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Tiirk halk edebiyati iiriinleri icerisinde masallar gerek icerik ve konu
ozellikleri, gerekse islevleri bakimindan dnemli iiriinlerdir. Bu ézelliklerinden
hareketle masallar, Tiirkive sahast iizerinde oldugu kadar Tiirk Diinyasinda da
cesitli bilimsel yontemler kullanilarak incelenmekte, hem sozlii kiiltiir ortamindan
derlenen hem de Tiirk lehge ve sivelerinden Tiirkiye Tiirkcesine aktarilan metinler
Tiirkiye 'de yayimlanmaktadir. Bu ¢aligmalar, Tiirk boylar: arasinda ortak kiiltiirel
mirasin ve bellegin, ortak duyus ve diigtiniis tarzumn, ortak hayal diinyasinin gelecek
kusaklara aktarlabilmesi bakimindan 6nemli bir yere sahiptir. Ozellikle, halk bilgisi
tirtinlerinin yaratildiklar: sosyal ¢evre ve sartlarin, yaratim ve aktarim baglamina
gore kazandiklar: iglevierinin, daha genel bir ifadeyle anlati geleneklerinin
arastirtimast ve incelenmesi, elimizde bulunan metinlerin anlasiimast bakimindan
onemli veriler sunacak niteliktedir. Bu makalede, Tiirk Diinyasi ¢calismalarina katk:
sunmak amaciyla Kazan Tatar Tiirklerinde masal anlatma gelenegi incelenmistir.
Makalede dncelikle gelenek ve masal anlatma gelenegi kavramsal olarak tartigilmas,
daha sonra da Kazan Tatar Tiirklerinde masal anlatma gelenegi masal anlaticilari,
dinleyiciler, icra mekdni/yeri ve zamani, masal metinleri alt bashklarina ayrilarak
degerlendirilmigtir.

Anahtar Sozciikler: Masal, Gelenek, Kazan Tatar Tiirkleri, Anlatict, Dinleyici.

ABSTRACT

Folktales are important products in Turkish Folk Literature, in terms of
their content and subject characteristics and functions. Based on these
characteristics, Turkish world folktales as much as they are on the field of Turkey
are examined using various scientific methods and texts that translated from Turkish
dialects to Turkish are published in Turkey and compiled from oral culture context.
These studies, the common cultural heritage and memory of the Turkish tribes has
an important place in common sense and way of thinking in that the common dream
world can be passed on to future generations. Especially, research of the context in
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which folklores are created and the functions of the folklore according to the context
of creation and narration, more explicitly, researching narrative traditions will be
important for understanding the folktale-texts. In this article researched folktale
telling tradition among Kazan Tatar Turks. In this article, the tradition and tradition
of folktale-telling are conceptually discussed and folktale-telling, folktale teller and
his audiences, context of storytelling event, time and place of telling are examined
among Kazan Tatar Turks.

Keywords: Folktale, Tradition, Kazan Tatar Turks, Folktale-Teller, Audience.
GIRIS

Halk bilgisi triinleri, belirli bir gelenek cercevesinde yaratilir ve yine bu
gelenek gergevesinde kusaklar arasinda aktarilir. Bu nedenle halk bilgisi iiriinlerinin
temel ozelliklerinden birisi, gelenege baglilik (Yildirim, 1998: 68; Ekici, 2007: 12)
olarak kabul edilmektedir. Buradan hareketle halk bilgisi riinlerinin
incelenmesinde, o {iriinlerin yaratim ve aktarim siireglerini belirleyen, etkileyen,
yonlendiren gelenegin bilinmesi bilyilk bir Oneme sahiptir. Halk edebiyati
tirtinlerinden biri olan masallar da diger halk bilgisi tirtinleri gibi belirli bir gelenek
cercevesinde yaratilir ve aktarilirlar.

Bu makalede, masal arastirmalarinda sadece masal metinlerinin ¢esitli
acilardan incelenmesinin yeterli olmadigi, masallarin yaratim ve aktarimini
belirleyen gelenegin merkeze alinarak incelenmesi gerektigi diistincesinden
hareketle Kazan Tatar Tirklerinde masal anlatma gelenegi, masal anlatma
gelenegini olusturan masal anlaticisi, masal anlatma yeri/mekani, masallarin
dinleyicisi ve masal metinleri basliklar1 altinda incelenmistir.

Gelenek terimi, ¢esitli bilim insanlar1 tarafindan ele almmis ve
tanimlanmistir. Bu tanimlarin bir kismi terimin kokeninde yer alan “gel-" fiilinden
hareketle “eskiden gelen, atalardan gelen” sozciiklerini kullanarak, terimi
tamimlamaya ¢alismistir. Sedat Veyis Ornek (2014: 178) “Bir toplumda kusaktan
kusaga gegen kiiltiiv kalitlart = (miraslari), aliskanliklar, bilgiler, beceriler,
davranislar vb. gelenekler iginde yer alirlar.” seklinde belirgin bir sekilde “kalit”,
“miras” kavramlarin kullanarak geleneklerin eskiligine vurgu yapar ve geleneklerin
“nitelikleri bakimindan genellikle tutucu” (Ornek, 2014: 179) olduklarmni ifade eder.

Metin Ekici, gelenek nedir sorusuna verilen cevaplari genel olarak
degerlendirdikten sonra; “Eskiden beri devam edip gelen, gayri resmi yol ve
yontemlerle kazanilan ve kusaktan kusaga aktarilan ve zamanin ihtiyaglarina gore
her kusakta belli élgiide bireysel yaraticiliga ve degismeye ve de gelismeye izin
veren bilgi, hareket ve materyal iiriinleri tiretme ve kullanma tarzidr.” (2008: 34)
seklinde bir tanimlama yapar. Ekici’nin taniminda dikkat ¢eken husus, gelenek
kavraminin stireklilik 6zelligini 6n plana ¢ikaracak bir degerlendirme yapilmasidir.

LR N3

“Eskiden beri devam edip gelme”, “gayr1 resmi yol ve yontemlerle kazanilma ve
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aktarilma”, “bireysel yaraticiliga izin verme” vb. ifadeler gelenegin, sadece ge¢misle
ilgisini degil, giintimiiz ve gelecekle olan bagini goéstermesi bakimmdan 6nemlidir.

Gelenek teriminin tanimlanmasi, anlati gelenegi ve dogal olarak da masal
anlatma geleneginin ele almmasin1 da dogrudan etkileyecektir. ilhan Basgdz’iin,
“Masal, anlatici, dinleyici ve geleneksel masaldan kurulu bir dengedir.” (1988: 29)
seklindeki tespiti de bunu dogrular niteliktedir. Selami Fedakar, Ozbek masal
anlatma gelenegini “anlatici, dinleyici, anlatma yeri, zamani ve masal metni gibi
unsurlardan” (2011: 113) hareketle ele almis ve degerlendirmistir. Ekici’nin
yukarida verilen tanimi ile Basgdz ve Fedakar’in goriisleri cergevesinde masal
anlatma gelenegini ele aldigimizda, so6zIlii kiiltiir ortaminda nesiller arasinda
aktarilan masallari, bu masallar1 yaratan ve aktaran masal anlaticilarini, masallar
dinleyen dinleyici kitlesini, masallarin anlatim yeri ve zamani gibi unsurlar1 bir
biitlin halinde ele almak gerektigi goriilmektedir.

Masal anlaticilari, masali yaratan, aktaran veya sosyal gevre ve sartlarin
degismesine gore yeniden yaratan kisilerdir. Gelenegin siirekliligi ve nesiller
arasindaki aktarimi da masal anlaticilar1 tarafindan saglanmaktadir. Tiirk masal
anlaticilar1 hakkinda son yillarda yapilan ¢alismalarda (Basgoz 1988; Boratav 1988;
Sakaoglu, 1999a, 1999b; Simsek, 2002, Senocak 2002, Alptekin 2005; Aga, 2007a,
2007b, Arslan 2008; Saritas 2009; Onal, 2011; Fedakar, 2011, Ergun, 2014;
Giiltekin, 2014) masal anlaticilarmm ozellikleri, masal anlatimina etkisi,
anlaticilarin ~ yetismesi, anlaticilarla  ilgili  ¢esitli inamis ve  kabuller
degerlendirilmistir.

Masal anlatma gelenegi icerisinde ikinci olarak degerlendirilmesi gereken
unsur masallarin dinleyicileridir. Masal anlatma eyleminin gerceklesebilmesi icin
anlatici ve dinleyicilerin, bir arada olmasi ve karsilikli iletisim igerisinde
bulunulmasi gerekmektedir. Sozlii kiiltir ortaminda dinleyicilerin tutumunun
anlaticiya etkisi (Basgéz 1986; Alptekin 2005) ve gelencksel olarak icranin
olusumuna katkisi da anlatinin sekillenmesini de saglamaktadir.

Masal anlatma gelenegini belirleyen unsurlardan {igilinciisii ise masal
metnidir. Son olarak da masallarin anlatildigi yer/mekédn ve anlatma zamanidir.
Biitiin bu unsurlarm bir araya gelmesi, masal anlatma gelenegini olusturmaktadir.

Kazan Tatar Tirklerinde masal anlatma gelenegini de buradaki tespitlerimize
gore masal anlaticilari, masal dinleyicileri, masal anlatma yeri/mekan1 ve zamani ve
masal metni basliklar1 altinda degerlendirecegiz.

Masal Anlaticilan:

Bir iriinii, bir anlatiy1, bir sanat eserini, genel olarak da bir gelenegi
tanimanin, tanimlamanin, anlamanin ve anlamlandirmanin ilk ve en 6énemli adimi, o
gelenegi veya iirlinii yaratan kisilerin belirlenmesi ve incelenmesidir. Masal anlatma
gelenegi icerisinde de masallari, yaratan ve gelenegi temsil eden anlaticilarin
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dikkatle degerlendirilmesi gerekmektedir. Sanat¢1 veya yaraticinin, anlaticinin goéz
ard1 edilmesi, ortaya ¢ikan iriine odaklanilmasi eksik bir degerlendirmenin
yapilmasi neden olacaktir.

Anlati ve anlatict arasindaki iligski lizerine Metin Ekici tarafindan yapilan
arastirmada, tarihsel olarak belirli tipte bir anlaticiya sahip olan {iriinlerde degisimin
meydana geldigi tespit edilmistir. EKici bu incelemesinde, masal anlaticilariyla ilgili
olarak ““Masallarda, mitik yaratmalarin olaganiistii ve fantastik ozellikleri insan ve
insaniistii kahramanlara bagh olarak anlatilmaya baslamirken, bu anlatmalarin yer
ve zamana bagli olmadan ve de belli bir anlatici tipine bagl olmaksizin anlatilir
olmalart soz konusu olmustur. Bu anlatmalarin kendilerine ait bir tiir gelenegi
olusmakla birlikte, belli bir anlatict grubuna bagl bir gelenek olusturmalart séz
konusu degildir.” (2006: 87) degerlendirmelerini yapar.

Ekici’nin tespitlerine gére masallarin, belirli tipte bir anlaticist yoktur.
Gelenege bakildiginda bazi anlaticilarin, masal1 diger insanlara gére daha basaril bir
sekilde anlatabildigi, bu yoniiyle toplum igerisinde tanindigr goriilmektedir. Ancak,
masal anlaticilarmimn, destan anlaticilari/destancilar  veya halk  hikayesi
anlaticilari/agiklar gibi bir 6zellige sahip olmadiklari anlasilmaktadir. Bu durum
Kazan Tatar Tiirkleri icin de gegerlidir. Kazan Tatar Tiirklerinde masal anlaticilari;
“Ekiyet¢é (Masalc1)” veya “Ekiyet Soylevgé (Masal Anlaticis1)” olarak
adlandirilmaktadir. Konuyla ilgili arastirmasinda Lenar Camaletdinov’un; Pek ¢ok
millette masal anlatimini kendisinin sanati olarak kabul eden insanlar var. Ancak
Tatarlarda profesyonel masal anlaticlarinin  olup, olmadigimi kesin olarak
bilmiyoruz. Gergi, I Ramiyev bir ¢alismasinda Bulgarlarda masal anlaticilarinin
yarismasindan  bahsetmektedir.  Eger  gercekten de  bdyle  yarismalar
diizenleniyorduysa, ona katilanlar profesyonel masal anlaticilaridir diye diisiinmek
gerekir. Ancak, ne yazik ki yazar kendi goriisiinii ispatlamak icin herhangi bir delil
gostermiyor. Diger Tiirk boylarinda profesyoneller olduguna gére Tatarlarda da
oldugunu kabul etmek elbette miimkiindiir. Ama bize gore, ¢ok eskiden yerlesik
hayata gecmis ve yazili kiiltiire, kitaba sahip bir halk oldugundan Tatarlarda
profesyonel masal anlaticilarimin olmamasi da ¢ok kuvvetli ihtimaldir.” (1988: 5-6)
sozleri ile Tatar masal anlaticilart ile ilgili goriislerini dile getirmistir. Camaletdinov,
“profesyonel” sozii ile kanaatimizce, ge¢imini masal anlatimi ile kazanan, meslegi
soruldugunda “masal anlaticistyim” cevabini veren bir anlaticiyr kastetmektedir. Bu
cerceveden degerlendirildiginde, masal anlatarak gecimini temin etme eyleminin
genel bir 6zellik ve yaygin bir uygulama olmadigmi séylemek miimkiindiir.

Masal anlaticis;, masali yaratan veya aktaran kisidir. Sanat seviyesi
bakimindan bir smiflandirma olan bu yaklasim, diger Tirk boylarinda da
goriilmektedir. Ozbek destan anlaticilar1 da bu dzelliklerine gére “Yaratict Masal
Anlaticilar’” ve “Aktarict Masal Anlaticilart” (Fedakar, 2011: 119) olarak
degerlendirilmekte ve smiflandirilmaktadir.

Kazan Tatar Masallar1 ile ilgili O6nemli arastirmalari bulunan Lenar
Camaletdinov, usta bir masal anlaticisinda bulunmasi gereken; “I. Masal: icten bir
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sekilde sevmek, 2. Cok iyi bir hafiza, 3. Ilging ve siiriikleyici bir sekilde anlatma
yetenegi, 4. Masallart eskiden beri anlatiyor olmak.” (Camaletdinov, 1988: 11)
ozelliklerini belirlemistir. Linda Degh de masal anlaticisinin belleginde birden fazla
masalt ve repertuvarma ait bireysel pargalari zihninde tutmasmin, anlaticinin
sanatini icra edebilmesi bakimindan énemli oldugunu belirtir (Degh, 1989: 166).

Kazan Tatar Tiirklerinin masallar1 iizerine arastirmalar yapan bilim insanlari
usta masal anlaticist olarak tanman ve tanimlanan anlaticilarin biyografilerine de
¢aligmalarinda yer vermislerdir.

Gomer Razin, Tatar masallariyla ilgili ilk ve 6nemli galigmalardan biri olan
“Halik Ekiyetleri (Halk Masallar1)” adli calismasinin giris kisminda, masal
anlaticilarinin 6nemini ele aldiktan sonra, derleme yaptigi Minhac Hemidullin,
Mohemmetsa Devlestin, Songat Sibayev, Aleksandr Varvarin ve Fedor Blinov
hakkinda bilgi vermistir (Razin, 1940: 9-11). Besirov, tarafindan yayimlanan
“Tilsimnar Donyasinda (Sihirler Diinyasinda)” adli makalede de Minhac
Hemidullin, Méhemmetsa Devlestin ve Heyrettin Hoseyinov adli masal anlaticilari
hakkinda bilgi verilmistir (Besirov, 1965: 243-247). Lenar Camaletdin de Mincamal
Gulova adli usta bir kadin masal anlaticisini bir makalesinde ele almig ve sanatiyla
ilgili degerlendirmelerde bulunmustur. (1977: 139-146).

Masal anlaticilar ile ilgili tizerinde durmak istedigimiz bir baska konu da
anlaticilarin cinsiyetidir. Tiirkiye’de genel olarak masal anlaticilarinin kadin oldugu
diisiincesi hakimdir. Erkek anlaticilardan da masal derlenmekle birlikte, tiiriin
anlaticisinin kadin oldugu fikri veya kabulii, yapilan bilimsel ¢alismalar baglaminda
degerlendirildiginde, yani masal derlenen kaynak kisilerin cinsiyeti baglaminda ele
alindiginda anlaticidan ¢ok derleyicinin cinsiyetine bagli olarak derleme siireclerinin
sekillendigi goriilmektedir. Bu konuda Bilge Seyidoglu (1975) ve Saim Sakaoglu
(2002) tarafindan yapilan calismalarda anlaticilarin cinsiyetine bakmak bir fikir
vermesi bakimimdan yararli olacaktir. Seyidoglu tarafindan yayimlanan ¢alismada
daha ¢ok kadin anlaticilardan derlemeler yapildigi; Sakaoglu tarafindan yayimlanan
calismada ise cogunlukla erkek anlaticilardan derleme yapildigi goriilmektedir.

Kazan Tatar Tirklerinde masal anlaticilarinin cinsiyeti {izerine yapilmis bir
bilimsel ¢alisma bulunmamaktadir. Ancak, yukarida isaret ettigimiz gibi bir kadin
masal anlaticisini ele aldig1 yazisinda Lenar Camaletdinov’un “Tatar masallarinin
yaymlandigr en genis ve giivenilir kaynaklar olarak kabul edilen iki ciltlik bilimsel
yaywma (I Cilt 1946, 1. Cilt 1956) baktigimizda, masal derlenenler arasinda bir tane
bile kadin adina rastlamiyoruz. Fakat bu bizde kadin masal anlaticilarinin
bulunmadigr anlamina gelmez. Son yillardaki derleme gezilerinden anlasildigina
gore simdiki masal anlaticilarimn iigte birini kadmnlar olusturmaktadir.” (1977:
139) seklindeki tespitleri, masallarin genellikle erkek anlaticilardan derlendigini,
ancak donemsel olarak son zamanlarda yapilan derlemelerle kadin anlaticilarmn
sayisinda belirgin bir artig oldugunu gostermektedir.
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Masal anlatma gelenegi ile ilgili olarak {izerinde durmak istedigimiz bir
baska konu da masal anlaticilarinin yetismesi Ve masal repertuvarini 6grenmesi
stirecidir. Destan ve halk hikdyelerini anlatan icracilarin, usta-girak iligkisi i¢erisinde
repertuvart ogrendigi veya anlatimda ustalastigi goriilmektedir (Cobanoglu, 2000:
197; Reichl, 2002: 56-95; Artun, 2011: 61-63). Masal anlaticilarinin yetismesinde
destan ve hikdye anlaticilarmin yetismesinde goriildiigli sekliyle bir usta-girak
iliskisinden s6z etmek miimkiin degildir. Masal anlaticilari, sozlii kiiltiir ortamimda
dinleyici olarak katildiklar1 anlatimlar sirasmmda masallar1 6grenirler ve anlatirlar.
Masal anlatiminin devam etmesi, bir taraftan yeni masal anlaticilarinin yetigmesini,
diger taraftan repertuvarin yayilmasma ve yeni masallarin yaratilmasmma imkan
taniyacaktir. Anlatimin ortadan kalkmasi durumunda yeni anlaticilarin da yetisme
imkan1 kalmayacaktir. Lenar Camaletdinov, bu durumu soyle ifade etmektedir:

“Masallar  halk arasinda anlatilmadigindan, yeni masal anlaticilar
yetismiyor, mevcut olanlar da olgunlasamiyor. Derleme gezileri sirasinda
rastladigimiz masal anlaticilarin ¢ogunlugu, genellikle masallart gengliklerinde
o6grenen ve bugiine kadar hafizalarinda saklayan yash kisilerdi. Simdi béyle
anlaticilara rastlamak gittikge zorlasiyor. Hatta ‘masalli’ yerlerde bile siradan bir
kigiye ancak rastlaniyor. Fakat ¢ogunlukla o kisinin masal anlaticisi oldugunu
koyliileri de bilmiyor.” (1988: 12).

Masal anlaticilarmin temel 6zelliklerinden birisi, kisisel dzelliklerinin masal
metinlerine yansimig olmasidir. Bu durum, masal ve masal anlaticisi arasindaki
iligskinin ne kadar 6nemli oldugunu gostermektedir. Gomer Razin, “Masalda, masalt
anlatanin, masalcimin ¢ok biiyiik rolii var. Masal anlaticisimin hangi devrin, hangi
sosyal tabakamn insani oldugu, diinya gorisii, ustaligi ve bunun gibi bagka
ozellikleri masala biiyiik etki ediyor. Mesela, biiyiik ¢ogunlugu cifici kitleleri
arasindan ¢ikan bizim masallarimizda (Bu kitapta yaymnlan masallardan ozellikle de
Mohemmetsa Devlietsin’den derlenen masallarda) padisahlar, ¢ogunlukla ¢ificilerin
arasinda, koyde, aym c¢ificiler gibi yasiorlar. Onlar masal icerisinde gerek olan
sartlar yerine getirildiginde, fakir ¢ifici ogluna veya yigit bir avciya kendi kizlarim
veya padisahliginin yarisini vermeye de olmayacak is diye bakmiyorlar.

Her masal anlaticisi, masalt kendi hisleri, kendi diinya goriisii ile siisler,
kendi anlayisina ve hatta ¢ogu zaman dinleyicilerin nasi olduguna gére de
kahramanlarin karakterlerine cesitli sifatlar ekler;, masala kendi yasadigi ¢evrede
kullanmilan atasozleri, deyimler ve ozlii sozler ekler. Boylece masal, kendi temel
ozelliklerini degistirmeden korurken de masal anlaticisinin yaratmasina doniisiir.
I;ste bu nedenle folklor eserlerini derlerken, onun ne zaman, nerede, kim tarafindan
anlatildigint gostermek, anlaticimin dilindeki ozelliklerin tamamen korumak temel
sart olarak konmugtur.” (Razin, 1940: 6-7).

Mark Azadovski de bu duruma isaret etmis ve “.masalcimin hayat
deneyimleri, gézlem yetenegi, tuttugu is ve kisisel niteliklerinin masalin yeniden
soylenmesinde biiyiik katkilart oldugunu..” ifade ettikten sonra, masal anlaticilarinin
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dini inaniglarinin, mesleklerinin masala etkisini ayrmtili olarak, incelemistir
(Azadovski, 2002:53).

Masal anlaticisini etkileyen unsurlarin baginda doénemin siyasi kosullari
gelmektedir. Ozellikle Sovyetler Birligi donemindeki siyasal baskilar goz oniine
almdiginda anlaticilar oldugu kadar derlemeciler ve bilimsel arastirma yapan bilim
insanlarinin da bu siiregten etkilendigi goriilecektir. Moskava’nin sistemli ve planl
bir sekilde biiyiik bir Sovyet toplumu yaratma cabalar1 bunda etkili olmustur. Bu
konudaki ¢alismalarla ilgili olarak 10 Temmuz 1939 tarihli “Kizil Tatarstan (Kizil
Tataristan)” gazetesinde “Ekiyetgéler Moskvadan Kayttilar (Masal Anlaticilari
Moskova’dan Dondiiler)” adiyla yayinlanan bir habere burada yer vermek yerinde
olacaktir.

“Masal anlaticilarimn  ve halk cwrlarint  icra edenlerin  Moskova'da
diizenlenen biitiin Sovyet halklart seminerine katilan delegeler bu giinlerde
Moskova’dan dondiiler. Seminere Tataristan’dan katilan masal anlaticisi Minhac
Hemidullin (Téle¢é Rayonu, Maksabas Koyii) ve Gani Musin (Tatpiggetorg un
18’inci numarali magaza isgisi) yoldaslar, Kizil Bagkentin kendilerinde biraktigi
etkiyle ilgili olarak goriistiiler. Onlar Moskova’ya hayran oldular. Moskova’'nin
miizelerinde, tiyatrolarinda, metroda, Moskova-Volga kanalinda bulunmak onlarda
biiyiik bir etki birakmus.” (Kizil Tatarstan, 1939: 2).

Gazetede yer alan bu haber, Sovyetler Birligi yonetiminin ideolojinin
yayginlastirilmasi i¢in masal anlaticilarindan da istifade etmeyi diisiindiigiini ve
diizenlenen seminere, Tataristan’dan masal anlaticilarinin  da  katildigini
gostermektedir. Minhac Hemidullin’in en meshur Tatar masal anlaticilarindan biri
oldugu da dikkate alindiginda, seminere Tataristan delegesi olarak katilmasinin
nedenleri daha iyi anlasilacaktir. Nitekim, “Yes Stalin¢i (Geng Stalinci)” adl
gazetenin Haziran 1940 tarih, 71 (1800) nolu sayisinda, Minhac Hemidullin’in
“Lenin ve Stalin”e ithaf ettigi bir masal metni yayimlanmustir.

Masal Dinleyicileri:

Masal anlatma gelenegi igerisinde dinleyicilerin de 6nemli bir yeri vardir.
Anlatma hadisesinin ger¢eklesmesi i¢in dncelikle bir anlaticiya ve dinleyici kitlesine
ihtiyag vardir. Dan Ben-Amos, baglam merkezli bir halk bilimi ¢alismasi i¢in, ii¢
boyutlu bir yaklagimin benimsenmesi gerektigini, bu ii¢ boyutun, “Bireysel Boyut
(Antatic/Icraci-Oyuncu), b. Sosyal Boyut (Dinleyici/Izleyici), c. Anlati S6z Boyutu
(Anlatilan)” (EKici, 2007: 130; Ben-Amos, 2007: 238) oldugunu séyler. ilhan
Baggoz’iin hikdye anlatiminda dinleyicilerin etkisi ile tespitleri (1986: 49-64) masal
anlatimi i¢in de gecerlidir.

Anlatim  hadisesi genellikle dinleyicilerin  talepleri dogrultusunda
gerceklesmektedir. Dinleyiciler, sadece anlatimin gergeklesmesini saglamakla
kalmaz, ayn1 zamanda anlatim aninda masal anlaticisin1 etkilemesi bakimindan da
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dikkat geker. Anlatict ve dinleyicinin karislikli etkilesimi ile anlatim siireci olusur.
Ayrica dinleyicilerin; yas, cinsiyet ve egitim durumu gibi ozellikleri, anlatim
talebinin dinleyicilerden gelip gelmedigi, anlatim sirasinda anlaticidan etkilenip
etkilenmedikleri gibi hususlar masal anlaticisini etkilemektedir (Cobanoglu, 2002:
265-316; Dorson, 2006: 77-80; Ekici, 2007: 128-131). Ozellikle destan (Reichl,
2002: 119-123) ve halk hikayesi (Basgoz, 1986: 57-58) anlatiminda gdriilen anlatici
dinleyici iligkisi, masal anlatiminda da benzer sekilde goriilmektedir.

Anlatinin uzamasi veya kisalmasi, masal anlatimmda anlaticinin formelleri
kullanip, kullanmamasi da anlaticmin ustaligi kadar, dinleyicilerin anlatiya
verdikleri tepkilere bagl olarak da degismektedir. “Masalcinin icraya hazirlanirken
veya icra amnda, dinleyicilerin bazi olumsuz tavir ve davranislar sergilemeleri,
masalcimin masal anlatma hevesinin kacmasina, anlatim ortanminin  havasimn
bozulmasina, hatta masalcimin  anlatmayr yarida kesmesine sebep olabilir.”
(Fedakar, 2011: 132).

Masallarin dinleyici kitlesi, o toplumda yasayan herkes olarak kabul
edilebilir. Dinleyici kitlesini belirleyen masalin anlatildigi yer, anlatim zamani ve
amacidir. Cocugunu oyalamak, egitmek veya hosca vakit gegirmesini saglamak
isteyen bir annenin dinleyicisi ¢ocugu alacaktir. Herhangi bir isi yapmak igin bir
araya gelen ve belirli bir zamanda masal anlatmaya baglayan anlaticinin dinleyicileri
de orada bulunan arkadagslar1 olacaktir.

Masal dinlemenin 6zel bir eglence bi¢imi olarak ragbet gordiigii donemde,
dinleyicilerin ilgisi hakkinda Lenar Camaletdinov’un bir kaynak kisinin anilarindan
hareketle aktardigi, “Gengler giindiiz hangi hamamdan duman ¢iktigina bakar
dururlar ve o hamamda Siileyman agabeyin masalint dinlerler.” (1988:7) seklindeki
ifadeler, Tatar masal anlaticilarmin ve dinleyicilerinin masala olan ilgisini
gostermektedir.

Masal anlatma geleneginin varligmi siirdiirmesinde anlaticilar kadar
dinleyicilerin de etkisi vardir. Lenar Camaletdinov Kazan Tatar Tiirklerinde masal
anlatma geleneginin zayiflamasi ile dinleyicilerin iliskisini; “Simdiki zamanda
masal dinleme ihtiyaci gittikce azaliyor, ciinkii halkin bugiinkii estetik ve fikri
ihtiyaglarm iist seviyeye ulasan yazili edebiyat ve sanat karsilamaktadir. Bunun
yanindan bilimsel ve teknik gelismelerin yasandigi devirde, masallarda anlatilan
olaylar dinleyicileri eskisi gibi etkisi altina almiyor, sasirtmiyor.” (Camaletdinov,
1988:12) sozleriyle agiklamakta, gelenegin yok olmasini dinleyicilerin masala olan
ihtiyaglarinin azalmasina baglamaktadir.

Masal Anlatma Yeri/Mekéani ve Zamani:

Masal anlatma geleneginin bir biitiin olarak incelenmesinde anlatma yeri ve
zamani da 6nemli unsurlardir.
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Masal, tir ozellikleri ve iglevleri itibariyle, masal anlaticisinin zamaninin
uygun oldugu ve karsisinda dinlemeye hazir bir dinleyicinin bulundugu herhangi bir
zaman diliminde ve herhangi bir yerde anlatilabilecek bir tiirdiir. Ancak, bazi Tiirk
boylarinda masallarin anlatim zamani ile ilgili inan¢ ve uygulamalar da
bulunmaktadir.

Sibirya’da yasayan Tiirk boylarinda destan ve masal anlatim zamani ve
ortami iizerine bir inceleme yapan Mehmet Aga;

“Giiney ve Kuzey Sibirya Tiirklerinde téren ve hatta bir dyin havasinda
gerceklestirilen destan ve masal anlatvmi, hangi amacgla  gergeklestirilirse
gergeklegtirilsin, diger bazi Tiirk topluluklarinda da oldugu iizere, genellikle aksam
ve gece saatlerinde yapilmaktadir. Ozellikle destan anlatimimn aksam giin
batimindan itibaren baslatilarak ertesi giin, giin dogarken birakilmasi ya da giineg
dogduktan sonra siirdiiriilmemesi, disaridan bakildiginda, dogrudan aksam ve gece
saatlerinin, insanlarin giinliik iSlerini tamamlayip dinlenmeye ¢ekildigi, bir araya
gelerek eglendigi anlar olmas: ile agiklanabilir. Fakat, gelenegin yaraticilar: ve
icracilan, destan ve masal anlatimi zamammin tayinini sadece giinliik hayatin
akigiyla degil, cesitli inamglar ve tabular c¢ergevesinde de bigimlendirmeye
calismuislardir. Anlatim zamammn belirleyen yasaklar ve inamiglar, destan ve masal
anlatimimin  giinliik hayatin akisini olumsuz bicimde etkilemesini engellemeye
yonelik ¢abalar: destekler bir 6zellik arz etmektedir. Fakat, bu inamslarla yasaklari,
sadece giinliik hayatin akigimi bozmamaya yénelik ¢abalart desteklemesi boyutuyla
degil, zikredilen Tiirk topluluklarindaki destan ve masalin anlatiliy amaglaryla da
birlikte ele almak gerekmektedir. Ayrica, Giiney ve Kuzey Sibirya sahast Tiirk
topluluklarimin masal ve destan anlatma geleneklerinde goriilen bu tiir inanig ve
yasaklarin ortaya ¢ikiSinda, masal ve destan anlatiminin ge¢miste inang diinyasina
va da kutsallara hitap eden térensel/dyinsel bir eylem gibi algilanmasinin da énemli
bir etkisinin oldugunu ifade etmek gerekmektedir.” (Aga, 2007a: 13-14) sozleriyle,
anlatim zamaniyla ilgili inan¢ ve uygulamalara isaret etmektedir.

Aca’nin bu tespitleri Tirk boylarinda, ozellikle de Sibarya bolgesinde
yasayan Tiirk boylarinda destan ve masal anlatiminin 6nemiyle ilgili olduk¢a degerli
bilgiler icermektedir. Ancak Kazan Tatar Tirklerinin masal anlatma gelenegi
icerisinde bdyle ayinsel Ozelliklerin en azindan giinlimiizde var olmadigi
goriilmektedir.

Tatar masal anlatma geleneginde masallar, genellikle kis mevsiminde ve
geceleri anlatildig: tespit edilmistir. Masallarin mevsimsel ve zamansal olarak bu
tarz zaman dilimlerinde anlatilmasi, giinlik yasam ve ekonomik faaliyetler
tarafindan yonlendirilen veya belirlenen bir siiregtir. Lenar Camaletdinov’un Kazan
Tatar Tiirklerinde masal anlatma yeri ve zamanu ile ilgili tespitlerini aktarmak ve bu
tespitler tizerinde degerlendirmelerde bulunmak yerinde olacaktir:

“Masal anlatmanin belirli bir vakti ve yeri vardir. Elbette, sikisik is arasinda,
yazin sicak giinlerinde, ¢iftcinin masal anlatmak veya dinlemek icin oturmaya vakti
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yoktur. Bu nedenle masal ¢ogunlukla uzun ks gecelerinde anlatilir. Halk arasinda,
‘Giindiiz masal anlatan adami kurt yer.’ seklinde bir atasozii bulunmaktadr.”
(1988: 7).

Camaletdinov’un bu tespitlerinden hareketle, Kazan Tatar Tiirklerinde islerin
yogun oldugu yaz aylarinda masal anlatacak vakit bulunmadigindan, masallar uzun
kis gecelerinde anlatildig1 goriilmektedir. Buradaki en dnemli tespit, Tatar Tirkleri
arasinda kullanilan “Giindiiz masal anlatan adami kurt yer.” seklindeki sozdiir. Bu
soz de gostermektedir ki, belki de derleme ve yayin faaliyetlerinden ¢ok once,
Sibirya’da yasayan Tiirk boylarinda oldugu gibi, Kazan Tatar Tiirklerinde de masal
anlatmanim kutsal bir anlami vardi. Ancak giiniimiizde bu ifadede, vakti olmayan
anlaticinin, kendisinden masal anlatmasini isteyen dinleyicilerine gosterebilecegi en
giizel gerekge olarak da degerlendirilebilir.

Kazan Tatar Tiirklerinde, masal anlatilan mekanlar olarak; ev, hamam,
medrese gibi belirli mekanlarin yaninda, herhangi bir isi yerine getirmek iizere bir
araya gelen insanlarin konakladigi veya dinlenmek igin bulunduklari yerler tespit
edilmigtir (Camaletdinov, 1988: 7-11).

Askerlik ve mevsimlik isler i¢in bir arada bulunan insanlar da
bulunduklar1 yerde masal anlatmaktadirlar. Oduncular, maden ocaginda ¢aliganlar,
balik¢ilar da mevsimlik is i¢in bir araya geldiklerinde masal anlatarak, eglenirler ve
dinlenirler (Camaletdinov, 1988:10). Caligmak amaciyla baska cografyalara
gidilmesi ve burada geceleri masal anlatilmasi, Tiirk boylar1 arasinda masallarin
yayilmasmi da saglamistir. Masal anlaticis1 Safiulla Gabitov’un Ozbekistan’a gidip
demir yolu is¢isi olarak ¢alistig1 donemle ilgili olarak anilarindan bahsederken masal
anlatimi hakkinda kullandig1 su sézler de bunu desteklemektedir: “Taskent demir
yvolu yapilirken ¢alistigimda barakada cesitli halklardan, Tatarlar ve Baskurtlar
cogunluktaydr. Biz her giin aksam olunca nobetlese olarak yarigsa yarisa masal
anlatiyorduk. Masali ustalikla anlatan kisiye barakadaki iscilerden bazilar seker,
bazilart da para verirlerdi.” (Camaletdinov, 1988: 11).

Sonug olarak Tatar Tiirkleri arasinda masallar genellikle uzun kis gecelerinde
anlatilmaktadir. Bu durum, Tataristan’m milli sairi Gabdulla Tukay’in siirlerine de
yansimistir. Tukay, “Kis Gecesi” adli siirinde,

“Kiski kignén ozinligin sizmiyséz de

Enkegéznén soylegené ekiyet bérle”

(Annenizin anlattigi masal sayesinde

Kis gecesininin uzunlugunu hig¢ fark etmiyorsunuz)”
ve, “Tugan T¢l” adl siirindeki,

“Annari tonner buyr ebkem hikeyet siiylegen

(Onunla geceler boyu ninem masal analtmis)”
seklindeki sozleri ile bu durumu ifade etmistir (Camaletdinov, 1988: 6-7)

Masal Metinleri:
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Masal anlatma gelenegi igerisinde anlatici, dinleyici, icra ortami ¢ercevesinde
sekillenen siirecin neticesinde ortaya ¢ikan metin, yani masalin kendisi de burada
degerlendirmek istedigimiz bir bagka unsurdur. Daha dogru bir ifadeyle metin, biitiin
siireglerin neticesinde ortaya ¢ikmis bir {irlin ve dogal olarak o siireclerin veya
unsurlarm her birinden izler tastyan bir biitinliiktiir.

Masal tiirliniin 6zellikleri, ayn1 zamanda metnin yaratim ve aktarimini da
etkilemektedir. Geleneksel olarak sozlii kiiltiir ortaminda yetisen masal anlaticilari,
dinledikleri masallarin 6zelliklerinden hareketle yeni masallar yaratabilmektedirler.
Bu yaratim siirecinde, daha 6nceden yaratilmis olan masallar, birer 6rnek teskil
etmektedir.

Metin kavrami, dogrudan yaziya ve yazili kiiltiire gonderme yapan bir
kavramdir. Metnin  bdyle tanimlanmasim Jeff Todd Titon, sdyle
degerlendirmektedir: “Bir metin modeli olarak edebiyat gorseldir: okuma ve yazma
edimlerine, sayfamin iizerindeki kelimelere isaret eder; bu ise metnin en dar
yorumudur.” Titon bu aciklamasina, “Metin, daha genis anlamda, dokunulani, sézlii
olam, jestleri vb. icerir.” seklinde devam ederek, metnin daha genis bir anlami
oldugunu vurgulamaktadir (Titon, 2015: 273).

Masallar sozlii gelenekte yaratilan ve aktarilan halk bilgisi iirlinleri olmasina
ragmen, bazi masallar yazili olarak yaratilmis ve sozlii gelenege yazili kaynaklar
aracihigiyla yayillmiglardir. Bunun disinda s6zli gelenekte yasayan masallarin,
yazarlar tarafindan edebi olarak islenmesi ve okuyuculara sunumu da soz
konusudur. Tatar Tirklerinin milli sairi Gabdulla Tukay’in veya Ziya Gdokalp’in
sozli gelenekteki masallart nazma ¢ekmesi buna 6rnek olarak verilebilir (Sever,
2007; Atnur, 2009).

Sozlii olarak yaratilan ve sozlii gelenek icerisinde bir dinleyici karsisinda
anlatilan masallar ise bilimsel amaglarla derlenip yaziya gegirildiginde pek ¢ok
Ozelligini yitirmektedir. Alan aragtirmasi sonrasi kayitlarin desifre edilmesiyle,
incelenmeye hazir yazili bir metin olugmakla birlikte, anlatima ait baz1 hususlar bu
yazili metne yansimamaktadir. Siiphesiz, edebi bakimdan ve yapisal olarak
degerlendirebilmek igin yazili bir metne ihtiyacimiz var. Ancak, salt yazili metne
dontistiiriilmiis bir anlatimi1 da bilimsel olarak anlamak, agiklamak ve yorumlamak
imkansiz hale gelmis olmaktadir. Titon bu duruma “Folklor olarak nitelendirilen
herhangi bir iletisim olayindan meydana gelen metinler acgik¢a bir déniistiirme ve
indirgemedirler.” (Titon, 2015: 274) ifadeleriyle dikkat ¢ekmektedir.

Halk bilimi arastirmalarinda, &zel olarak da masal aragtirmalarinda,
metinlerin derlenmesi ve yaziya gegirilme siireci biiyilk 6nem kazanmaktadir. Tatar
Tiirkcesinde derleme karsiligi olarak “yazip almak” fiili kullanilmaktadir. ilk
derlemeler genellikle bir anlatict tarafindan masal anlatilirken, anlatilanlarin elle
kagida yazilmasi seklinde yapilmistir. Daha sonralar1 ise “stenografi” adi verilen
yontemle derlemeler yapilmigtir. Stenograf olan Halide Gatina’nin masallari
anlaticinin agzindan ¢iktig1 hizda yazabildigi Lenar Camaletdinov tarafindan ifade
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edilmektedir. Teknolojik gelismelerin sonucunda alan arastirmalarinda 6nce ses
kaydedici cihazlar, daha sonra da goriintii kaydedici cihazlar kullanilmaya
baslanmuistir.

Tataristan’da derlenen masallarin yaziya gegirilmesi sirasinda sozel
dokusunun ve baglamm tamamen gdz ardi edildigi goriilmektedir. Bu durumda
sozli kaynaklardan, alan arastirmasi sonucunda derlenen metinler, yazili metin
ozelligi kazanmakta ve kismen de olsa metni yaziya gegirenin islip 6zelliklerini
yansitmaktadir. Derlemenin ve derlenen materyalin desifresinin baglam merkezli bir
yaklagimla yapilmamasi, bu metinler {izerinde baglama veya s6zel dokuya ait bir
degerlendirme yapma imkani1 da sunmamaktadir.

Masal metinleriyle ilgili olarak burada tartigmak istedigimiz son husus,
metinlere yaymn asamasinda yapilan miidahaleler meselesidir. Sovyetler Birligi
doneminde bilim adami, aydin, sanat¢i, yazar ve din adamlar1 ya pantiirkist ya da
panislamist damgasi vurularak sirgiin edilmis ve oldiiriilmiislerdir (Mostafin ve
Davutov, 1997; Galiullin, 1998). Bu dénemde, Tiirk boylarinin halk bilgisi {iriinleri
yayinlanirken, metinlerde yer alan milli ve dini unsurlar ¢ikarilmig ve metinlere
miidahale edilmistir. Bu durum Tatar halk bilgisi {iriinlerinin yayimlanmasi i¢in de
gegerlidir.  Ancak, Tatar halk bilgisi {rlinleriyle ilgili olarak bilgi verilen
kaynaklarda bu konuda herhangi bir agiklama bulunmamaktadir. Ancak yayimlanan
metinlerde karsilastigimiz bir 6rnegi burada degerlendirmek metin yayinlarinda
miidahale edilen unsurlar hakkinda bir fikir vermesi bakimindan dnemlidir. “Kece
Bilen Biiri (Keg¢i ile Kurt)” adli masal metni, 1944 yilinda ¢ocuklar i¢in kiigiik bir
kitapcik olarak yayilanmistir. Bu yayinda, kurt ile ay1 karsilastiklarinda birbirleri
ile “Esselamiialeykiim/Ve aleykiimselam” seklinde dini usullere uygun olarak
selamlagmaktadirlar (1944:4). Ancak ayni metin, daha sonra bilimsel bir yayin
olarak degerlendirilen ‘“Tatar Halik Ekiyetleré” adli kitapta yayinlanirken,
selamlagsma seklinin degistirildigini ve “Merhaba”ya doniistiigiini gormekteyiz
(1950: 14). Bu ornek de gostermektedir ki, Tatar masallar1 yayinlanirken dini
unsurlar masal metinlerinden ¢ikarilmistir ve metinlere miidahale edilmistir.

SONUC

Masal anlatma geleneginin unsurlari olarak degerlendirdigimiz anlatici, anlati
(metin), anlatma yeri/mekani ve zamani ve dinleyiciyle ilgili verdigimiz bilgilerden
sonra Kazan Tatar Tirklerinde masal anlatma gelenegiyle ilgili genel bir
degerlendirme yapmanin yerinde olacagni diisliniiyoruz.

Kazan Tatar Tiirklerinin masal anlatma geleneginde, masal anlaticilari
“Ekiyet¢é (Masalc1) veya “Ekiyet Soylevgé (Masal Anlaticis1)” olarak
adlandirilmaktadir. Tatar masallar1 {izerine yapilan ilk derlemeler genel olarak erkek
anlaticilardan  yapilmistir. Ancak, daha sonraki derlemelerde kadin masal
anlaticilarindan da derlemeler yapildig1 goriilmektedir.
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Kazan Tatar Tirklerinde, masallarm hemen her yerde ve genellikle kig
mevsiminde aksam saatlerinde anlatildigi goriilmektedir. Ancak, bu zamanlar
disinda da masallarin anlatilabilmektedir. Tiirk boylarmin bir kisminda tespit edilen
inanig ve uygulamalar, Kazan Tatarlarinda gortilmemektedir.

Tatar masal metinlerinin derlenmesi ve yayimlanmasinda sadece metni elde
etmeye yonelik ¢aligmalar yapildigi, metin disinda anlati gelenegi bakimindan ¢ok
o6nemli olan baglam ve sozel dokunun ihmal edildigi goriilmektedir. Derlenen
metinler yaziya gegirilirken, anlatici tarafindan kullanilan agiklamalara ve ara
sozlere yer verilmedigi gibi, siyasi yapi nedeniyle masal metinlerine miidahale
edilmis ve metinler, diizenlendikten ve bazi unsurlar metinlerden ¢ikarildiktan sonra
yaymlanmustir.
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