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Oz

Folklor (halk bilimi), Tirkiye’de 20.
yiizyilin baglarinda kullanilmaya baslanan bir
terimdir. Folklor halk kiiltiiriinii ¢esitli yonleriyle
inceleyen bir bilim dalhdir.  Tiirketiliik
diisiincesiyle paralel bir gelisme gostermistir.
Her gegen giin yeni terimlerle zenginlesmistir.
Bu alanda {iretilen yeni terimlerden biri de
fakelore kavramidir. Kavram ilk olarak 1950
yilinda Richard M. Dorson tarafindan
kullanilmugtir. Fakelore, folklore alaninda yeni
bir tartigma alam yaratmigtir. Tartigmaya birgok
arastirmaci katilmus, kavram farkli agilardan ele
alinmustir. Fakelore sahte, uydurma, yapma,
taklit edilen bilgi anlamma gelmektedir. Bu
caliymada Ziya Gokalp’in masallar, fakelore
kavrami  gergevesinde incelenmistir. Once
folklor diriinlerinin &zellikleri hakkinda bilgi
verilerek fakelore kavrami iizerinde durulmus,
sonra da Gokalp tarafindan gesitli dergilerde
yayimlanan masallar bu kavram etrafinda
degerlendirilmistir. ~ Calismanin ~ sonucunda
Gokalp’m folklor {iriinlerinin bazi 6zelliklerini
odiing aldigi goriilmiistiir. Gokalp bu iirlinleri
yeniden yazmis, yeni bir iirlin ortaya koymustur.
Fakelore {iriinlerinde goriilen ticari kaygi,
reklam, okuyucularm/yayincilarin  arzu ve
zevkleri; Gokalp’in masallarinda yer almamustir.
Gokalp masallarim1  bir toplumsal kontrol
mekanizmasi, ideolojik ve kiiltiirel hegemonya
bigimi olarak kullanilmamustir. Belli toplumsal
gruplarm ekonomik ve politik ¢ikarlarina hizmet
etmemistir. Bu {riinler egemen kiiltiirlin
degerlerini yansitmamustir. Bu 6zelliklerinden
dolay1 Gokalp’in masallari birer fakelore 6rnegi
degildir. Bu masallar halk {iriinlerinin yeniden
yazilan bigimleridir.
Anahtar Kelimeler: folklor, fakelore, Ziya
Gokalp, ideoloji.

Abstract

Folklore is a term that was introduced in the
early 20th century in Turkey. Folklore is a
discipline that examines various aspects of folk
culture. It has developed together with Turkism.
Folklore has always been enriched with new
terms. One of the new terms that are produced on
this field is the concept of fakelore. The concept
was first used by Richard M. Dorson in 1950.
Fakelore has created a new discussion area in the
field of folklore. Many researchers have
participated in the discussion, and the concept has
been dealt with from different angles. Fakelore
means fake, fabricated, imitated information. In
this study, Ziya Gokalp’s folk tales were
examined according to the concept of fakelore.
First, information about the characteristics of
folklore products was given. The concept of
fakelore is explained. Then the folk tales
published by Gokalp in various journals have
been evaluated around this concept. It has been
seen that Gokalp borrowed some of the features
of folklore products in the study. Gokalp has
rewritten these products and introduced a new
product. Fakelore products have commercial
concerns, advertisements, desires and pleasures of
readers / publishers. But these worries did not
take place in Gokalp’s folk tales. Gokalp did not
use his folk tales as a social control mechanism,
ideological and cultural hegemony. The folk tales
did not serve the economic and political interests
of certain social groups. These products do not
reflect the values of dominant cultures. Gokalp’s
folk tales are not fakelore examples because of
these features. These folk tales are the rewritten
forms of folk products.

Key Words: folklor, fakelore, Ziya Gokalp,
ideology.
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Giris

Ziya Gokalp (1876-1924) edebi eserlerinden ziyade Tiirk fikir hayatinda adindan
s0z ettirmistir. O bir sanat¢1 olmaktan c¢ok bir sosyolog, bir diisiince adamuidir.
Imparatorluk devrinden millet devrine gegiste miiesseselerin yeniden sekillenmesinde
onun biiyiik rolii olmustur. Yeni kurulan devletin fikri temelleri Gokalp tarafindan
atilmistir. Gokalp diistincelerini bilimsel incelemelerinin yam sira siir, manzum ve
mensur masal gibi tiirlerle de ifade etmistir. “Ziya Gokalp, siirin temeline fikri muhtevay1
yerlestirir. O, her seyden once miitefekkirdir; memleketimizin medeniyet bakimindan
yiikselebilmesi i¢in ne yapilabilir sorusunun cevabini arayan insandir” (Aktas, 1996:
159). Gokalp’a goére halkin sahip oldugu zengin kiiltiir, igerisinde biiyiik zenginlikler
barmdirmaktadir. Halk bu zenginlikler sayesinde bilingli bir hale getirilebilir. Halk
kiltlirli Tiirk diistince sisteminin temelini olusturur. Gokalp bu diisiincesini yaymak igin
arkadaglariyla birlikte “Halka Dogru” dergisini ¢ikarir. Bu dergi Tiirkciiliik ve Tiirk
folkloru agisindan biiyiik 6neme sahiptir (Cobanoglu, 2002: 44).

Gokalp Tiirk halkinin zengin bir kiiltiire sahip oldugunu diisiiniir. Ancak Osmanlt
doneminde bunun &nemi yeterince kavranmamistir. Araplarin ve Farslarin Osmanl
tizerindeki derin etkileri Tiirk edebiyatinin gelisimini olumsuz bigimde etkilemistir. Bu
nedenle de tat milletlere Oykiinmiig, sartlasmistir. Aydmin gorevi halkin arasinda
islenmeden duran bu cevheri almak ve milli edebiyati olusturmaktir. Gokalp yeni Tiirk
kiltiiriini inga ederken, Tirk kiiltiirinin eski donemlerindeki bozulmamis haline
bagvurur (Oguz, 2006: 46). Gokalp, bir milletin miinevverlerini, miitefekkirlerini
giizideler olarak adlandirir. Bunlar yiiksek tahsil ve terbiye gérmiis kimselerdir. Halktan
ayr1 olan giizideler halka dogru gitmelidir. Giizideler halka medeniyeti gotiirmek icin
gitmelidir. Halka medeniyeti gotiiriitken ayn1 zamanda halktan kendilerinde olmayan
harsi bir terbiye alirlar. Giizidelerin aldiklarn terbiye ve egitimde milli hars yoktur.
Bundan dolayr milletimizin giizideleri milli harstan mahrum olarak yetismislerdir. Bu
eksikliklerini gidermek igin halka gitmek gerekir. Halka gitmek, halkla beraber yagamak;
halkin kullandigi kelimeleri kullanmak; geleneksel hikmetlerini, siirini, misikisini
dinlemek, oyunlarin1 seyretmek; masallarini, menkibelerini 6grenmek; halk kitaplarini,
asik kitaplarmi, tekke ilahilerini okumak lazimdir. Ruslarm biiyiik sairi Puskin, Itanyali
sair Dante, Fransiz diisliniir Rousseeau, Alman sair Goethe vb. kisiler halktan aldiklari
feyizler sayesinde sanat dahileri olmuslardir. Deha esasen halktadir (Gokalp, 2007: 199-
200).

1. Folklor ve Fakelore

Gokalp Tiirk edebiyati ve fikir hayatinda iizerinde en ¢ok durulan, inceleme
yapilan ve hakkinda eserler yazilan diigiince adamlarindan biridir. Yapilan birgok
caligmada cesitli yonleriyle ele alinip degerlendirilmistir. Bu ¢aligmalar bir taraftan bir
boslugu doldururken diger taraftan yeni c¢aligmalara da kapi aralamistir. Folklor,
disiplinler arasinda yerini aldiktan gilinlimiize de§in gegen zaman iginde biinyesine yeni
kavramlar katarak gelismeye devam etmektedir. Bu gelismelerle beraber 1950 yilinda
Richard M. Dorson tarafindan fakelore kavramu icat edilir. Ortaya ¢ikisindan itibaren de
yeni bir tartigma alani yaratir. Bu calismamizda Ziya Gokalp’in masallar, fakelore
kavrami ¢ercevesinde incelenecektir. Once folklor kavranmu ve folklor iiriinlerinin
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ozellikleri hakkinda kisa bilgi verilecek, ardindan fakelore kavrami ve fakelore olarak
kabul edilen {irlinlerin nitelikleri {izerinde durulacak, daha sonra da Gokalp tarafindan
cesitli dergilerde yayimlanan masallar bu kavram etrafinda degerlendirilecektir.

1.1. Folklor

Tirkiye’de folklor caligmalari 20. yiizyilin baglarinda Tiirkgiiliik hareketinin
gelisimine paralel bigimde ortaya ¢ikmustir. Folklor Tiirklerin sahip oldugu milli kimlik
olusturmay1 gaye edinmistir. Tirkgiilik hareketinin giiclenmesi, igerisinde bulunulan
sosyal-siyasi durumla yakindan ilgilidir. Osmanli Imparatorlugu’nu yasadig1 bunalimdan
kurtarmak igin &nce Baticihk, Osmanhcilik, Islamcilik ideolojileri ortaya atilmustir.
Bunlar ¢are olmayinca Tirkgiiliik iilkeyi yasadigi ¢ikmazdan kurtarabilecek fikir olarak
goriilmiigtiir. Ziya Gokalp, Riza Tevfik Boliikkbagi, M. Fuad Kopriili gibi diisiince
adamlant ilk folklor c¢aligmalarini baglatmig; ulus kavramimi Osmanli toplumunun
cekirdegine 6ziimsetmeye ¢aligmuslardir. Folklorun sekillenmesi Tiirkglilk hareketleri
sayesinde olmus, bu durum folklorun giiclenmesini ve farkli toplum katmanlar
tarafindan kabullenilmesini saglamustir. Tiirkgiilik akimi folkloru sekillendirmis, folklor
ise bu akimmn devamhiligim saglamistir. Folklor ile Tiirkgiiliik birlikte birbirine gii¢
katarak yollarina devam etmistir (Cek Cansiz, 2014: 60).

Folklor (halk bilimi) belirli bir topluluga/millete ait her tirlii maddi, manevi
unsuru inceleyen bilim dalidir. Folklor incelemesini kendine has gelistirdigi yontemlerle
gerceklestirir. Cesitli kiiltiir unsurlarinin derlenmesini, siniflandirilmasini, elde edilen
driinlerin ¢6ziimlenmesini yapar. Folklor insan davranislarini ve geleneklerini inceler.
Halka ait olan her sey folklorun konusuna girer. Halk en az bir ortak 6zelligi olan, belli
bir gelenege sahip insan grubudur. Ortak bir 6zellik tasiyan, belli bir gelenege sahip
kii¢iik bir aileden biiyiik bir ulusa kadar her topluluk halkin kapsamina girer (Artun,
2005: 1-3).

Folklor {irtinlerinin temel 6zelliklerini §0yle 6zetlemek miimkiindiir: Folklor sozlii
kiiltlir ortaminin tiriiniidiir. S6zle aktarilmasi, hafizada saklanmasi 6nemli bir niteligidir.
Folklor {iiriinleri kisiden kisiye sozli iletisim ortaminda gegerek aktarilir. Folklor
tiriinlerinin ¢ogu sozlii olarak yaratilmistir. Ancak bunlarin pek ¢ogu daha oOnceki
devirlerde veya ¢ogunlukla 20. yiizyilin baglarindan itibaren yaziya gegirilmistir. Yazili
olma sozlii olmanmn devamu niteligindedir. Ilk sekilleri sozlii olarak yaratilan folklor
tirlinlerinin bir kismi yaziya gegirilirken, bir kismu da sozli sekilleri tiir 6zellikleri
bakimindan kesinlestikten sonra yazili olarak yaratilmaya baglanmistir. Gelenege sahip
olma folklor iiriiniiniin ayirt edici bir niteligidir. Folklor iiriinii gelenek sayesinde sekil
kazanir, devamli hale gelir. Buradaki gelenek donmus kaliplar degildir. Gelenekler yeni
nesillerle beraber, ihtiyaglar farklilastikca degisir. Sozli bigimde dilden dile aktarilan bu
driinler stirekli bir degisim/doniisiim gegirir. Her doniistim yeni bir {irlin{i ortaya ¢ikarir,
onceki iriine ait bazi ozellikleri unutulur. Boylece iiriiniin varyantlart ortaya cikar.
Folklor iiriinlerinin bir kismi ferdi iken bir kismi da anonimdir. Aslinda tiim {iriinler
bireye aittir. Bu triinlerin mutlaka bir ilk yaraticist vardir. Sozlii gelenekte yaratilan
triinlerin  bilyllk bir kisminda iirliniin yaraticisinin  ismini  zikretme gelenekte
olmadigindan ilk yaraticisi bilinmez. Boylece toplumun ortak mali kabul edilir. Zamanla
folklor iirtinlerinde gesitli kaliplar meydana gelir. Bu kaliplar folklor {iriiniiniin iskeletini,
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catisini meydana getirir. Bir iriinin tim varyantlarinda degismez ozelliklere sahip
kaliplar varligimi devam ettirir. Folklor {irinlerinin ¢gogu ulusaldir. Belli bir ulusal gelenek
tarafindan yaratilir. Bu iirlinlerden bir kism ise uluslar arasi bir yayilmaya gider. Folklor
tirlinlerinin igerisinde yer alan motiflerin ¢ogu da uluslar arasidir (Yildirim, 1998: 68-69;
Ekici, 2015: 10-13).

1.2.Fakelore

Fakelore terimi Ingilizce “fake” ve “lore” kelimelerinin birlestirilmesiyle
olusturulmustur. Terim sahte, uydurma, yapma, taklit edilen bilim, bilgi anlamina
gelmektedir. Fakelore kavrami ilk kez Richard M. Dorson tarafindan “American
Mercury” dergisinde 1950 yilinda yazdigi “Folklor ve Fake lore” makalesinde
kullanilmistir. Folklor kelimesiyle arasindaki sdyleyis yakinlhigiyla dikkatleri {izerine
¢ekmis ve kisa siirede dinamik bir tartisma alani yaratmistir. Son dénemlerde Tiirk halk
bilimcilerinin de tartigmaya katildiklar1 goriiliir.

Richard M. Dorson makalesinde folklor g¢alismalarinin son yillarda siiratle
gelismesinden s6z eder. Ancak bu ¢alisma alani degistirilmis, kotiiye kullamlmgtir. Halk,
folklor ile ilgisi olmayan birtakim anlamsiz ve sagma koleksiyonlarla aldatilmstir. Cesitli
uydurma kahramanlik kitaplarn kiitiiphaneden kimildamadan, para igin, yazarlar
tarafindan masa baginda yazilmistir. Bu {irlinler yerli mitolojinin {iriinleri degillerdir,
folklorun fasist ve sovenist taraflaridir. Bu kitaplar bozulmamis folklor tiriinlerini
icermemektedir. Mevcut eserlerin orijinal metinleri yoktur, biiyiik kisimlar1 yazarlar
tarafindan yaratilmstir. Ticaret malzemesi olarak kullanilan fake lore tiriinleri, reklamlar
yapilarak okuyuculara sunulmustur. Uriinlerin konular1 eski fikralardan, bilim-kurgu
hikayelerinden, biyografik anekdotlardan, gazetelerden, seyahat kahramanlarindan, bazi
folklor iiriinlerinden alinmus, kirpilmis, boylece meydana getirilmistir. Halk yerine hazir
kaynaklar kullanilmigtir (Dorson, 2007: 11-22).

Marshall W. Fishwick, Amerikan halk kahramanlarimin en ilging ydnlerinin
birbirlerine benzerlikleri oldugunu ifade eder. Bu kahramanlar ayni elbisenin kolundan
kesip ¢ikarilmiglardir. 20. ylizyilin baglarinda gercekten Paul Bunyan olarak adlandirilan
bir oduncu kahraman hakkinda c¢ok az otantik hikayeler yash adamlar tarafindan
anlatiliyordu. Ancak bu kisi reklam ofisinde yaratilan Paul degildi. Yapay olarak
yaratilan ikinci Paul, gazeteci ve reklamcilar tarafindan bir kahraman olarak sunulmustur.
Maceralar1 balladlarda veya sarkilarda gegmiyordu. Yasadig: belirtilen yerlerde yapilan
alan aragtirmalart boyle bir oduncunun adinin hi¢ bilinmedigini gdstermektedir. Halk
kahramanlarimizin ¢ogu ikinci Paul’iin kopyalaridir. Bu kisiler sozlii gelenekte kimse
tarafindan taninmayan kisilerdir. Tabandan gelmek yerine tepeden asagi indirilmislerdir.
Tepede yaratilan bu kahramanlar iizerinden yillar gegmesine ragmen hala sozli gelenege
yerlesmemiglerdir. Fishwick’e gore bu kahramanlarin biiyiime sanslart da yoktur
(Fishwick, 2007: 23-34).

William S. Fox, folklorun sag ve sol otoriter rejimler tarafindan politik hedefler
dogrultusunda kabaca, yakigiksiz ve arsizca kullanimindan s6z eder. Fox’a gore fakelore,
folklor oldugu sdylenilen/sunulan sahte/yanlis kiiltiir unsurlaridir. Fakelore 20. yiizyilda
bir toplumsal kontrol mekanizmasi, bir ideolojik ve kiiltiirel hegemonya bigimi olarak
kullanilmistir. Fakelore, folklor gruplarinin i¢inde degil, halk gruplarinda istiin olan ve
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onlar1 kugatan biiylik toplumsal kurumlarda, ekonomide ve devlette yogunlasir. Basat
toplumsal gruplarin ekonomik ve politik ¢ikarlarina hizmet eder. Egemen kiiltiiriin
degerlerini yansitir. Kiiltiirel hegemonya fakelore tarafindan ilerletilir. Muhalif kiiltiirii
yikma islevini goriir. Fakelore, folklor olarak tabir edilen iiriinlerin baz1 6zelliklerini alip
kullanir. Alinan bu 6zelliklerle yeni bir tiriin ortaya konur (Fox, 2007: 35-50). Barbara
Kirshenblatt-Gimblett, Dorson tarafindan fakelore olarak adlandirilan riinleri
“uygulamali folklor” olarak adlandirir. Uygulamali folklorun akademik disiplinin kendi
glictinii saglamlastirmada bir arag oldugunu belirtir (Kirshenblatt-Gimblett, 2007: 52).

Alan Dundes ise James Macpherson’in Ossian siirlerini, Grimm Kardeslerin
Alman halk masallarini, Elias Lonnrot’un Kalevala Destani’ni fakelore ornekleri olarak
degerlendirir. Bu iriinler sozlii gelenekten toplanmuslar; ancak pargalar yazarlar
tarafindan sekillendirilmistir. Bu {irlinler folklor oldugu iddia edilen sahte ve yapay
eserlerdir. Derlemeciler topladiklar1 malzemeye yeni seyler eklemisler, aslina uygun
olmadan vyaziya gecirmiglerdir. Bazen ger¢ek kaynak kisilerin kimlikleri de
degistirilmistir. Kaynak metinlerin sekilleri, igerikleri degistirilmis; metinlerin hacimleri
bazen iki-ii¢ katina ¢ikarlmigtir. Almanlar kiiltiirel asagilik kompleksinden, Finliler
Isveglilerin kiiltiirel hegemonya ve egemenliginden, Amerikalilar Avrupa’ya karst
asagilik kompleksinden kurtulmak i¢in fakelore ornekleri olusturdular. Fakelore milli
kimlik olusturmak ve bu kimlik igerisine gurur asilamak amaciyla olusturulur. Bu
anlamda Dundes, fakelorun kdkiinde milli ya da kiiltiirel asagilik duygularinm yattigini
iddia eder. Bu agagilik duygusu o kadar giigliidiir ki halktan toplanilan pargalar ¢arpici
bicimde degistirilir, edebi miraslarla zenginlestirilir, entelektiiel hale getirilir (Dundes,
2007: 71-86).

Eliot A. Singer, fakelore’u profesyonel yazarlar tarafindan, tarihi ve etnik
toplumlarin sozlii geleneklerinin yeniden {iretimi olarak yazilan metinler olarak tanimlar.
Baz1 fakelore {iriinleri tamamen uydurmadir ve gercek folklor kaynagiyla baglantili
degillerdir. Halktan geldigi iddia edilen firiinler, okuyucularin, promosyoncularin ve
yayincilarin arzularina ve zevklerine hitap etmek igin yazilmiglardir. Modern versiyonlar,
modern olduklarindan degil, olmadiklar1 sekilde ambalajlandiklarindan dolay1 hilelidirler
(Singer, 2007: 99-100). Sovyet Rusya’da 1920’ler ve 1930’larda halk masallarinin sekli
ve konusu, politik fikirlerin, sosyal anlamlarin ifade edilmesinde, sozlii ve yazili folklor
lizerinde oynanarak degistirilmistir (Panchenko, 2007: 141).

Tiirk halk bilimi arastirmacilart da konuya duyarsiz kalmamis, fakelore kavrami
etrafinda ¢esitli incelemeler yapmuslardir. Gokhan Tung fakelore kavrami merkezinde
Yunus Emre’yi degerlendirir. Tung’a gore her arastirmaci kendisine gore bir Yunus
portresi ¢izmistir. Yunus’u inceleyen her arastirmaci kendi diisiincelerine gore onu
degerlendirmis, kendi diisiincelerine uygun siirlerini incelemis, buna aykinn gordiigi
siirleri de disarida birakmustir. Bunun sonucunda her arastirmacinin diigiincesine gore bir
divan ortaya ¢ikmustir. Bu divanlan fakelore 6rnegi olarak gérmek miimkiindiir. Her
aragtirma yeni bir gelenegi icat etmistir. Ahmet Kabakli’ya gére Yunus yasadigi topluma
milli bir biling getirmis, toplumsal birligi saglamustir. Diger bir arastirmact Burhan
Toprak, Yunus’un siirlerini kendince tahrip eder. Yunus Divani’ni sahip oldugu hiimanist
bir ¢izgiye gore olusturur. Hiimanizmi ele alan siirlerden olusan bir divan ortaya ¢ikar.
Sonugta hiimanist Yunus portresini ¢izer. Diger tarafta Aleviler de Yunus’tan
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yararlanmaya, goriislerini onun {izerinden yaymaya c¢alisir. O artik Alevi bir agiktir.
Abdiilbaki Goélpmarli’ya gore ise Yunus Emre, batini bir asiktir. Yunus seriata bagl
degildir. Yunus Emre’nin giiclii sanat¢1 kimligi farkli ¢cevreler tarafindan sahiplenilmesini
de beraberinde getirir. Bir tarafta Aleviler, diger tarafta Siinniler, hatta Marksist diigiince
mensuplart Yunus’a gesitli diislincelerini yiiklemis, onu kendi diinyevi goriislerinin
soyleyicisi/savunucusu seklinde tanitmiglardir (Tung, 2007: 19-22).

Funda Isil Simsek fakelore kavrami c¢ergevesinde Nasreddin Hoca’yi
degerlendirir. Ona gore Nasreddin Hoca fikralarinda yeni iiretimden séz etmek dogru
degildir. Her topluluk Nasreddin Hoca fikralarini kendine goére bir kaliba sokmustur.
Kaliplarin farkli olmasi fikralarin  birbirlerinden degisik sekilde degerlendirilip
yorumlanmasini saglamigtir. Zamanla meydana gelen farkli yorumlar ona ait olmayan
bazi fikralarin ona atfedilmesine veya onun fikralarmin farkli kisiler etrafinda yeniden
sekillenmesine neden olmustur. Nasreddin Hoca’nin mensubu oldugu millet iizerinde de
bir goris birligi yoktur. Onun hangi milletten oldugu, nasil bir karakter yapisina sahip
oldugu gibi pek ¢ok konu ¢6ziime kavusturulamamistir. Hoca’ya ¢esitli topluluklar,
bolgeler, dini inan¢ gruplar sahip ¢ikmistir. Bunlar gergegi yansitmamaktadir. Yunus’a
bir kimlik olusturulmaya ¢alisma gayreti Nasreddin Hoca’da da karsimiza ¢ikar (Simsek,
2008: 85-87). Simsek tiim bu tartigmalar1 fakelore 6rnegi olarak degerlendirir. Buna gore
hem Tun¢ hem de Simsek fakelor’u aslindan uzaklastirilan, zamanla farkli formlara
sokulan {rlinlerin herkesin kendisine gore degerlendirmesi olarak goriir. Her
aragtirmaci/yazar folklor {iriniindeki kigileri kendi diisiincesine gore yeniden
sekillendirmigtir. Bu gayretler {irlinii aslindan uzaklastirmug, sunni yapitlar ortaya
cikmistir. Her {iriin anlatildigi/yasatildign  bolge/gruplara gore yeni bir bigime
doniigmiistiir. Dogal mecrasindan sapmalarla/zorlamalarla yaratilan iiriinler fakelore’dur.

Pervin Ergun, fakelore terimi iizerindeki diisiincelerini yilbasi 6rneginden yola
cikarak anlatir. Ona gore Noel Baba, Avrupalilarin paganlik doneminden beri var olan bir
gelenektir. Ancak giinlimiiziin Noel Baba’sinin paganlik dénemi gelenegiyle ilgisi pek
kalmamugtir. Pagan geleneginde farkli bir isim ve kisilikle yer alan Noel Baba, giiniimiiz
anlayisindaki halini yakin zamanda almistir. Noel Baba, ilk kez bir dergi sayfasinda
halkin karsisina ¢ikar. “Harper’s Weekly” adli dergide gliniimiiziin Noel Baba’si1 tasvir
edilir. Tasvirde Noel Baba, gobekli ve ak sakallidir; kizagi ren geyikleri tarafindan
cekilmektedir. Noel Baba burada siyah ve beyaz elbiseler giymektedir. Siislenmis bir
cam agaci dekoru tamamlamaktadir. Halk arasinda bu figiir begenilir. 1924’te bir reklam
tasarimcisi (Haddon Sundlom) tarafindan elbiselerinin renkleri degistirilir, bu kez
elbiseleri kirmizi beyaz renklidir. Reklam kampanyalari sonunda Noel Baba ticari
amagclarla kullanilmugtir. Coca Cola sirketinin bugiin diinya devleri arasinda yer
almasmin ilk tohumlari Noel Baba figiiriinde atilmistir. Noel Baba giyimli kisilerin
reklamlari bir taraftan sirketi biiyiitiircken diger taraftan Noel Baba’nin gohretinin
yayllmasii saglamigtir. Halkin begenisi Noel Baba’y1r diinyanin farkli cevrelerine
tagimig, yayilmasinin oniinii agmustir. Bu kez Noel Baba’yr belli bir tarihi kdkene
baglama ihtiyaci hissedilmistir. Noel Baba, yeni bir gelenegin yaratilmasiyla Anadolu’ya
yerlestirilmistir. Yeni bir tarihi gelenegin yaraticilar1 onu 342°de Antalya-Finike-Kas-
Kale’de dogmus olarak gosterir. O artik ¢esitli isimlerle anilan bir Hiristiyan azizidir. Her
yerde yardimina ihtiya¢ duyanlarin yardimina kosar, insanlart ¢esitli tehlikelerden korur.
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Bu baglamda, yeni bir gelenek icat edilmistir (Ergun, 2012: 154-155). Fakelore,
insanlarin hatirlamadiklar veya hatirlamak istemedikleri ge¢mislerini unutturmus; arzu
edilen, yepyeni bir gelecek olusturmustur.

2. Fakelore Kavrami Cercevesinde Ziya Gokalp’in Masallar1

Osmanli Devleti'nde II. Mesrutiyet doniim noktalarindan birini olusturur. Bu
donemde egitime Onem verilmeye baglanir. Egitim, g¢ocuklarin toplum icerisinde
gelecegin yeni nesilleri olarak sekillendirilmesini amag edinir. Bu nesil yasadigi/gelecek
doénemin problemleriyle bas edebilecek sekilde yetistirilmelidir. Cocuk egitimine verilen
onem onlara yonelik ¢esitli dergilerin ¢ikmasini saglar. Dénemin aydinlan ¢ocuklar igin
kitaplar kaleme alir. Ziya Gokalp bu donemin 6nemli, ileri gelen simalarinin baginda
gelir. O, aile ve ¢ocugun toplum i¢in ifade ettigi anlamin/Gnemin farkindadir. Aileyi bir
milletin temel tastyicisi olarak kabul eder. Sadece giiglii ve bilingli aileler, gelecegin
biiytik Tiirkiye’sini sekillendirebilir. Bir milleti gii¢lii kilmanin en temel dinamigi onu
egitmektir. Egitim yeni ve giliglii bir iilkenin varligin1 devam ettirecektir. Cocuklarin
giicliniin bilincinde olan Gokalp, ¢ocuklarin ilgisini ¢ekebilecek, onlara hitap edebilecek;
ama biiyliklerin de hisse alacag1 eserler yazar. Masal ¢cocuk egitiminde Gokalp’in en ¢ok
yararlandig1 edebi tiirlerden biri olmustur. Cocuk, masallarla hem eglenecek hem de
bilinglenecek, kendini/ashini taniyacaktir (Smar Ugurlu, 2009: 1027). Gokalp igin fikir
siirden Once gelir. Edebiyati fikrin hizmetine verir. Milletinin ¢okiise dogru gittigi bir
donemde halis siir ona bir litks gibi gériiniir. Bundan dolay1 ideolojisini gegmisten aldig1
motiflerle siisledigi masallara yiiklemistir. O, masallarini mensur, manzum veya mensur-
manzum seklinde diizenleyerek yazar. Manzum olarak yazdigi masallar fabl ¢agrisimi
yapsa da fabllardan farklidir. Fabl hayvan hikayelerinden yola ¢ikarak ahlak dersi vermek
i¢in yazilan bir tiirdiir.

Ziya Gokalp, kendi ideolojisine gore topluma yeni bir sekil vermek amacindadir.
Bu yiizden buna uygun masal kahramanlari yaratir. Kahramanlar toplumu yonlendiren,
Tirklik duygusunu hatirlatan tiplerdir. O genellikle halk hafizasinin bir koésesinde
unutulan kahramanlari konu edinir, onlara yeni sekiller verir, konu ve kahramanlar
yeniden olusturur. Masallarin1 sadece gocuklar okumaz. Biiyiiklerin de alacagi dersler
vardir. Ziya Gokalp, fikirlerini mensur-manzum sekillerde ele aldigi masallarla halka
yayar (Smar Ugurlu, 2009: 1035). Gokalp’in Kizilelma ile Altun Isik adli eserlerinde
yeniden yazilmis, degistirilmis/doniistiiriilmiis pek cok masal metni yer almaktadir. Dede
Korkut anlatilarindan bazilarin1 (Deli Dumrul, Arslan Basat), masal seklinde kaleme
almugtir. Ziya Gokalp eserlerini yazarken halk edebiyatinin/kiiltiiriiniin unsurlarindan
yararlanir, bunlart ashindan uzaklagtirir, yeni anlamlar yiikler, yeniden-yazar. Halk
edebiyati Uirlinleri egitici isleviyle karsimiza ¢ikar. Bu iiriinler artik bir fikrin aracidir. Bir
toplumun yeniden yaratiminin asli unsurudur. Bir milletin yeniden birligine kavusma
arzusu, masallarin telkin edici tarziyla yapilmaya caligilir. Gokalp yeni bir medeniyet
yaratirken eski Tiirk mitolojisinden/menkibelerinden, tasavvuf kiiltlirlinden, halk
edebiyatinin ¢esitli yapitlarindan yararlanir (Akyiiz, 2015: 21).

Toplumlarin sosyo-kiiltiirel hayatlarinda meydana gelen degismeler kiiltiirel
tirtinlerin aktarim sekillerini de etkiler. Yazmin icadiyla sozlii aktarimla yeni nesillere
aktarilan kiiltiirel unsurlar yaziya gegirilir. Bir iiriiniin sese dayali s6z yerine géze dayali
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yaziyla aktarimi beraberinde bazi problemleri de getirir. Bu metinlerin hem sozli
gelenegin hem de yazili kiiltiiriin  6zelligini tagimalari nereye dahil edilecekleri
konusunda tartigmalara neden olur. Benzer durum bir s6zlii iiriin lizerinde degisiklikler
yaparak onu tamamen bagka bir sekle sokan anlaticilarda da goriiliir. Yeni iiriiniin eski
iriinle iliskisi, adlandirilmast gibi sorular hala varliginmi siirdiirmektedir. Ziya Gokalp’a
gore masallarin amaci ortaya giizel bir sanat eseri koymak degildir. Masallar halk egittigi
icin énemlidir. Ozellikle cocuklarin egitiminde masallarin roliiniin bilincindedir. Gokalp
sanatin islevsel giiciinden yararlanmay1 ama¢ edinir. Cocuklarin hayatinda onlar
masallar kadar etkileyen, diislincelerine bu derece yon veren bir tiir yoktur. Onun igin
masallarin bu giiciinden yararlanilmalidir. Yaratilmak istenen yeni nesilde goriilmek
istenen tiim vasiflar masallar aracilifiyla aktarilabilir. Toplumsal kurallar ve milli
degerler masallar yoluyla ¢ocuklara asilanmalidir. Kizilelma ve Kiiglik Mecmua’da
yayimlanan masallarinda bu amag acikca goriilmektedir. Gokalp, burada bircok masal ve
destan motifini doniistiirerek/degistirerek/gocuklara uygun hale getirerek yeniden halka
hatirlatmis, aklindakini {irlinliniin diline aktarmistir. O, bazen bir masalin farkli
anlatmalarimi sentezlemis, yeni bir masal varyantim ortaya koymustur. Masallarin en
onemli oOzelliklerinden biri olan kissadan hisse alma/ders g¢ikarmayir masalin iginde
saklamistir (Korkmaz, 2009: 55-56).

Sozlii gelenekte bir anlati aymi sekilde iki kez anlatilamaz. Her yeni anlatim
eskisinden farklidir. Dolayisiyla her anlatim bir yeniden yaratimdir. Anlatict her
anlatisinda beden ve jestlerinden kullandig1 sozlere, izleyicilerle iliskisinden psikolojik
haline kadar bir siirii farkli/yeni durum yasar. Her anlatis yeni ekleme/¢ikarmalarla
meydana gelir. Sozlii gelenekteki bu durumun benzeri Gokalp’in masal metinlerini
yeniden yazmasinda goriilmektedir. Fakat s6zIii bir metnin bir¢ok kez icrasi ile sozlii bir
riiniin yazil kiiltiire taginmasindaki degisiklikler ayni degildir. Bir masalin s6zlii olarak
anlatimi/dinlenmesi ile yazili bir kaynaktan okunmasi/dinlenmesi farklidir. Bir {iriin s6zli
olarak icra edilirken dinleyicilerin anlatict ve anlatimi iizerinde biiylik etkisi vardir.
Anlatict ve dinleyiciler arasinda etkilesim iiriine sekil verir. Dinleyici kitlesinin degistigi
her icra, dncekinden farklidir ve benzersizdir. Anlatici ne kadar ¢aba gosterirse gostersin
iki es icra ger¢eklestiremez. Sozli gelenegin dinamik yapisi, yazili metinlerin duragan
yapisina benzemez. Bunun i¢in Ziya Gokalp tarafindan kaleme almman masallar
degismeyen bir metindir. Bir anlat1 yaziya gegirildikten sonra sabit kalir, donar. Gokalp
tarafindan yazilan masallarda da sabit yap1 olusmustur. S6zIli anlatilarin derlenmesinde
derleme {izerinde degisiklik yapmamak, metne sadik kalmaya c¢alismak Onemli
ozelliklerden biridir. Ancak Gokalp’m bunu yapmadigi gériilmektedir. O, halkin iginde
duydugu masal metinlerini kendi zevk ve amacina gore yeniden iglemis, kendine ait bir
iriine doniistirmistiir. O, artin bir halk masali degildir. Yazili kiiltiiriin sahibi belli,
yapist degismeyen bir tiriintidiir.

Halk edebiyatinda her tiir kendisine 6zgii bir anlatim tarzina sahiptir. Masallar bu
alanda yetenekli, belli bir gelenegin iginde yetigmis, masal diinyasinin yabancist olmayan
masal anlaticilar tarafindan anlatilir. Halk edebiyatinda bazen belli tiirlerin kadin veya
erkekler tarafindan daha yogun olarak anlatildigi goriilmektedir. Destan anlatma
gelenegi, tlirliniin 6zelligine de baglh olarak, cogunlukla erkekler tarafindan siirdiiriilmiis,
gelenek babadan ogula miras kalmistir. Masal anlatma gelenegi ise kadinlar tarafindan
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stirdiiriilmiis, anadan kiza gecmistir. Masal analar1 bir masali anlattiklarinda 6grendikleri
gibi anlatmaya gayret gostermislerdir. Bu nitelik sozlii gelenegin diger tiirlerinde de yer
almistir. Ziya Gokalp masallart gelenek icerisinde Ogrenmemistir. Kaleme aldigi
masallar1 cogunlukla yazilh kiiltiir igerisinde okumus, bu metinlere sadik kalmamus, onlari
degistirmig, fikirlerinin tasiyicisi haline getirmistir. O, masallarin1 kendi diinyasinda
yeniden sekillendirmigtir. Masallarda bilingli bir bi¢gimde yeniden islenen diisiinceler,
cocuklara aktarilmistir. Bu yolla toplumun hafizasi yeniden sekillendirilmistir (Sever,
2007: 30; Sahin, 2013: 98).

Gokalp i¢in halk kiiltiirii oldukga degerlidir. Milleti yeniden sahlandiracak olan da
unuttugu kendi kiiltiirine geri donmesidir. Kiiltiirel unsurlar yeni bir kap iginde
sunulmali, gelenek toplumun hayatina yon vermelidir. O, gecmisle, gelecegi
kucaklamaya g¢aligir.

“Gokalp’in Kizilelma ve Altin Isik adli eserlerinde yer alan
manziamelerin bir kismi daha once bilinen ve yaziya aktarilan masal,
hikaye ve destanlardan hareketle yazilmistir. Ergenekon, Deli Dumrul ve
Aslan Basat eski ¢aglardan beri bilinip islenen destan ve hikdye
metinlerine istinat ederler. Ala Geyik de Tiirk kiiltiiriinde bilinen masal ve
destan metinlerinden yararlamilarak yazilmis izlenimi vermektedir.
Manziimede bahsi gegen kahramanlar ile terim ve motifler daha oénce
baska metinlerde ge¢mis olsa da Gokalp’in vermek istedigi ileti
dogrultusunda diizenlenip/siralanip okuyucuya sunulmustur”

(Zavotgu, 2012: 605).

Gokalp’a gore bir milletin gerilemesinin/¢okiisiiniin sebebi kendi kiiltiir ve
medeniyetine yabancilagmasidir. Bu durumda milleti diriltmenin yolu da onu ashina
dondiirmek, kendisiyle barigtirmaktir. Bir milleti ashina dondiirmek icin ise, halk
kendisine ait kiiltiirel unsurlara sahip ¢ikmalidir. Gokalp’in yasadigi donemin siyasi ve
sosyal kosullart onun halka yonelmesini saglamistir. 20. yiizyilin baglarinda edebiyatta
biiyiikk degisimler yasanmustir. Klasik siir yavas yavag yerini Batili tarzda edebiyata
birakmigtir. Modern Tiirk edebiyati 6zellikle Avrupa’da gelismeye baslayan milliyetgilik
fikrinin etkisi altina girmistir. Yeni bir devletin kurulma asamasinda yapilan
yenilik/degisim/reformlarin halk arasinda benimsenmesini saglamak icin halk {irtinleri
tarzinda iriinler ortaya konulmustur ki bu driinler birer fakelore 6megidir (Camkara,
2010: 90). Benzer amag ve yontemle Ziya Gokalp tarafindan yazilan manzum-mensur
masallar da birer fakelore 6rnegi olarak kabul edilmelidir.

Masallarin anlatim sekli nesirdir. Cogunlukla eski doénemlerin inang sekilleri
sembolik bicimde masallarda yer almaktadir. Hayal iriinii olmalari, dinleyicileri
inandirma iddialar1 olmamalar1 diger onemli 6zelliklerindendir. Masallar kisa halk
anlatilarindandir. Masallarin anlatimi kisa ve yogundur. Masallarda tekerlemeler ve soz
kaliplari, motifler bulunur. Masallar bilinmeyen yerlerde bilinmeyen sahislara ve
varliklara ait hadiseleri anlatir. Olaylar duyulan ge¢mis zaman ve genis zaman kipiyle
anlatilir. Insanlar, hayvanlar, bitkiler, hayali yaratiklar masallarin kahramanlarindandir
(Boratav, 1999: 75-76; Elgin, 2004: 368-370). Gokalp’in masallarinda su 6zellikler goze
carpar: Gokalp tarafindan yazilan masallar nazim, nesir veya nazim-nesir karigik olarak
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yazilmigtir. Nazim seklinde yazilan masallarin bazilarinda nazim birimi olarak hem beyit
hem de dortlik kullanilmistir. Misralar kafiyelidir. Masallar kisa ve yogundur. Gokalp,
masallart ideolojisini anlatmak i¢in yazmustir. Halkin egitimi, bilinglendirilmesi 6n
plandadir. Yazar masallarin sonunda okuyucularina nasihatler vererek Tiirkliik bilincini
asilamaya c¢alisir. Masallar mutlu son ile biter. Masallarin sonunda iyiler
miikafatlandirilirken, kétiilerin cezalandirilmasina pek deginilmez. Gdokalp, peri kizlari,
biiyii, hayvan-insan doniigiimleri, hayvanlarin konusmalari, devler, ciiceler, cinler, sihirli
nesneler, Keloglan gibi masal motiflerinden sik¢a yararlanmigtir. Masallarda
kahramanlara Ay Hanim, Ulker, Giin Bey, Ay Bey, Yildiz Tigin, Orhan, Turhan, Tarhan,
Ak Cigek gibi eski Tirk kiiltiiriinde sik¢a kullanilan isimler verilmistir. Tirkgtiliik
ideolojisine bagli olarak Kirgiz, Tiirk, Turan, bozkurt, Kipgak, Alparslan isimleri
masallarda gecen diger isimlerdendir. Dede Korkut anlatilarinda gegen Kisirca Yenge,
Selcan Hatun, Burla Hatun, Bam Cigek, Bogag, Dedem Korkut, Deli Dumrul, Basat,
Tepegdz, Baymndir Han ve bunlara bagli motifler masal formatinda iglenmistir. Deli
Dumrul ile Tepegdz anlatilar1 ayr1 birer masal olarak yeniden yazilnustir. Islam tarihinde
onemli yer tutan Hz. Siilleyman, Hz. Yunus, Hz. Musa, Hizir ile ilgili baz1 olaylara
telmihte bulunulmus, bu isimlere deginilmistir. Halk edebiyatinda hikdye formunda
islenen Yusuf ile Zeliha, Ferhat ile Sirin, Leyla ile Mecnun, Kerem ile Ash gibi ask
hikdyelerinin kahramanlarma yer verilmistir. Basat’tan bahsedilirken Sehname
kahramanlarindan Hiisrev ve Riistem’le karsilastirilir, Tiirk kahramani Basat’in Iran
kahramanlarindan {istiin olduguna vurgu yapilir. Masallarda formiilistik motif olarak
degerlendirilen ¢esitli sayilar vardir. Yazar bu sayilar sik¢a kullanmustir: ii¢ sehzade, ti¢
kiz, ii¢ ay, ti¢ yol agzi, li¢ imtihan, ii¢ otag, kirk giin kirk gece, kirk katir, kirk kat. ..

Yukarida verilen bilgiler 15181inda Ziya Gokalp tarafindan kaleme alinan masallarin
fakelore olarak kabul edilip edilmeyecegi ile ilgili sunlar1 soylemek miimkiindiir:

Gokalp, masallar1 yazili kaynaklardan almig ya da ¢ocukken dinlemistir. Dinledigi
bu masallar1 yeniden yazmistir. Halk yerine hazir kaynaklari kullanilmistir. Masallar,
masa basinda yazilmistir. Masa bagsinda yazilan bu flrlinlerin kaynak Kkisileri
verilmemistir. Gokalp, masallarinda fakelore iirlinlerinde oldugu gibi folklordan igerik,
karakter, dykii ya da durumlarimi 6diing almig; bunlar1 yeniden yaratmustir. Topladig:
malzemeye yeni seyler eklemis, aslina uygun olmadan yaziya ge¢irmistir. Orijinal
metinleri belirtilmeyen bu firiinlerin biiyik kisimlari Gokalp tarafindan yeniden
yaratilmistir. Fakelore {iriinleri ticaret malzemesi olarak kullanilan, reklamlar1 yapilarak
okuyuculara sunulan, halktan geldigi iddia edilen {irinlerdir. Okuyucularin,
promosyoncularin ve yayimncilarin arzularina  ve zevklerine hitap etmek igin
yazilmiglardir. Gokalp’m  masallarinda ne ticari kaygt ne reklam ne de
okuyucular/promosyoncular/yaymcilarin arzu ve zevkleri bulunmaktadir. O, ideolojini
anlatmak i¢in masallardan yararlanmistir. Fakelore iiriinlerinin kahramanlari tepeden
yaratilan kahramanlardir. Ancak Gokalp’n masallarinda yer alan Keloglan, Ulker,
Aydin, Alageyik, Tenbel Ahmed, Yilan Bey, Basat, Tepegoz vs. sozlii gelenekte yer alan,
yeniden iglenerek ele alinan kahramanlardir. Fakelore’un diger bir 6zelligi, toplumsal
kontrol mekanizmasi, bir ideolojik ve kiiltiirel hegemonya bicimi olarak kullanilmasidir.
Fakelore belli toplumsal gruplarin ekonomik ve politik cikarlarina hizmet edip egemen
kiiltiiriin degerlerini yansitir. Kiiltiirel hegemonya fakelore tarafindan ilerletilir. Muhalif
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kiiltiirii yikma islevini goriir. Gokalp’ta ama¢ milli kimlik olusturmak ve bu kimlik
igerisine gurur asilamaktir. Belli bir toplumsal grubun ekonomik ve politik ¢ikarlarina
hizmet etmez, milleti topyekiin icine diistiigii kotii durumdan kurtarmak ister. Egemen
kiiltiirlin degerlerinden ziyade halkin degerlerini yansitir. Tepeden inmenin tersine
halktan tepeye bir hareket viicuda getirmeye ¢aligir. Folklor tiriinlerinin ¢ogu sozlii olarak
yaratilmistir. Fakelore ise uydurma, yapay lirlinlerdir. Uydurma olan bu tiriinlerin gercek
folklorla baglantilar1 yoktur. Yazarlari, bu iirlinlerin folklor oldugunu iddia eder.
Gokalp’m masallarina bakildiginda bunlarin halktan derlenip oldugu gibi aktarildig:
iddias1 yoktur. Gokalp’in kendisi tarafindan masallarin yeniden kaleme alindigi herkes
tarafindan bilinen ve kabul edilen bir gercektir. Bu aciklamalar 1518inda Gokalp’in
masallart birer fakelore ornegi olarak kabul edilemez. Bu firlinler halk iiriinlerinin
yeniden yazilan bigimleri olarak kabul edilmelidir. Bu iiriinler halk {iriinii olmanin
Otesinde ferdi sanat eserleridir. Sanat eseri olarak degerleri ise baska bir tartigma
konusudur.

3. Sonug¢

Ziya Gokalp’in en bilyiik ideolojisi Tiirk¢iiliiktiir. Tiirkgitiliik fikri Ziya Gokalp ile
birlikte akacak yeni bir mecra bulmustur. Halk edebiyati tiriinleri, 6zellikle de masallar,
bu fikrin asil kaynagidir. O, masallart ¢ocuklarn yetistirilmesinde bir ara¢ olarak
kullanmigtir. Gokalp masallarm1 1911-1922 yillarni arasinda Tiirk milletinin tarih
sahnesinden silinmek istendigi, hayatta kalma miicadelesini verdigi bir donemde
yazmistir. Diinyanin siirekli degistigi/gelistigi bir donemde ayakta kalmanin tek yolu
yenilikleri takip etmektir. Yeni donemin en etkin fikir akimi milliyet¢ilik etrafinda
sekillenen Tirkgiiliik ideolojisi onun inanglarinin kaynagini olusturmustur. Tiirketiliik
ideolojisi masallar araciligiyla etkin bigimde anlatilmistir. Gokalp, masallardan
faydalanarak Tiirk edebiyatimin unuttugu folklara itibarini iade etmigtir. Masallarinda
halk kaynagindan gelen motifleri, {islup ve bi¢im 6zelliklerini kullanmistir.

Gokalp, yazili kaynaklardan okudugu ya da ¢ocukken dinlemis oldugu masallar
yeniden yazmistir. Masallar1 sozlii gelenekten aynen almamus, hazir kaynaklardan
yararlanmistir. Masa basinda yazilan bu {iriinlerin kaynak kisilerini de vermemistir.
Folklordan igerik, karakter, 6ykii ya da durumlarimi 6diing almig; bunlari yeniden
yaratmugtir. Orijinal metinleri belirtilmeyen bu iriinlerin biiyik kisimlart Gokalp
tarafindan yeniden yazilmigtir. Gokalp’in masallarinda, fakelore iirlinlerinde yer alan,
ticari kaygi, reklam, okuyucular/promosyoncular/yayincilarin  arzu ve zevkleri
bulunmamaktadir. Gokalp’in masallarinda sozlii gelenekte yer alan kahramanlar yeniden
islenerek ele alinmugtir. Gokalp, masallarini bir toplumsal kontrol mekanizmasi, ideolojik
ve kiiltirel hegemonya bicimi olarak kullanimamigtir. Belli toplumsal gruplarin
ekonomik ve politik ¢ikarlarina hizmet etmemistir. Bu driinler egemen kiiltiiriin
degerlerini yansitmamustir. Gokalp’in temel amaci milli kimlik olugturmaktir. O, halktan
tepeye dogru bir hareket viicuda getirmeye caligmistir. Gokalp, masallarii halktan
derledigini, oldugu gibi aktardigini da iddia etmemistir. Buna gore Gokalp’in masallari
birer fakelore 6rnegi degildir. Bunlar halk iriinlerinin yeniden yazilan, ferdi sanat
bigimleridir.
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