zorunda miy1z?
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Biz, hemen ve kisaca, “Hayir”, diyo-
ruz; bitin masallar bir kokene, bir ¢ikis
noktasina baglamamiz dogru degildir.
Yiizlerce, binlerce masalin ¢ikig nokta-
sin1 bire indirmek acaba ne kadar dogru
olabilir? Bu goriigi kabul etmek veya red-
detmek i¢in oturup 6nce o sonsuz sayida-
ki masallar (degisik sekilleriyle birlikte)
okumamiz gerekecektir. Sonra da sirasiy-
la koken olarak kabul edilen goriiglerin te-
mel felsefeleriyle ortiisiip 6rtiismeyecegini
aragtirmamiz gerekecektir.

Zaman zaman disiniyorum. Atala-
rimiz ne giizel demis, su armutlarla elma-
larla ilgili sozii... Acaba, ‘Ayagina Diken
Batan Serce’ masali ile ‘Muradina Erme-
yen Giizel’ masalini hangi ortak kaynaga
baglayabilecegiz? Yalmz hayvanlar ara-
sinda yasanilan masallarla cinlerin, dev-
lerin, perilerin cirit attigi masallar1 hangi
ortak noktada birlestirecegiz?

Bu noktada aklimiza takilan bir ko-
nuyu buraya tasimak istiyoruz. Destan-
larin inanilmas: gii¢ olan bazi motiflerini
masallarda da goriiyoruz. Mesela, bizim
o pek tnli Goktiurk destaninda (belki de
efsanesi) yer alan ayaklar1 kesilerek sag
birakilan tek kigi olan ¢ocukla Anadolu
masallarinda goriilen benzer motiflerin
ortakliklar1 nasil bir noktada birlegtirile-
cektir?

Ayrica  masallarin  olusumunda
mekanin rolii ne olacaktir? Inamislarinin
yaziya aktarildigi Hindistan ile bu san-
s1 yakalayamamis, masallar1 anlatma
yoluyla giiniimiize kadar gelebilen Inka
veya Aztek medeniyetlerinin ginimiiz-
de de anlatilan masallarinin etkilenmesi
diisiiniillemeyecegine gore, nasil bir ortak
noktadan kaynaklanmig olacaklardir?
Mesela, Giiney Amerika’da yasayan hay-
vanlarla ilgili masallar olusurken hangi
Hint masalindan etkilenmis veya onun
degistirilmesiyle olusturulmustur?

Medeni hayatin artiklar1 nelerdir?
Medeniyetin begenmedikleri masallar:i m1
olusturmustur? O halde, masallarin soka-
ga atilmadan onceki ve medeni sekilleri

nelerdi? Roman, tiyatro, siir mi?

Masallar1 okuduke¢a, kurgularinin
son derece saglam olduklarini gériiyoruz.
Onlara, sunun veya bunun artig1 goziiyle
bakabilmek i¢in elimizdekilerin kirik do-
kiik seyler olmas1 gerekmez mi? Oysa her
masalin bir modern hikayede gorebildigi-
miz yap1 saglamhig vardir. Elbette 70’1ik
ninenin tozlanmig hafizasindan ¢ikacak
olan masallarda teknik kusurlarin olmas:
kagimilmazdir. Buna karsilik, ¢evresinde
taninan, anlatimiyla iinlenen bir masal
atasinin anlattiklar1 Adeta kalip gibidir.
Orada her sey yerli yerindedir, onlarda
ozenle gozetilmig bir yapiy1 gorebilirsiniz.

Konuyu kardes alanlardan birine,
fikralara getirmek istiyoruz. Son yillarda
bir Nasreddin Hoca arastiricisi, bir araya
getirdigi 1555 fikray: bir kitapta topladi.
Aslinda bir dahiliye uzmani olan Dr. Mus-
tafa Duman’in bu ‘rekor’ sayiya ulagmasi
bir bagar1 m1 sayilacak? Bizce degil, ¢iin-
kii oradaki fikralarin, belki de 1400 tanesi
Nasreddin Hoca’ya ait degildir.

Bununla ne demek isteniliyor? “Biz
istersek sayiy1 daha da artirabiliriz!” Aca-
ba ortaya konulanlar Nasreddin Hoca fik-
ras1 midir, yoksa sadece ‘fikra’ midir? Biz-
ce ikisi de degildir? Anonim olan, ortaya
koyucusu belli olmayan fikralarin arasina
karigtirilacak, ‘Ahmet Beyden Nasreddin
Hoca fikralary’ veya sadece ‘Ahmet Beyden
Fikralar’ halk edebiyatimiza bir zenginlik
kazandirabilecek mi?

Biz diyoruz ki, masallar1 nasil ki ‘ya-
pay’ ve ‘dogal’ diye ikiye ayiriyorsak fik-
ralar1 da boyle bir ayirirma baglamaliyiz.
Destanlar da boyle degil midir?

Onun ic¢in halk edebiyatinda zorla-
ma olmamalidir, her seyi kendi kuralla-
riyla ele almaliyiz. Belli bir toplulugun
masallarindan yola ¢ikmak bizleri sonuca
gotiiremeyecektir. Ozellikle cocuklar icin
hazirlanmis baz1 hikaye kitaplar1 var-
dir. Bu kitaplarda Kur'an-i1 Kerim’den,
Hz. Mevlana'nin Mesnevi’sinden se¢ilmig
hikayeler yer alir. Dikkatle okursaniz,
kendinizi hikayeye, hikayede anlatilan
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olaya kaptirmaz, bir halk anlatmalar1 uz-
mani olarak 6ziimseyerek okursaniz karsi-
niza az ¢ok bildiginiz masallarin ¢iktigim
goreceksiniz. Aslinda gordiikleriniz, yani
karsiniza ¢ikanlar tam bir masal degildir;
onlar, masallarda gérdigiiniiz motiflerdir.
Ancak, masallarda gordigumiiz motifle-
rin bazilarim sadece bir yerde belirleyebi-
liyoruz. Motif Index of Folk Literature bu
gozle incelersek kargimiza ‘yalmz kalmisg
motifler ¢ikacaktir. Biz bunu dogal ola-
rak kargiliyoruz. Belki bazilarimiz, Stith
Thompson’in katalogu pek cok tilkenin
masallarindan olugan bir motif katalogu
diyebileceksiniz; haklisiniz. Ama en temel
kaynaklarin incelenmesinden sonra, 6k-
stz ¢ocuklar gibi yalmiz kalmig motifleri
yeni bir degerlendirmeye tabi tutmamiz
gerekecektir.

Adlarini, unvanlarini, meslekleri-
ni, bagh bulunduklari ekolleri vermeden
seslenecegimiz alanimizin tnli adlar
donemlerine gore gorisler ileri sturmiis-
lerdir. Bu demek degil ki soylenecek s6z
kalmamigtir. Bizim kusagimizin ve biz-
den sonraki kusaklarin da séyleyecek cok
sozleri vardir. Biz de 401 ¢ikmig bir masal
arastiricis: olarak payimiza diiseni soyle-
mis, ilgi duyacak olan meslektaslarimiza
kapiy: aralamig olacagiz.

Masallar, tarihin giizel sayfalarinda
yerlerini almig olan diniin “Nazariye”,
“Goris” veya “Okul”larimin bizlere sun-
duklariyla kapilarini kapatmamigtir, hat-
ta kapilarini bizlere sonuna kadar agiver-
migtir. O halde biz de soyleyeceklerimizi
soyleyelim.

Deriz ki: Onlarca, ytizlerce, binler-
ce masal bir gorisiin sikisik sayfalarina
hapsetmek yerine, her birine ayr1 bir ko-
ken aramak daha dogru olmaz mi? Onlar,
aralarinda da kuracaklari baglarla akra-
baliklarin1 hatirlayacaklardir. Onlarda
kiicik irmagin ilerleyen inisglerle bir bi-
yik suya katilmalari, mesela Kizilirmak™,
Firath olusturmalar1 gibi, masallar da
aralarinda bag kuracaklari kardes masal-
larla ortak bir kokeni olusturacaklardir.

Bunlarin her biri ayr1 ayr cografyalardan
kaynaklanan, ancak bir noktada denize
dokiilen masallar1 olusturacaklardir. Ul-
kemizin irmaklarindan bazilarinin adlari-
m bir hatirlayimiz: Kizilirmak, Yesilirmak,
Goksu, Karasu, vb. bu irmaklar ortak bir
cografyanin ozelliklerini tagimakta, so-
nunda ise bir adla anilmaktadir. Yizlerce
irmag tice dorde indirebilir misiniz?

Son olarak bir noktaya daha dokuna-
lim. Masallarin siiflandirilmasinda bir
dal olan fikralarla bir alt dal olup farkh
bir terimle ifade edilen dini terimleri de
koken kuramlariyla a¢iklamak pek de ko-
lay olmayacaktir. Eger biz, V. Propp gibi
islemlerimizi belli sayidaki masala uygu-
layacak bir yontem gelistirmigsek elbette
soylenecek seyler daha farkl olacaktir.

Masallarin olusum hikayelerini bir
de boyle degerlendirelim, onlarin kokeni-
ne inerken bir de 21. ytizyilin goziiyle bak-
maya calisalim.
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